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प्रकाशक : 

श्रीसन्तदारण वेदान्तो 

प्रचारमंत्री, 

अखिल भारतीय रामराज्य-परिषद्‌ 
वाराणसी 


सर्वाधिकार प्रकाशकाधीन 


प्राप्ति-स्थान : 
घमंसंघ, प्रचार-विभाग 


दुर्गाकुंड, वाराणसी 
सहायताथं : रु० २२-०० 


bu 2 न 
आनन्दकानन प्रेस 

सी-के० ३६/२०, हुंढिराज 
वाराणसी 


प्रकाश की य 
क्‍ ho 


अतन्तश्ली पूज्य स्वामी करपात्रीजी महाराज मानवके समग्र दिव्य-जीवन के लिए 
वरदानस्वरूप भारतके प्राचीन वेदिक दशन एवं आचारों के गंभीर चिन्तन-मनन- 

कर्ताओं तथा उसका तात्त्विक स्वरूप प्रस्तुत करनेवाले अंगुलिगण्य भारतीयों में प्रमुख हैं, इस 
विषय में कम-से-कम किसी निष्पक्ष विचारशील विद्वानु की दो राय नहीं हो सकती, भले ही 
उसे उनके विचार पूर्णतः या अंतः मान्य न हों। हम तो एक कदम आगे बढ़कर यह भी कहेंगे 
कि आजके उदारतावादी युग में प्राचीन भारतीय वेदिक विचारों को जितना उदार बनाने पर 
उनका मौलिक स्वरूप भ्रष्ट नहीं हो पाता, पुज्य स्वामीजी ऐसे युगानुरूप प्राचीन भारतीय 
वेदिक विचारों के प्रस्तोताओं में अग्रणी ही कहे जायंगे । | 


सौभाग्य की बात है कि अपने जीवन का बहुत अधिक समय भारतीय संस्कृतिं के 
विभिन्न विषयों को सुनियोजित रूप में लिपिबद्ध करने के अपने व्यापक अध्यवसाय के सन्दर्भ 
में स्वामीजी ने आज हम भारतीयों को यह 'विचार-पीयूष' नामक विशालकाय ग्रन्थ भेंट करने की 
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महती कृपा की है। इस पुस्तक में जहाँ जीवन के बिभिन्न क्षेत्रों में भारतीय वेदिक दृष्टिकोण का 
उपस्थापन किया गया है, वहीं उस तथाकथित वेदिक भारतीय दृष्टिकोण की युक्ति एवं प्रमाण- 
पुरस्सर विस्तृत समीक्षा भी की गयी है, जो दृष्टिकोण ज्ञात-अज्ञातरूप में पाश्‍चात्त्य दृष्टिकोण एवं 
विचारधारा से अभिभूत, स्वयं को भारतीय संस्कृति एवं हिन्दू-संस्क्रृति के उन्नायक घोषित 
करनेवाले समाजसेवी विद्वानों ने अपने विभिन्न ग्रन्थों में प्रस्तुत किया है। सचमुच सनातन 
वेदिक धर्मानुयायी जगत्‌ के लिए यह अत्यन्त आवश्यक एवं अनुपेक्षणीय विषय रहा, जिसकी 
पूति की सर्वागीण क्षमता हमें तो पूज्य स्वामीजी में ही दीखती है । वैदिक दृष्टिकोण के सर्वथा 
विरोधी लोगों द्वारा की जानेवाली इस धमं की और इसके प्रमेयों की निन्दा या उसका विकृत 
रूप में उपस्थापन उतना घातक नहीं होता । कारण, जनसाधारण सहज ही समझ जाता है कि 
ये उस दृष्टिकोणके मूलतः विरोधी ही हैं । किन्तु जो उस दृष्टिकोण के समर्थक होकर मी पाश्चात्य 
प्रमाव या अपने अभिप्राय-विशेषसे उसका भ्रामकरूप प्रस्तुत करते हैं, उससे विशुद्ध वेदिक हृष्टि- 
कोण की महती क्षति संभाव्य होती है। आगे चलकर उसके वास्तविक रूप और रहस्य से 
अनभिज्ञ जन उसी रूप को यथार्थं मानने लगते हैं और मूळ विशुद्ध वैदिक दृष्टिकोण संकरदोष से 
दूषित हो जाता है। इसी हृष्टि से महाराजश्री का यह प्रयास मननीय एवं समादरणीय है । हम 
समझते हैं कि स्वयम्‌ वे मी समालोच्य विद्वानों के प्रति अत्यन्त आदरभाव और उनके भारतीय 
संस्क्रति के वास्तविक समुन्नायक प्रयासों के प्रति कृतज्ञता रखते हैं विचारों का कसकर खण्डन 
करते हैं, पर साथ ही उनके उपस्थापक का हादिक आ।दर-सम्मान भी । अतएब यह प्रयास उनके 
या उनके, विचारशील अनुयायियों के लिए कभी उद्देजक सिद्ध नहीं होगा । अन्ततः “वादे वादे 
जायते तच्वबोधः' भारतीयों का सिद्धान्त है ही । 


हाँ, तो प्रस्तुत ग्रन्थ में “भारतीग्र राजनीति एवं आधुनिक वाद” पर विचार प्रस्तुत किये 
गये हैं । यह ग्रन्थ तीन भागों में विभक्त है । प्रथम माग में भारतीय राजनीति का विशुद्ध 
विवेचन है, जिक्षमें 'वेदों से स्मृतियों तक', ( १-२५ ), महाभारत की इष्टि में' ( २६-१३९ ), 
“नीतिकारों की. कसौटी पर” ( १४०-१५२), “कवियों की काव्य-कळा में? ( १५३-१८८ ), 
“तत्वज्ञान और वर्णाश्रम-धमं’' ( १८९-२०८), और 'शास्त्रोक्त धर्म एगं भगवन्ताम’ | 
( २०९-२४१ ) ये छह प्रकरण आते हैं । 


द्वितीय भाग है, आधुनिक वाद ।. यद्यपि इसमें ११ प्रकरण हुँ, तथापि प्रथम प्रकरण 
क्या: वेद-शचास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ?' ( २४३-४७४ ) सबसे बड़ा है । इसमें पूज्य 
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स्वामीजी ने स्वर्गीय श्री मा० स० गोलवलकरजी के “विचार-नवनीत' ग्रन्थ में संकलित विभिन्न 

विचारों की विस्तरशः समीक्षा की है, जिसमें उनका प्रमुख विचार है : हमारी सांस्कृतिक पर- 
म्परा का दूसरा विशिष्ट पहलू यह है कि हमने किसी भी ग्रन्थ को अपने धर्म और संस्क्रति की 

एकमेव सर्वोच्च सत्ता नहीं माना ।' पूज्य स्वामीजी एवं समस्त वैदिक सनातनी जगत्‌ की 

मान्यता है कि हमारी संस्कृति की सर्वोच्च, चरम सत्ता देद-शास्त्र ही हैं । उनके विपरीत हम एक 

कदम भी नहीं चल सकते । इसीलिए इस प्रकरण का नाम 'क्या वेद-दास्त्र का प्रामाण्य मानना 

अपक्षं ?? रखा गया । जसा कि कहा गया है, इस प्रकरण में “विचार-नवनीत' के कितने ही 

पृष्ठों पर अंकित विभिन्न सांस्कृतिक, सामाजिक, राजनेतिक विचार, पाइचात््य राजनीतिज्ञों, 

दार्शनिकों की समीक्षा, कम्यूनिज्म, बिकासवाद आदि वादों की आलोचना आदि विभिन्न विषयों 

पर स्वामीजी ने अपना पृथक-परथक वेदिक दृटटिकोण प्रस्तुत किया है । अतः प्रत्येक के अलग- 

अळग प्रकरण न कर इसी प्रमुख समालोच्य विषय के नाम पर ही यह करीब ढाई सौ पृष्ठों का 
प्रकरण रख दिया गया । पाठक इसे पढ़कर अपने सुविधानुसार विषय-विभाग कर लेगे। इसके 

बाद दूसरा प्रकरण है “हमारी राष्ट्रियता : एक समीक्षा' ( ४७५-४८१ ) । इसमें भी स्वर्गीय 
श्री गोलवलकर के 'विचार-दर्शन' एवं “हमारी राष्ट्रियता” ग्रन्थों के प्रकाश में शास्त्रीय हष्टि का 
समुपस्थापन किया गया है । इसके पश्चात्‌ “राष्ट्रियता की कसौटी' ( ४४८२-४९२ ) प्रकरण है, 
जिसमें राष्ट्रियता का विशुद्ध झास्त्रसिद्ध रूप प्रस्तुत किया गया है । आगे “संस्कृति का अर्थ और 
वर्ण-व्यवस्था' ( ४९३-४९८ ) प्रकरण है और फिर “जाति और हिन्दुत्व : शास्त्रीय दृष्टि में' 
( ४९९-५११ ) प्रकरण, जिनके विषय नामतः स्पष्ट हैं । तीन राष्टिय स्वतन्त्रताएंँ' ( ५१२- 
५२३ ) इस छठे प्रकरण में शिक्षा की स्वतन्त्रता, घामिक स्वतन्त्रता और धन की स्वतन्त्रता 
के औचित्य पर शास्त्रीय हृष्टि उपस्थापित है । सातवें प्रकरण 'वेयक्तिक सम्पत्ति और आर्थिक 
सन्तुळन' ( ५२४-५२९ ) को शास्त्रीय दृष्टि में देखा गया है । आगे “घमंसापेक्ष पक्षपातविहीन 
राज्य' ( ५३०-५४२ ) भारतीय राजनीति का प्रधान लक्ष्य प्रौढि के साथ वणित है। नवाँ 
प्रकरण “माक्सवाद और स्वेतलाना' ( ५४३-५६३ ) में कम्यूनिज्म के महान्‌ प्रयोक्ता स्टालिन 
की बेटी की जबानी में कम्यूनिज्म का धूर्ततापूर्ण खोखलापन अपनी टिप्पणी के साथ प्रदर्शित 
है । दसवाँ प्रकरण “मारत में जनतन्त्र' ( ५६४-५६९ ) वर्तमान चालू राजनीति का विषय है । 
अन्तिम ग्यारहवाँ प्रकरण है 'कोटिल्य और अध्यात्म' ( ५७०-५८२ ) । इस तरह यह द्वितीय 
भाग ( २४३-५८२ ) इस ग्रन्थ का सबसे बड़ा माग और पाइचात््य-पौर्वात्य उभयविध विमिन्न- 
बिषयक विचारघाराओं का अपूर्व संगम कहा जा सकता है । 
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ग्रन्थ का तृतीय भाग है, सुधारक हिन्दू और शास्त्रीय सनातनधर्म' । इसमें मुख्यतः 
स्वर्गीय वि० दा० सावरकरके “भारतीय इतिहास के छ: स्वणिम पष्ठ' ग्रन्थ की तात्तिवक 
समीक्षा है । जहाँ उनकी विचारधारा संथा युक्तियुक्त एवं शास्त्रशुद्ध है, पुज्य स्वामीजी ने 
बड़े आदर के साथ उसका समर्थन किया है और उसके माननीय लेखक का हादिक सम्मान किया 
है । किन्तु जहाँ लेखक पार्चात्य प्रभाव से प्रमावित हो भारतीय दृष्टिकोण का विवेचन करता 
है या हिन्दुत्व के वितथ अभिनिवेश में पड़कर वदतोव्याघात जसी बातें करते हैं या शास्त्रनिष्ठा 
से परे नास्तिक बनने में ही अपना गौरव दिखळाते हैं, वहाँ उन्हींकी बात, उन्हीके गले में 
डालने में मी पूज्य स्वामीजी ने कोई कोर-कसर नहीं की है । हमें तो (भारतीय इतिहास के छः 
स्वाणम पृष्ठ' पर पहले से आदर था ही । कारण, उसमें वीर सावरकरजी ने इतिहास के अब 
तक अप्रसिद्ध अनेक पृष्ठ खोले हूँ, जो भारतीयों के व्यक्तित्व में असाधारण निखार लाते हैं । किन्तु 
उनके कई उपर्युक्त अटपटे विधान हमें भी तब से खटकते रहे हैं। सौमाग्य की वात है कि पुज्य 
स्वामी ने उनकी यह विस्तृत समीक्षा कर उसे और भी उपादेय बना दिया है। 


प्रस्तुत पुस्तक की समीक्षा के प्रसंग में पुज्य स्वामीजी ने सुधारक हिन्दुओं में महात्मा 
गांधी, महामना मालवीय को लेने के साथ आजके तथाकथित सनातनी सुधारकों को भी आड़े 
हाथ लेने में कसर नहीं की । उनका नामोल्लेख व्यथे ही उन्हें महत्व देना है। कुळ मिलाकर 
यह तृतीय भाग इसी विषय पर है, यद्यपि अन्तर्गत अनेक विषय चर्चित हैं। अतएव इस भाग 
के भी पृथक्‌ प्रकरण न बनाकर एक ही प्रकरण रख दिया गया है । 


इस तरह यह 'विचार-पीयूष' सचमुच विशुद्ध भारतीय वेदिक विचारसागर से पुज्य 
स्वामीजी द्वारा बड़े श्रम एवं अध्यवसाय से मथित पीयूष ही है । यह देवी या आसुरी सम्पदा- 
सम्पन्न जिस किसीके हाथ लगेगा, अविरोषेण समीको अमर बना देगा । इस कृपा के लिए 


विचारक-जगत्‌ पूज्य स्वामीजी का आमारी रहेगा । 
-—सन्तशरण वेदान्ती 


धन्यवाद्‌-प्रकाश 


विचार-पीयूष के प्रकाशन में 
पूज्य श्रीस्वामीजी महाराज के अनन्य दिष्य 
श्री स्वासी ईशानानन्द सरस्वतोजी महाराज ( श्रो बावा ) 
की सत्प्रेरणा से 
जिन भक्तों ने आथिक सहयोग प्रदान किया है, वे धन्यवाद के पात्र हैं। साथ ही इसकी 
प्रकाशन-व्यवस्था में जिन महानुभावों द्वारा सहयोग प्राप्त हुए हैं, वे सभी धन्यवाद के 
पात्र हैं । 


=—प्रकाराक 
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॥ श्रीहरिः: ॥ 


विचार-पीयूष 


भारतीय राजनीति : प्रथम भाग 
१, वेदों से स्मृतियों तक 


वेद समस्त विद्याओं का उद्गम-स्थान है, फलतः राजनीति एवं दण्डनीति 
का भी वही आधार है। सूत्ररूप से वेद-मन्त्रों, उपनिषदों में उनका जो वर्णेन है, 
उसीका पुराण, इतिहास, धर्मशास्त्र एवं नीतिशास्त्रों में विवरण किया गया है । 
राजधर्मे में संपूर्ण राज्य का प्रतिनिधि राजा ही माना जाता है। अतः वहाँ उसी- 
को सदाचारी एवं स्थिर-स्थावर बनाने का प्रयत्न किया गया है : 


धवा द्योभु वा पृथिवी भ्रुवं विश्वमिदं जगत्‌। 
भुवाखः परवता इमे भ्र वो राजा विशामयम्‌ ॥ 
( अथववेद संहिता ६.८८.१ ) 
अर्थात्‌ जेसे द्युलोक ध्रुव या स्थिर है; पृथ्वी ध्रव है, नित्य है; ये सारे 

परवत ध्रुव, अडिग हैं; यह सम्पूर्ण जगत्‌ भी प्रवाह-रूप में ध्रुव है वसे ही संपूर्ण 
प्रजा का यह राजा भी ध्रुव है । 

आ त्वाद्यापंमन्तरभूभ , वस्तिष्ठाविचाचलत्‌ । 

विशस्त्वा सर्वा वाञ्छन्तु मा ट्वद्राष्ट्रमघिश्रशत्‌ ॥ 

( अथवं० ६.८७.१ ) 


हे राजन्‌, आपको हम लोग अपने राष्ट्र में लाये हैं। आप हमारे राष्ट्र के 
अधिपति हैं सौर इस प्रकार अविचल होकर आसीन हैं। सभी प्रजा सानुराग 
होकर आपकी अपने स्वामी के रूप में वाञ्छा करे। यह राज्य कभी भो आपसे 
भ्रष्ट न हो, सदेव आपके शासन में रहे । 


भ्यं भूवेण हविषाव खोमं नयामखि। 
यथा न इन्द्रः केवलीविशः संमनसस्करत्‌ ॥ 
i ( अथवं० ७.९९.१ ) 
ध्रुव, स्थिर, सुप्रतिष्ठित पुरोडाश आदि हवि से युक्त ध्रुव-ग्रह ( यज्ञीय विशेष 
पात्र) में स्थित सोम को हम इन्द्र के लिए अवनमन, उपस्थापन करते हूं। 


२ विचार-पीयुष : भारतीय राजनीति 


अथवा ध्रुव सोम को हम शकट से आसन्दी ( कुरसी ) पर अवतारित करते हैं 
जिससे इन्द्र असाधारण रूप में समस्त प्रजा को मेरे प्रति संगत-मनस्क अर्थात्‌ 
अनुरागिणी वनाय । 


इहेचैचि माप च्योष्ठाः पर्वत इवादिचासलत । 
इन्द्र इवेह भ्र चस्तिष्ठेह राष्ट्सु चघारय ॥ 
( अथवं ० ६.८७.२ ) 


राजन्‌, आप इसी राज्यसिहासन पर सवंदा विराजते रहें। कभी भी 
प्रच्युत न हों । आप पर्वेततुल्य अत्यन्त अविचल रहें । इन्द्र की तरह स्थिर रहें 
और इस राष्ट्र का धारण-पोषण कर । 


इन्द्र पएतमदीघरद्‌ ध्रवं भ्रवेण हविषा। 
तस्मे सोमो अघि ब्रवदयं च त्रह्मणस्पतिः ॥ 
( अथवं० ६.८७.३ ) 


स्थिरताप्रद, हमारे द्वारा प्रदत्त इस हवि से सन्तुष्ट इन्द्रदेव ने इस राज्य 
में इस राजा को अधिष्ठित किया है। इसके लिए राजा सोम सानुराग होकर 
कहें कि 'यह मेरा है।' इसी प्रकार ब्रह्मणस्पति भी कहें । 


भ्रवं ते राजा वरुणो ध्रवं देवो बृहस्पतिः 
भ्रघं त इन्द्र्श्चाग्निइच राष्ट" धारयतां भ्र चप्‌ ॥ 
( अथव० ६.८८.२ ) 


हे. राजन्‌, आपके राष्ट्र को राजमान ईरश्वरस्वरूप वरुण ध्रव, स्थिर करं । 
देवमन्त्री बृहस्पति भी आपके राज्य को स्थिर करें । इसी प्रकार इन्द्र तथा अग्नि 
भी आपके राज्य को स्थिर रखें । 


अथर्ववेद-सं हिता के पन्द्रहवें काण्ड के दूसरे अनुवाक में कहा है कि पर- 
मात्मा ने प्रजा का अंनुरंजन क्रिया, उसीसे राजा का आविर्भाव हुआ : खोऽरज्यत 
ततो राजन्योऽजायत। ( अथवं० १५.८.१) 


द्वितीय अनुवाक के प्रथम पर्याय सुक्तमें कहा है कि वह बन्धुओं सहित प्रजाओं 
को अन्न प्राप्त कराने और उनको पाचन-शक्तिसम्पन्न बनाने के उद्देदय से प्रयत्नशील 
हुआ: खर विशः सबन्धूनन्नमन्नायमभ्युदतिष्ठत्‌। ( अथवं० १५.८.२ ) 


वह राजन्यरूप व्रात्य परमेश्‍वर प्रजाओं को उन्नति के अनुकूल चला ; 
` स विशो5लु व्यऽचलत्‌। ( अथवं० १५.९.१. ) 


वेदों से स्मृतियों तक ३ 


उसके पीछे सभा, समिति, सेना तथा मादनी शक्ति भी चली : तं सम्रा च 
सम्रितिइच सेना च खुरा चानु व्यऽचलन्‌। ( अथवं० १५.९.२. ) 


आजकल विधान-निर्मात्री, कार्यपालिका और न्यायपालिका ये तीन सभाएँ 
हुआ करती हैं । किन्तु भारतीय संविधान वेद नित्य (स्वयम्भू ) हुँ । उनका निर्माण 
नहीं, अ्थ-निर्णय ही करना होता है । अतः यहाँ कार्यपालिका विधान को कार्यान्वित 
कराती है तो न्यायपालिका विवाद उपस्थित होने पर विधान के तात्पर्यं का निर्णय 
करती है । सेना कार्यपालिका की सहायता करती है। यह सव ब्रात्यरूप परमेश्वर 
की क्रोड़ा है । अतः इसका चिन्तन करने से भी प्राणी प्रजाओं, वन्धुओं, अन्न और 
अन्नाद, सभा, समिति, सेना तथा मादनी शक्ति का प्रिय-धाम वनता है: 


सभाथाइच ये ल खमितेइच सेनायाश्च सुरायाइच प्रियं चाम भवति य एवं वेद्‌ । 
( अथवं० १५.९.३ ) 


इसके पश्चात्‌ ब्रह्मबल और क्षत्रवल उठते हैं । ब्रह्मवल बृहस्पति में और 
क्षत्रवल इन्द्र में प्रविष्ट हुआ । अधिभूत में पृथ्वी, वृहस्पति, यलोक, इन्द्र और 
अधिदेव में अग्नि, ब्रह्म तथा आदित्य इन्द्र हैं । 


उस राजधर्म का सभा, समिति और सेना तीनों मिलकर पालन करें । 
सभीसे राजा अनुरोध कर कहे कि हे सभ्य, मुख्य सभासद, आप मेरो सभा और 
सभा की व्यवस्था का पालन करं । अन्य जो सभ्य सभासद हुँ, वे भी सभा की 
व्यवस्था का पालन करें : 


सभ्य! सभां मे पाहि ये च सभ्याः सभासदः । 
( अथवं० १९.५५.५ ) 


जो मनुष्यों में परम ऐइ्वर्यशाली इन्द्र शत्रुओं को जीतता है और पराजित 
नहीं होता; राजाओं का भो अधिराज, सर्वोपरि विराजमान होकर वल-वीये द्वारा 
हम सबको प्रख्यापित करता है; जो अत्यन्त योग्य, प्रशंसनीय, सत्करणीय, 
वन्दनीय तथा सवका माननीय होता है, उसीको राजा बनाना उचित है : 


इन्द्रो अयाति न परा जयाता अघिराजो राजछु राजयातै । 
चऊंत्य इडयो छन्दरचोपसद्यो नमस्योऽमवेहद ॥ 
( अथवं० ६.९८.१ ) 


इमं देवा अलपत्न सुवध्वं महते क्षत्राय महते ज्येष्ठयाय 
मह॒ते ज्ञानराज्ययेन्द्रस्थेन्द्रियाय । ( शुक्लयजुः० ९.४० ) 


४ विचार-पीयूष : भारतीय राजनीति 


“हे देवा: सवित्रादयः, इमममुकसंज्ञं यजमानमसपत्नं सपत्नर हितं 
कृत्वा सुवध्वं प्रेरयध्वम्‌ । क्रिमर्थम्‌ ? महते क्षत्राय महत्य क्षत्रपदव्ये । 
महते ज्यष्ठ्याय ज्येष्ठभावाय । महते जानराज्याय, जनानामिदं जानं 
जानं च तद्राज्यं च जानराज्यम्‌ । जनानामाधिपत्यायेत्यर्थः। इन्द्रस्यात्मनः 
इन्द्रियाय वीर्याय आत्मज्ञानसामर्थ्याय । इमं यजमानं सुवध्तरमित्यर्थः ।” 

( भाष्य ) 


अर्थात्‌ हे सवितृ आदि देवताओ ! इस राजा को शत्रुरहित महती क्षत्र- 
पदवी, महती उत्कृष्टता तथा महान्‌ जनाधिपत्य के लिए प्रेरित करं एवं आत्म- 
ज्ञान-सामर्थ्यं के लिए भी प्रेरित करें । 


स्थिश वः सन्त्वायुधा पराणुदे चोळू उत प्रतिष्कभे । 
युष्माकमस्तु तविषी पनीयसी मा मर्त्यस्य मायिनः ॥ 
( अथवं० १.३९.२ ) 


यह मरुत्‌-देवताओं का स्तावक मन्त्र है । प्रसंगानुसार वळप्रधान, देश रक्षक 
सनिक एवं सेनापतियों को भी प्रोत्साहन देनेवाला है । इसमें कहा गया है कि आप 
लोगों के आयुध ( अस्त्र-शस्त्र ) शत्रुओं को पराभूत करने के लिए स्थिर (समथ ) 
हों । शत्रुओं के प्रतिष्कम्भ ( प्रतिरोध ) करने में वील ( दृढ़ ) रहें । आप लोगों 
की तविषी (बळ या सेना) अत्यन्त प्रशंसनीय हो । जो 'मायिनः? (अर्थात्‌ हमारे. 
और हमारे देश के साथ छद्ममय व्यवहार करनेवाले ), मनुष्य ( शत्रु ) हों, उनका 
वल ऐसा न हो और उनके आयुध भी स्थिर न हों । 


'बृहदारण्यक' उपनिषद्‌ में कहा गया है कि यद्यपि अभिषिक्त क्षत्रिय सम्राट्‌ 
सव प्रजा क्रा नियामक होता है, तथापि उसका भी नियन्त्रण करनेवाला धर्म 
होता'है । इसीलिए धर्म क्षत्र का भी क्षत्र है। वही राजा का भी राजा है: तदेतत्‌ 
क्षश्रस्य कषत्रं यद्धमः ( वृ. उ. १.४.१४ ) । धर्मे-नियन्त्रित राजा ही सम्यक्‌ रक्षण एवं 
पालन कर सकता है । 


ऐसे ही घर्म-नियन्त्रित शासक ने उपनिषद्‌ में कहा था कि मेरे राज्य में 
कोई भी चोर, कदय ( क्ृपण ), मद्यप, अनाहिताग्नि ( स्वधर्मविमुख ) और 
अविद्वान्‌ नहीं है । कोई व्यभिचारी पुरुष नहीं, तो फिर व्यभिचारिणी स्त्री हो ही 
कसे? . 


न मे स्तेनो जनपदे न कद्यों न मद्यपः। 
नानाहिताग्निर्नाविद्वान्‌ न स्वरी स्वैरिणी कुतः ॥ 


 बैदों,से स्मृतियों तक प्‌ 


कितना सुन्दर आदशें है ! यदि इसका पालन किया जाय तो सम्पूर्ण विश्व 
वेकुण्ठ-धाम ही वन जाय। ऐसे राज्य या विश्व में सभी प्रजा को अनायास हो 
लौकिक-पारलौकिक उन्नति और मोक्ष ( भगवत्पद-प्राप्ति ) सिद्ध हो जाते हैं । 


धर्म-नियन्त्रित राजतन्त्र एक विशुद्ध शास्त्रीय व्यवस्था है। इसी व्यवस्था 
में महाराज रामचन्द्र, हरिश्चन्द्र, दिलीप, शिवि, रन्तिदेव आदि लोकप्रिय आदश 
राजषि हुए । वे योग्य मन्त्रियों, निःस्पृह सम्यों की सभा में कार्याकार्ये का विचार 
कर प्रजा-हितार्थ अपने सर्वेस्व की वाजी लगाने के लिए हर समय प्रस्तुत रहते 
थे । पद-लोलूप लोग उनकी शासन-सभाओं के सभ्य नहीं हो सकते थे । व्यवहार- 
वेत्ता, प्राज्ञ, वृत्त-शील-गुणान्वित, झात्रु-मित्र में समान-बुद्धि रखनेवाले, निरालस, 
धर्मनिष्ठ, सत्यवादी, काम-क्रोघ-लोभ को जीतनेवाले, प्रियंवद ( प्रियभाषी ) सभ्य 
ही उन शासन-सभांओं के सदस्य होते थे । वे भिन्न-भिन्न जातियों के हुआ करते थे : 


व्यवद्दारविद्‌ः प्राश्ना छृत्तशोलगुणान्विताः । 
रिपो मित्रे खमा ये च घर्मश्षाः सत्यवादिनः ॥ 
निराळलला जितक्रोधकामलोभाः प्रियंवदाः । 
राज्ञा! नियोजितव्यास्ते लभ्याः सर्वासु जातिषु ॥ 
( शुक्रनीति ४.५३९-४० ) 


इस तन्त्र को वर्गो-जातियों का भेद मिटाना अभीष्ट न था। किन्तु सबको 
योग्य एवं एक दूसरे का पुरक तथा पोषक वनाना ही उनके प्रयत्न का उदिष्ट था। 


शुक्ल यजुर्वेद के अनुसार राष्ट्र में ब्रह्मवचेस्वी ब्राह्मण, शूर, धनुधेर, महा रथी 
एवं लक्ष्यभेदी क्षेत्रिय, दोरध्री गौ तथा भारवहन-समर्थं वलवान्‌ वृषभ एवं शी घ्र- 
गामी अइवों की कामना की जाती थी । 


घरों में कुलपालिनी पतित्रता स्त्री, विजयरथी प्रियदर्शी सभ्य वीर युवक, 
यथेष्ट वृष्टि, फछयुक्त औषधियों तथा सवके योग-क्षेम की कामना की जाती थी । 


आध्रह्मन्‌ ब्राह्मणो त्रझवचंखी जायतामाराष्टे राजन्यः शुर इषव्योऽति- 
व्याधी मद्दारथो जायताम्‌ । दोग्भो धेनुचांढ(ऽनडवानाश सप्तिः पुरन्धिर्याषा 
जिष्णू रथेष्ठाः सभेयो युवास्य यजमानस्य वीरो जायताम्‌ । निकामे निकामे नः 
पन्यो वर्षतु फळवत्यो न ओषघथः पच्यन्ताम्‌ । योगक्षेमो न! कब्पताम । 
( शुक्लयजुः० २२.२२ ) 
केवल सीमित एक राष्ट्र का ही नहीं, अपितु वदिक-दृष्टि से राजसूय-यज्ञ 
का अनुष्ठान करके अखण्ड भूमण्डल में शान्ति एवं सुव्यवस्था करना वेदिक-सञ्राट्‌ 
का परम कतव्य था । 


६ विचार-पीयूष : भारतीय राजनीति 


राजाओं को वश में करके राजसूय-यज्ञ का पारमेष्ठ्य राज्य, महाराज्य का 
अनुष्ठान किया जाता था । निम्नलिखित वेदमन्त्र में इसी साम्राज्य-स्वाराज्य का 
वर्णन करते हुए समुद्रपयंन्त सम्पूण पृथिवी के एक राष्ट्र का वणेन है : 


`" "सान्राज्यं भोज्यं स्वाराज्यं वैराज्यं पारमेष्ठयं राज्यं घदह्ाराज्थमाधिपत्य- 
~ 
मयं समन्तपर्याये स्यात्‌ सार्वभोषः' `` । पृथिव्ये समुद्रपर्यन्ताया पकशाडिति'`` । 


महती देवता दोषा नररूपेण तिष्ठति ( मनु० ७.८ ) तथा जराणां च जशा- 
घिपम्‌ ( गीता १०.२७ ) इन वचनों के आधार पर राजा को ईश्वर का प्रतिभू 
माना जाता है । फलतः उसमें आंशिक रूप में ईश्वर के गुण भी होने ही चाहिए । 


“ईशावास्योपनिषद्‌” में ईश्वर को कवि, मनीषी, परिभू कहा गया है। 
ईइवर कवि, क्रान्तदर्शी = अतीत-अनागत-वतेमान का द्रष्टा होता है इसी तरह 
राजा को भी कवि होना चाहिए । अर्थात्‌ इतिहास का अध्ययन कर स्वराष्ट्र एवं 
परराष्ट्र के अतीत का ज्ञान, चारों एवं वृत्तपत्रों द्वारा वतेमान का अनुभव तथा 
अनुमानों द्वारा भविष्य का अनुमान लगाकर नीति-निर्धारण करना चाहिए | इस 
प्रकार अतीत, अनागत, वर्तमान का द्रष्टा होने से राजा भी 'कवि' हो जाता है । 


'इझवर मनीषी होता है, अर्थात्‌ मन का प्रेरक अन्तर्यामी होता है। राजा 
को भी मन एवं तदुपलक्षित इन्द्रियों का शासक एवं नियामक होना चाहिए । 
इन्द्रियों का गुलाम, मन का किकर, विषयों का अनुगामी न वनकर उन सवका 
नियन्ता ही रहना चाहिए । जितेन्द्रिय तथा जितषड्वर्ग मनीषो राजा ही प्रजा- 
पालन में समथ होता है । 


ईश्वर परिभू अर्थात्‌ सवके ऊपर होता है। इसी तरह राजा अपने प्रभाव 
से सबको प्रभावित करनेवाला होना चाहिए । 


ईश्वर स्वयम्भू अर्थात्‌ स्वयं ही सबके ऊपर होता है। सब कुछ स्वयं ही 
होता है, अतएव वह स्वयम्भू है । राजा को भी ऐसा स्वावळम्वी होना चाहिए । 
सवंदा सेना एवं अमात्यों पर निर्भर न रहकर स्वयं शक्तिशाली होना चाहिए । 
राजा रामचन्द्र आंदि शासकों की सेना केवळ शोभा के लिए हुआ करती थी । युद्ध 
का अन्तिम निर्णय उन्हींके पौरुष-पराक्रम पर होता था : 


इंद युद्ध देखहु सकल, अमित भये सब बोर । 
( रामचरितमानस ) 


आर्चर्य है कि आज वकील वनने के लिए ला-कानून पढ़ना पड़ता है । 
चिकित्सक बनने के लिए आयुर्वेद, एलोपथी आदि पढ़नी पड़ती है.। इंजीनियर 


nnd 


वेदों से स्मृतियों तक ७ 


वनने के लिए नाना प्रकार की शिल्प-विद्याएँ पढ़नी पड़ती हैं । किन्तु शासक वनने 
के लिए, विधि-निर्माता (एम० पी०, एम० एल० ए० ) होने के लिए कुछ भी पढ़ने 
की आवश्यकता नहीं समझी जाती । कोई भी व्यक्ति, चाहे वह कितना भी अन- 
पढ़ हो, धड़ल्ले से शासक वन बठता है। जो मुकदमे की परवी के लिए घर की 
औरतों के जेवर वेच वकील-वेरिस्टरों की पूजा करता है, स्वयं अपने मुकदमे की 
परवी या वहस नहीं कर पाता, वही राष्ट्र का कानून वनानेवाला, 'विधायक' वन 


जाता है । किन्तु भगवान्‌ मनु ने तो राजपुत्र को ही, शासक वनने के लिए विविध 
संस्कारों से संस्कत एवं शिक्षित होना आवश्यक वताया है। 


त्रां प्राप्तेन संस्कारं क्षत्रियेण यथाविघि। 
सर्वस्यास्य यथान्यायं कतंव्यं परिरक्षणम्‌ ॥ 
( मनु० ७.२ ) 
अर्थात्‌ वेद-प्राप्त्यथं उपनयन-संस्क्रार प्राप्तकर, यथाविधि अभिषिक्त होकर 
क्षत्रिय को स्वराज्यस्थित सभी प्रजा का यथान्याय पालन करना चाहिए । 


एतावता उपवीत, अभिषिक्त क्षत्रिय ही मुख्यरूप से राज्य-पालन का अधिकारी 
होता है । 


अराजके हि लोकेऽस्मिन्‌ सर्वतो विद्रुते भयात्‌। 
रक्षाथमस्य सवस्य राज़ानमसज्त्‌ प्रसुः॥ 
इन्द्रा-ऽनिल-यमा-ऽर्काणा-मग्नेरच वरुणस्य च। 
चन्द्र-वित्तेशयोइचेव माता निहत्य शाइबतीः ॥ 
( मनु० ७.३-४ ) 
अर्थात्‌ अराजकता के कारण संसार में सभी 'मात्स्यन्याय' से भयभीत एवं 
पीड़ित थे। अतः सवको रक्षा के लिए सर्वेश्वर ने इन्द्र, वायु, यम, सूरय, अग्नि, वरुण, 
चन्द्र, कुबेर के सारभूत अंशों का संकलन कर राजा का निर्माण किया । इन्द्रादि 
सभी लोकपालों के तेजों से निमित होने के कारण ही राजा अपने तेज से सवको 


अभिभूत करता है । वह आदित्य के समान तपता है, अग्नि आदि के समान तेजस्वी 
एवं अप्रधृष्य होता है । 


इसीलिए राजा चाहे वालक ही हो, तो भी उसका कभी अपमान नहीं 
करना चाहिए; महती देवता ही राजा के रूप में स्थित समझनी चाहिए : 


बालोऽपि नावमन्तव्यो मनुष्य इति भूमिपः | 
महती देवता होषा नररूपेण तिष्ठति॥ 


( मनु० ७.८) ` 


८ विचार-पीयूष ? भारतीय राजनीति 


राजा विष्णु की थालनी-शक्ति का प्रतिनिधित्व करता हुआ विष्णु ही होता 
है। इसीलिए कहा गया है : नाविष्णुः पृथिवीपतिः। अर्थात्‌ अविष्णु पृथिवीपति नहीं 
होता। उसके प्रसाद से श्री प्राप्त होती है, उसके पराक्रम से विजय प्राप्त होती है, 
उसके क्रोध से मृत्यु होती है । उसका सम्मान अवश्य करना चाहिए। उसके राज्य- 
पालनरूप कार्य की सिद्धि के लिए ही पहले परमेद्वर ने सर्वप्राणियों के रक्षार्थ 
अपने पुत्रस्वरूप धर्ममय दण्ड को, जो कि ब्रह्मतेजरूप ही है, रचा है : 


तस्याथं सर्वभूतानां गोप्तारं घर्ममात्मजम । 
ब्रह्मतेजोमयं दण्डमरूजत्‌ पूर्वमीदवरः ॥ 
( मनु० ७.१४ ) 


दण्ड के भय से स्थावर, जंगम सभी चराचर भूत अपने-अपने भोग में समर्थ 
होते हैं और अपने कमे पर चलते हैं। अन्यथा प्रवल लोग दुर्बलों के धन-दारादि 
का हरण कर सकते हैं। सज्जन लोग भी अकरण में प्रत्यवाय एवं यमयातना आदि 
के भय से ही नित्य-तेमित्तिक कर्मो का अनुष्ठान करते रहते हैं : 


तस्य सर्वाणि भूतानि स्थावराणि चराणि च। 
भयाद्‌ भोगाय कल्पन्ते स्वधर्मान्न चलन्ति च ॥ 
( मनु० ७.१५ ) 


राजा को देश-काल, दण्डय को शक्ति एवं विद्यादि की शक्ति को तत्त्वतः 
जानकर अन्यायियों को शास्त्रानुसार ही दण्ड देना चाहिए : 


तं देशकालौ शक्तिञ्च विद्यां चावेक्ष्य तत्त्वतः । 
यथाहंतः संप्रणयेन्नरेष्वन्यायव्तिषु ॥ 
र ( मनु० ७.१६ ) 


वस्तुतः वह दण्ड ही राजा है, क्योंकि उसके होने पर ही राजशक्ति का योग 
होने से पुरुष राजा होता है। वही नेता, शासक, चारों वर्णो, आश्रमों तथा उनके 
धर्मों के संपादन का प्रतिभू ( जिम्मेदार ) होता है : 


स राजा पुरुषो दण्डः स नेता शासिता च सः । 
चलुर्णामाश्रमाणाऽच घर्मस्य प्रतिभूः स्मृतः ॥ 
( मनु० ७.१७ ) 
वह दण्ड ही सव प्रजा का शासन करता है, वही रक्षा करता है । सवके सो 


जाने पर भी वही जागता रहता है। वही धमं का हेतु होने से 'धर्म' कहलाता है । 
ऐहिक, आमुष्मिक दण्ड के भय से ही सभी धर्मानुष्ठान में संलग्न होते हैं : 


URS NS bles tbs ei + 


वेदों से स्मृतियों तक ९ 


दण्डः शारित प्रज्ञाः सर्वा दण्ड एवामिरश्षति। 
OC ०९४ ¢ 
दण्डः सुप्तेषु जागति दण्डं धम विदुवुंधाः ॥ 
( मनु० ७.१८ ) 
वह दण्ड शास्त्रानुसार यथायोग्य प्रयुक्त होने पर प्रजा का रंजन कर उसे 


राजा के प्रति सानुराग वनाता है । विना विचार किये लोभादि से प्रयुक्त होने पर 
वही राजा का विनाश कर देता है : 


समीक्ष्य ख चचतः सस्यक खर्चा रञ्जयति प्रज्ञाः । 
असमीक्ष्य प्रणीतस्तु विनाशयति सखर्चतः॥ 
( मनु० ७.१९ ) 


यदि राजा निरालस होकर दण्ड्यों को दण्ड न दे तो वलवत्तर लोग दुरबेलों 
को शूलविद्ध भत्स्य के समान संतप्त करने लगेंगे । अथवा जल में जेसे प्रवल मत्स्य 
दुर्बल मत्स्यों का भक्षण करते हैं, वेसे ही प्रवल दुर्वलों के भक्षक-शोषक हो 
जायेंगे : 


यदि न प्रणयेद्राजा दण्डं दण्डयेष्वतन्द्रितः। 
शूले' मत्स्यान्निचापक्ष्यन्‌ डुर्वलान्‌ वलचत्तराः ॥ 
( मनु० ७.२० ) 
यदि योग्य राजा के दण्ड का भय न होता तो कौआ (पक्षी ) पुरोडाश को 


खा जाता और कुत्ता पायसादि चरुपी जाता । तव किसीका किसी वस्तु पर 
स्वत्व नहीं रहता और ब्राह्मणादि वर्णो में उलट-पुलट हो जाती : 
अद्यात्‌ काकः पुरोडाशां इचा च लिह्यात्‌ इविस्तथा । 
स्वाम्यं च न स्यात्‌ कस्मिश्चित्‌ प्रवतंताधरोत्तरम्‌ ॥ 
( मनु० ७.२१ ) 
संसार में सभी दण्ड से नियन्त्रित हो सन्मागे पर चलते हैं। स्वभाव से शुद्ध 
मनुष्य अतिदुलंभ है । करोड़ों में कोई एकआध शुद्ध होता है । दण्ड के भय से ही 
सारा जगत्‌ आवश्यक भोग में समर्थ होता है 
सवो दण्डजितो लोके दुलेभो हि शुचिनरः 
दण्डस्य द्वि भयात्‌ सच जगद्‌ भोगाय कर्पते ॥ 
( मनु० ७.२२ ) 


१. जले मत्स्यानिवा ऽहिस्युः’ यह पाठान्तर है । 
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दण्ड का अप्रयोग या अनुचित प्रयोग होने पर सांकर्यं फेलकर सम्पूण 
वर्णव्यवस्था छिन्न-भिन्न हो जाती है। चोरी, डाका, वलात्कार द्वारा सम्पूर्ण 
शास्त्रीय मर्यादाएँ नष्ट हो जाती हैं । अपकार-वृद्धि से परस्पर अपकार के कारण 
लोक-क्षोभ हो जाता है : 


दुष्येयुः सर्ववर्णाइच भिद्येरन्‌ सर्वसेतवः । 
सर्वळोकप्रकोपइच भवेइण्डस्य विक्रमात्‌ ! 
( मचु० ७.२४ ) 


जहाँ दण्ड-प्रणेता नेता यथावत्‌ विषयानुरूप दण्ड-विधान करता है और 
ञ्यामवर्ण, लोहित-नयन देवता से अधिष्ठित दण्ड प्रचलित रहता है, वहाँ प्रजा 
कभी व्याकुल नहीं होती : 


यत्र झ्यामो लोहिताक्षो दण्डऱचरति पापहा । 
प्रजास्तत्र न सुह्यन्ति नेता चेत्‌ खाु पद्यति ॥ 
( मनु० ७.२५ ) 
अभिषिक्त, सत्यवादी, धमं-अर्थ-काम का वेत्ता, तत्त्वाततत्वविचार करनेवाला 
प्राज्ञ राजा ही उस दण्ड का विधाता होता है : 


तस्याहुः संप्रणेतारं राजानं सत्यवादिनम्‌ । 
समीक्ष्य कारिणं प्राज्ञं घर्मकामाथकोच्िदम्‌ ॥ 
( मनु० ७.२६ ) 


प्रकृष्टतेजःस्वरूप वह दण्ड अकृ्वतात्माओं के लिए दुर्धर होता है । वही दण्ड 
(राज) धर्म-विमुख होने पर पुत्र-वान्धवादिसहित राजा को ही नष्ट कर देता है: 


दण्डो हि सुमहत्तेजो दुर्घरइचाङतात्ममिः। 
घर्माद्विचलितं हन्ति नृपमेव सवान्धवम्‌ ॥ 
( मनु० ७.२८ ) 
' , गुण-दोषों के विवेक के विना प्रयुक्त दण्ड नृप-नाश के अनन्तर दुर्ग, राष्ट्र, 
चराचर प्राणिसहित प्रथिवी एवं अन्तरिक्ष लोकगत मुनियों एवं देवताओं को भी 
पीड़ित करता है, क्योंकि सांकर्यं एवं अव्यवस्था फलने से हविःघप्रदानादि का 
लोप हो जाने से यह्‌ सव होना अवइथम्भावी है । 


ततो दुरा च राष्टू' च लोकं च खचराचरम्‌। 
अन्तारक्षगतांदचेच सुनीन्‌ देवांइच पोडयेत्‌ ॥ 
(.मनु'७.२९ ) 


` बेदों से स्मृतियों तक ११ 


शुचि, सत्यसन्ध एवं यथाशास्त्र व्यवहार करनेवाला, शोभनसहाययुक्त 
श्रोमान्‌ तत्त्वज्ञ राजा ही ठीक-ठीक दण्ड का प्रयोग कर सकता है : 


शुत्चिता खतव्यसन्धेन यथाशास्त्रानुखारिणा | 
प्रयोक्तुं शाक्यते दण्डः खुलह(येत्र घीमता ॥ 
( मनु० ७.३१ ) 


राजा का कर्तव्य है कि प्रात: उठते ही त्रेविद्य ( ऋक्‌, यजुः, सामवेदों के 
सम्यक्‌ ज्ञाता ), वृद्ध तथा नीतिशास्त्र के विद्वान्‌ ब्राह्मणों की उपासना करे । वेद- 
वेत्ता, पवित्र, वृद्ध विभ्रों की सदा सेवा करनी चाहिए; क्योंकि वृद्धसेवी का राक्षस 
लोग भी सम्मान करते हैं । विनीतात्मा होकर शी राजा सदेव उनसे विनय का 
अभ्यास करता रहे । विनीतात्मा राजा कभी नष्ट नहीं होता : 


्राह्मणान्‌ पयुपालीत प्रातरुत्थाय पाथिवः। 
जेविद्वुद्धानू विदुषस्तिछेत्तेषां च शासने ॥ 
घुद्धांइच नित्यं सेचेत विप्रान्‌ वेदविदः शुचीन्‌। 
चुद्धसेवी हि खततं रक्षोमिरपि पूज्यते ॥ 
तेभ्योऽधिगच्छेद्विनयं चिनीताव्मापि नित्यशः । 
विन्नीतात्मा हि चुपतिन विनइयति कहिचित्‌ ॥ 

( मनु० ७.३७-३९ ) 


अविनय के कारण हाथी, घोड़े, कोश आदि से युक्त भी वहुत-से राजा 
नष्ट हो गये और विनय के कारण ही नि:साधन एवं वनस्थों ने भी राज्य प्राप्त 
कर लिया था । अविनय के कारण वेन, नहुष, सुद, पजवन, सुमुख, निमि नष्ट हो 
गये । विनय से ही वन्य, पृथु एवं मनु ने राज्य प्राप्त किया तथा कुबेर ने ऐश्वर्ये 
एवं विश्वामित्र ने ब्राह्मण्य प्राप्त किया । राजा को चाहिए कि वह ब्रह्म चर्याश्रम में 
पठित वेदों का ऋक-यजुः-सामवेदरूप त्रयी के वेत्ताओं से ग्रन्थतः एवं अर्थतः 
अभ्यास करता रहे । इसी प्रकार योग-क्षेम का प्रतिपादन करनेवाली भर्थंशास्त्ररूप 
दण्डनीति का भी परम्परापूर्वक अभ्यास करता रहे । 

राजा आन्वीक्षिकी, त्रयीविद्या, दण्डनीति एवं अभ्युदय तथा व्यसन में हषं- 
विषाद का प्रशमन करनेवाली ब्रह्म विद्या का भी उसके वेत्ताओं से ज्ञान प्राप्तकर 
अभ्यास करता रहे | वह लोकऊ-व्यवहार से कृषि, वाणिज्य, पशुपा उनादिरूप वार्ता- 
शास्त्र का भी सम्यक ज्ञान प्राप्त करे : 


त्रेविद्येभ्यस्त्रयी विद्यां दण्डनीति च शाश्वतीम। 
आन्वीक्षिकी चात्मविद्यां वार्तारस्भांइच लोकतः ॥ 
( मनु० ७.४३ ) 
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गीता के अनुसार भी रार्जाषयों को ससाधन सांख्यविद्या का ज्ञान होता 
था । राज्य-संचालन में सन्धि विग्रह, यान, आसन, द्वेधीभाव आदि अनेक परि- , 
स्थितियों का सामना करना पड़ता है । ब्रह्मविद्या के विना धर्यं तथा शोक-मोह- 
राहित्य होना सम्भव नहीं । 


राजा को चाहिए कि चक्षुरादि इन्द्रियों पर विजय प्राप्त करने के लिए 
सवदा प्रयत्न करता रहे; क्योंकि विअयासक्तिर्वाजत जितेन्द्रिय ही प्रजा को वश 
में कर सकता है: 


इन्द्रियाणां जये योगं समातिष्ठेदिवानिशम्‌ । 


जितेन्द्रियो हि दाकनोति बरो स्थापयितुं प्रजाः ॥ 
( मनु० ७.४४ ) 


रावण के मरने पर विलाप करती हुई मन्दोदरी ने कहा था कि आपको 
राम के वाणों ने रणांगण में धराशायी नहीं किया, किन्तु आपकी इन्द्रियों ने ही 
आपको पराजित किया है' : इन्द्रियेरेब निजितः ( वा० रा० युद्ध० १११. १६ )। 
इन्द्रियों का गुलाम, विषयों का कीड़ा और कामिनी-कांचन का किंकर कभी 
शासनाधिकारी नहीं हो सकता । 


दस कामज और आठ क्रोघज, इस तरह अष्टादश व्यसन दुरन्त होते हैं । 
अतः प्रयत्नपूर्वक सर्वदा इनसे वचना चाहिए । कामज व्यसनों में फंसकर राजा 
अर्थे-काम से वंचित हो जाता है, तो क्रोधज व्यसनों में व्यासक्त होने पर उसे प्रकृति- 
कोप द्वारा अपने शरीर से भी हाथ धोना पड़ता है। 


शिकार करना, जुआ खेलना, दिवा-निद्रा, परदोषवर्णन, स्त्री-प्रसंग, मय- 
पान, नृत्य, गीत, वादित्र, त्रृथा भ्रमण ये दस कामज दुगु णों के गण हैं : 


सगयाक्षो दिवास्वप्नः परिवादः स्जियो मदः । 


तौर्यत्रिकं द्ृथाटयया च कामजो दशको गणः ॥ 
( मनु० ७.४७ ) 


पैशुन्य ( अविज्ञात दोष का आविष्कार ), साहश ( साधुपुरुषों का वध- 
बन्धन आदिरूप निग्रह ) द्रोह, ( छद्म से विरोधियों का वध करना ), ईर्ष्या 
( अन्यों के गुणों की असहिष्णुता ), असूया ( परगुणों में दोष का आविष्करण ), 
अर्थदूषण ( अर्थ का अपहरण एवं देय का अदान ), वाक्‌-पा रुष्य ( कटुवादिता ), 
दण्डपारुष्य ( ताइतादि ) ये आठ क्रोधज व्यसन हैं : 
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पेशुन्यं साहसं द्रोहं ईगर्याऽसयाऽथंदूषणम्‌। 
वागद्ण्डजं च पारुष्यं क्रोचज्ञोऽपि गणोऽष्टकः ॥ 
( मनु० ७.४८ ) 


इन दोनों गणों का भी परम मुल लोभ है, अतः लोभ को जीतने का 
पर्याप्त प्रयत्न होना चाहिए । 


द्वयोरप्येतयोमूलं यं सवं कवयो चिदुः। 
तं यत्नेन जयेलोम॑ तज्ञाचेताबुप्रौ गणो ॥ 
( मनु० ७.४९ ) 
मद्ययान से संज्ञानाश और यथेष्टचेष्टा आदि से देह और धन दोनों ही का 
नाश सम्भव है। यूत से वर, विग्रह आदि दोष होते हैं । स्त्री-प्रसंग से सत्क्रियाओं 
का कालातिक्रमण एवं धम-लोप होता है। अंगच्छेदनादि दण्ड-पारुष्य अशक्य- 
समावान होता है । वाक्रपारुष्यसंभूत कोपानळ को प्रशान्ति दान-सम्मानादि 
पानीय के सित्रन से हो सकती है; किन्तु मम-पीड़ाकर होने से प्रायः वाक-प्रहार 
दुर्चिक्रित्स्य होता है। उसको अपेक्षा अथदूषण का समाधान प्रचरतर धन-प्रदान 
आदि से हो सकता है । 
इनमें भी कामजगण में मद्यपान, दत, अवध स्त्री-प्रसंग एवं मृगया ये 
चार परम अनर्थ के हेतु हैं : 
पानमक्षाः स्त्रियइचेव झूगया च यथाक्रमम्‌। 
एतत्कष्तम॑ विद्याच्चतुष्क कामजे गणे॥ 
( मनु० ७.५० ) 
क्रोघजगण में भी दण्डपातन, वाकू-पारुष्य और अर्थदूषण, ये तीन अत्यन्त 
हेय हूँ : 
द्ण्डस्थ पातनं चेव वाकपारुष्याथदूबणे । 
क्रोचजेषपि गणे विद्यात्‌ कष्टमेतर्त्रिकं सदा ॥ 
( मनु० ७.५१ ) 
इन सातों में भी पूर्व-पू्वं अत्यन्त अनर्थ-हेतु हैं । व्यसन मृत्यु से भी अधिक 
भयंकर होता है । कारण अव्यसनी मरकर स्वगे जाता है, किन्तु व्यसनी तो उत्त- 
रोत्तर अधोगति को ही प्राप्त करता है। 


राज्य में राजा के पश्चात्‌ दूसरी कोटि का महत्त्व मन्त्रो का होता है। कहीं- 
कहीं तो योग्य मन्त्री घोर संकट के समय भी अपने बुद्धि-वभव द्वारा राजा का 


थक 
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उद्धार करते हैं । राष्ट्रव्यापी महान्‌ कार्यों का निवेहण एक व्यक्ति से सम्भव नहीं । 
इसीलिए मनु के अनुसार सात या आठ मन्त्रियों का संकलन करना अत्यावश्यक 
है। वे पितृ-पितामहादि क्रम से राष्ट्र के भक्त तथा शास्त्रवित्‌, शूर, कुलीन एवं 
परीक्षित होने चाहिए : 


मोलाञ्छास्त्रविद्‌्ः शाराछन्घलक्षान्‌ कुलोद्भवान्‌ । 
सचिवान्‌ स्त चाष्टो वा प्र्गुर्वीत परीक्षितान्‌ ॥ 
( मनु० ७.५४ ) 


सामान्य मन्त्रों में अगोपनीय सन्धि, विग्रहादि का विचार करना चाहिए । 
दण्ड, कोश, पुर, राष्ट्र इन चतुविध स्थानों का चिन्तन करना चाहिए : तिष्टस्यने- 
नेति स्थानम्‌। दण्ड अर्थात्‌ हस्ति, अरव, रथ, पदाति प्रभृति दण्ड-साधनों एवं उनके 
पोषण-रक्षणादि का विचार करना चाहिए । कोश अर्थात्‌ अर्थसंग्रह एवं आय- 
व्ययादि, पुररक्षण, राष्ट्र अर्थात्‌ देश एवं तद्वासी मनुष्य-पर्वादि सवसाधारण के 
योग-क्षेमादि का विचार करना चाहिए । प्रत्येक का एकान्त में अभिप्राय जानकर 
फिर सामूहिक रूप से सवके साथ भी अभिप्राय जानते हुए राज्यहित का कार्ये 
प्रारम्भ करना चाहिए । 


इन सव मन्त्रियों में भी जो विशिष्ट धार्मिक, विद्वान्‌ ब्राह्मण हों, उसके 
साथ षाडगुण्य-संप्रयुक्त मन्त्रणा करनी चाहिए । उसके प्रति विश्वस्त होकर उसके 
परामश से हो सब कर्मों का प्रारम्भ करना चाहिए । 


इसी प्रकार राजा के लिए अनुरक्त, शुचि, दक्ष एवं स्मृतिमान्‌ तथा देश- 
वित्‌, वपुष्मान्‌ निर्भय एवं वाग्मी दूत भो होना चाहिए। अमात्य सेनापति के अधीन 
हस्त्यश्वादि दण्ड का होना तथा उन्हींको इच्छानुसार दण्ड की प्रवृत्ति होनी चाहिए । 
सन्धि-विग्रहादि दूत के आयत ( अधीन ) होते हैं । संहतों के भेदन एवं भिन्नों के 
सन्धान में दूत ही समर्थ होता है। दूत को निगृढ़ अनुचरों द्वारा प्रतिपक्ष के आकार 
को जानना चाहिए और उनके द्वारा क्षुब्ध, लब्ध, अपमानितों के सम्वन्ध तथा 
उनके चिकीषित ( करने के लिए इष्ट ) को भी जानना चाहिए। 

राजा की राजधानी ऐसे स्थान पर होनी चाहिए, जहाँ जल एवं तृण का 
आधिक्य न हो; प्रचुर वात-आतप ( हवा-धूप ) आते हों तथा जो बहुत धन- 
धान्यादि से परिपूर्ण हों, प्रचुर धामिकजनों से प्रकीर्ण, रोग-दोषादि से रहित, पुष्प, 
तरु, लता, वल्ली से मनोहर हो । वहाँ समीप के वास्तव्य, आटविक आदि सर्वथा 
प्रणत हों और कृषि-वाणिज्यादि जीविकाएंँ सुलभ हों । 

अवइ्य ही आज के वेज्ञानिक युग में विविध दुर्गो का महत्त्व कम समझ में 
आता है । वायुयान, राकेट, प्रक्षेप्यास्त्रों तथा परमाणुवम, उद्जनवम के सक्षम 
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सामान्य दुर्गो का उपयोग अत्यल्प है । फिर भी विविध 'दुर्गों' का उपयोग नगण्य 
नहीं है । प्राचीनकाळ में भी पुष्पक आदि विमान तथा आग्नेय, ब्रह्मास्त्र, नारा 
यणास्त्र ही नहीं; त्रलोक्यसंह।रक्षम पाशुपतास्त्र तक थे; किन्तु उनका प्रयोग 
साधारण-सी स्थिति में कभी नहों होता था । अत्यन्त असाधारण परिस्थिति में 
ही उनका उपयोग होता था : 


'घन्यदुग' ( चारों ओर दूर-दूर तक मरुप्रदेश ) का होना भी आवद्यक 
है । राजधानी पाषाण, इष्टकादि के विस्तार की द्विगुणित उच्चता से युक्त प्राकार 
द्वारा वेष्टित होनी चाहिए, जहाँ युद्ध के समय सेनिकों का भ्रमण हो सके । 
जिसमें सावरण गवाक्ष हों जिनके द्वारा शत्र पर गोले वरसाये जा सक, वह 'मही 
दुर्ग है । अगाधजल से वेष्टित होना 'जलदुगं' है । चारों ओर ८ मील महावक्षों 
एवं कंटकवाले गुल्म-लतादि से परिवृत होना 'वाक्षंदुर्ग' है। चारों ओर हस्ति 
अइ, रथ तथा तात्कालिक अन्य वाहनों से समन्वित एवं पदाति-सेना से पुर का 
वेष्टित करना 'नृदुगे' है । संकुचित एक मार्ग से युक्त तथा दुरारोह नदी-प्रस्रव- 
णादिथुक्त गुप्त पवतपृष्ठ “गिरिदुर्ग है । 


इन सभी दुर्गो में 'गिरिदुर्ग' का सर्वाधिक महत्त्व है। चतुदिग्‌ तृणाकोणं 
महीदुर्गं मृषकादि से व्याप्त हो । जलदुर्ग नक्र-मकर'दि से दुर्गम होना चाहिए । 
वृक्षदुगं वानरादि से व्याप्त, न॒ृदुर्ग मनुष्यों एवं गिरिदुगं देवों से आश्रित होना 
चाहिए । दुर्गाश्रित एक योद्धा सौ शत्रुओं से और सौ दस सहस्र सनिकों का सामना 
कर सकता है। यह दुर्गं विविध आयुधों, वाहनों धन-वान्यों, ब्राह्मणों एवं शिल्पियों 
तथा यन्त्रों एवं पर्याप्त, अन्न, जळ, यवस्‌ से परिपूर्ण रहना चाहिए । उस दुगं के 
भीतर देवमन्दिर, राजकीय प्रासाद, अग्निशाला, आयुधागार आदि होने चाहिए । 


राजा को समान वर्ण की, सरवेलक्षण-सम्पन्न महाकुलोत्पन्न, मनोहारिणी तथा 
सुन्दर रूपगुणों से युक्त कन्या के साथ विवाह कर उसे महारानी वनाना चाहिए : 


तद्ध्यास्योद्वदेद्‌ भायां सवर्णा लक्षणान्दिताम्‌। 
कुळे महति सम्भूतां हृद्यां रूपशुणान्विताम्‌ ॥ 
( मनु० ७.७७ ) 


पुरोहित एवं ऋत्विजों का भी वरण करना आवश्यक है। वे ही राजा के 
श्रौत एवं स्मार्तं कर्मो के सम्पादक हैं, जो गह्य तथा त्रेता अग्नियों से संपाद होते 
हैं । राजा पर्याप्त दक्षिणावाले अइवमेध, राजसूय आदि बड़े-वड़ यज्ञों से देवों का 
पूजन करे और धर्मार्थ नाना प्रकार के भोग, कन्या, गुह, सुवर्ण, वस्त्रादि, विविध 
धन ब्राह्मणों को प्रदान करे : 


Nain, 7% 
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पुरोहितं ख कुर्वीत वृणुयादेव चत्विजम। 
तेऽस्य ग्रह्याणि कर्माणि कुर्युवेतानिकानि च ॥ 
यजेत राजा क्रतुभिविविधेराप्तद्क्षिणे। । 
धर्माथ चेव विप्रेभ्यो दद्याद्‌ भोगान्‌ घनानि च ॥ 
( मनु० ७.७८-७९ ) 


राजा आप्त अमात्यादि द्वारा शास्त्रानुसार राष्ट्र से वाषिक कर उगहवाये। 
इसी तरह स्वदेशवासी प्रजा के साथ स्नेहादि द्वारा पितृतुल्य स्नेही वनकर व्यव- 
हार करे : 


सांवत्सरिकमाप्तेरच राष्ट्रादाह्दारयेद्वलिम्‌। 


स्याच्चाम्नायपरो लोके यतत पितवन्नूणु ॥ 
( मनु० ७.८० ) 


राजा को चाहिए कि हस्ति, अश्व, रथ, पदाति, कृषि, वाणिज्यादि विविध 
विभागों के पृथक्‌-पृथक्‌ कुशल अध्यक्षों को नियुक्त करे । वे लोग तत्‌-तत्‌ विभागों 
के कार्यकर्ताओं के कार्यो की देखरेख करें । राजा को गुरुकुल से समावृत ब्राह्मणों 
का पूजक होना चाहिए । उनको दिया हुआ धन-धान्य ही राजा की अक्षय निधि 
है । उसे चोर या शत्रु कोई नहीं नष्ट कर सकता । ब्राह्मण के हाथ पर दिया हुआ 
दान अग्निहोत्र से भी वरिष्ठ होता है। कारण अग्निहोत्र का हवि; कभी सुत, 
अधःपतित या दाहादि से शुष्क हो सकता है; किन्तु ब्राह्मण के मुख में हुत अर्थात्‌ 
ब्राह्मण-हस्त पर प्रदत्त दान में उक्त कोई भी दोष नहीं आता:: 


न स्कन्दते न व्यथते न विनइयति किचित्‌ । 
बरिष्ठमग्निष्दोत्रेभ्यो ब्राह्मणस्य सुखे इतम्‌ ॥ 
( मनु० ७.८४ ) 


अब्राह्मण को दिया दान कथित फल समगुण देता है । क्रियारहित ब्रा. ण- 
ब्रुव को दिया दान दुगुना फल देता है। अध्ययन प्रारम्भ करनेवाले ब्राह्मणको 
दिया दान लक्षगुण फल देता है । किन्तु समस्त शाखीय मन्त्र-ब्राह्मणात्मक वेदका 
साङ्गोपाङ्ग अध्ययन करनेवाले ब्राह्मण को प्रदत्त दान अनन्त-गुणित फल देता है। 


सममत्राह्मणे दानं हिगुणं त्राह्मणब्रुवे । 
"प्राधीते शतसाहस्रमनन्तं वेद्पारगे ॥ 
( मनु० ७.८५ ) 


१. 'सह्रगुणमाचार्ये' यह पाठान्तर है । 
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पात्र के तारतम्य से श्रद्धा का तारतम्य होता है। उत्तम श्रद्धा एवं उत्तम 
पात्र के अनुसार ही परलोक में दान का उत्तम फल होता है: 


पात्रस्य हि विशेषेण अद्धघानतयेत्र च। 
अद्पं घा बहु वा प्रेत्य दानस्य फलमइनुते ॥ 
( मनु० ७.८६ ) 


प्रजा का सम्यक पालन और संग्राम में अनिवतित्व ( पीठ दिखाकर न 
आना ) एवं ब्राह्मण-सुश्षा राजा के लिए स्वर्गादि श्रेय का परम साधन है : 


सड्ग्रामेष्वनिवर्तिंत्वं प्रजानां चेच पालनम्‌। 
छुश्रषा घ्राह्मणानां च राशां श्रेयस्करं परम्‌ ॥ 
( मनु० ७.८८ ) 


परस्पर एक दूसरे को हनन करने की इच्छा से सम्मुख युद्ध करते हुए रण 
से अपराङ मुख होनेवाला राजा स्वर्ग का भागी होता है। फिर भी आस्तिकों की 
परम्परा के अनुसार कूट छन्दमय आयुधों से रण में शत्रु का वध उचित नहीं । 
राजा कर्ण्याकार फलक, विषदिग्ध या अग्निदीप्त कलकवाले वाणों से भी प्रहार 
न करे । रथ त्यागकर भूमि पर खड़े, क्लीव तथा कृतांजलि, मुक्तकेशा, उपविष्ट, 
तथा 'मैं तुम्हारा हूँ ऐसी प्रार्थना करनेवाले को भी कभी नहीं मारना चाहिए । 
सुप्त, कवचहीन, नग्न, निरायुध, अयुध्यमान तथा प्रेक्षक को भी कभी न मार । 
भग्नायुध, पुत्रशोकादि से आते, वहुभ्रहार से व्याकुळ, भीत एवं युद्धपराङ मुख 
रिपु को शिष्ट क्षत्रियों का धर्म स्मरणकर कभी नहीं मारना चाहिए । वेसे संग्राम 
में क्षत्रिय का भयभीत होना या रण से पराङ मुख होना पाप है। ऐसा योद्धा 
संग्राम में शत्रु द्वारा हत होकर स्वामी के दुष्कृतों का भागी होता है। 


वेदान्त में निर्णय किया गया है कि उपासक या ज्ञानी के द्वेषी उनके पाप- 
कृत्यों के भागी होते हैं, तो उनके भक्त उनके पुण्यकृत्यों के भागी होते हें : छहद* 
पुण्यकृत्यानां दुह्ददः पापरत्यानाम्‌ । जो उसके आमुष्मिक सुकृत होते हैं, उनका 
भागी स्वामी होता है । संग्राम में पृथक्‌-पृथक्‌ जीतकर जो रथ, अश्व, हस्ति, छत्र, 
वस्त्रादि, धनधान्यादि, गवादि, दास्थादि, गुड-लवणादि, सुवर्ण-रजत-व्यतिरिक्त 
ताम्रादि प्राप्त करता है, वह उसीका होता है। फिर भी उसमें राजा को उद्धार 
के रूप में सुवर्ण, रजतादि तथा हस्ति, तुर्गादि समर्पण करने चाहिए । इस विषय 
में निम्नलिखित श्रुति प्रमाण है : इन्द्रो चे ब्रं इत्वा स महान्‌ भूत्वा देवता अन्न- 
वीदुद्धारं ससुद्धरत । 

राजा के साथ सवने मिलकर जो जीता हो, उसमें प्रत्येकको अपने पुरुषां 


के अनुसार मिलना चाहिए । योद्धाओं का यह परम्पराप्राप्त अविगहित धर्म है ३ 
३ 
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न कूटैरायुधेहन्यादयुघ्यमानो रणे रिपून्‌। 
न कणिंभिर्नापि दिग्धेर्नारितज्वलिततेजन्षेः ॥ 
न च इन्यात्स्थलारूढं न कलीवं न ऊताञजलिम्‌। 
न मुक्तकेशं नासीनं न तवास्मीति वादिनम्‌ ॥ 
न सुप्तं न विलन्नाहं न नग्नं न निरायुधम्‌ । 
नायुद्भ्यमानं पश्यन्तं न परेण समागतम्‌ ॥ 
नायुधव्यसनप्राप्तं नातं नातिपरिक्षतम्‌ । 
न भीतं न परावतत खतां घर्ममचुस्मरन्‌॥ 
यस्तु भीतः पराकृत्तः संग्रामे हन्यते परेः । 
भतुर्यद्‌दुष्कतं किञ्चित्‌ तत्खवं प्रतिपद्यते ॥ 
यच्चास्य सुरतं किञ्चिदसुत्राथंसुपाजितम्‌। 
भर्ता तत्खर्चमाद्त्ते परावृत्तदतस्य तु॥ 
रथारवं हस्तिनं छत्रं घनं चान्यं परन्‌ स्त्रियः । 
सचंद्रव्याणि कुप्यं च यो यज्ञयति तस्य तत्‌ ॥ 
राजश्च द्द्युरुद्धारमित्येषा वैदिकी श्रुतिः । 
राज्ञा च सर्चयोधेभ्यो दातव्यमपृथग-ज्ञितम्‌ ॥ 
( मनु० ७.९०९७ ) 


_ रण में शत्रुओं को मारता हुआ भी क्षत्रिय धमंच्युत नहीं होता । क्षत्रिय 
के अतिरिक्त धमंयुद्ध में सम्मिलित अन्य लोगों पर भी यही धमं लाग्‌ होता है। 


पषोऽचुपस्कतः प्रोक्तो योघघमंः सन्नातनः। 
अस्माद्धर्मान्न च्यवेत क्षत्रियो घ्नन्‌ रणे रिपून्‌॥ 
( मनु० ७.९८ ) 


राजा का धर्म है कि वह अळब्ध भूमि, हिरण्य आदि को युद्ध से जीतने का 

प्रयत्न करे ओर लब्ध की ठीक-ठीक देखरेख करते हुए उनके रक्षण का प्रयत्न 

करे । रक्षित का व्यापारादि द्वारा वर्धन करे और वृद्धि का धन (ब्याज ) पात्रों 
को बाँट दे: 

अछब्धं चैच लिप्सेत ऊब्धं रक्षेत्‌ प्रयत्नतः । 

रक्षितं वधयेच्चेव वद्धं पात्रेछु निःक्षिपेत्‌ ॥ 

[ [ ( मनु० ७.९९ ) 

राजा सदा युद्धादि के अभ्यास द्वारा उद्यत-दण्ड रहे, अस्त्रविद्यादि द्वारा 

पौरुष का प्रकाशन करता रहे, गोपनीय मन्त्र आदिकों को गुप्त रखे और शत्रु के 
छिद्रानुसन्धान में तत्पर रहे : 
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नित्यमुद्यतद्ण्डः स्यात्‌ नित्यं विद्वतपोरुषः । 

नित्यं संचुतसर्शार्थों नित्य छिद्राद॒सायरेः॥ 
( मनु० ७.१०२ ) 
नित्य उद्यतदण्ड से सव उद्डिग्न होते हैं । अतः दण्डसे सव भूतों को वश में 
करना चाहिए ( ७.१०३ ) । राजाको सदा ऐसा यत्न करना चाहिए जिससे शत्र 
उसके प्रकृृति-भेद आदि छिद्रों को न जाने । किन्तु स्वयं वह चारों द्वारा छात्र 
के प्रकृति-भेद आदि छिट्रों को जाने जसे कछवा चरणादि अङ्गों को अपनी 
देह में छिपा लेता है, वसे ही राजा अपने अमात्य आदि अङ्गों को दान, सम्मान 


आदि से अपने वश में रखे । फिर भी यदि दववशात्‌ प्रकृति-भेद आदि छिद्र हो 
जायं तो यत्नपूर्वंक उनका प्रतीकार करे : 


नास्य छिद्रं परो विद्याद्‌ विद्याच्छिद्रं परसय तु । 

गूहेत्‌ कूर्म -इवाङ्गानि रक्षेद्विवरमात्मनः॥ 
( मनु ० ७.१०५ ) 
जसे जल में अतिचंचल-स्वभाव मीन को पकड़ने के लिए वक एकाग्र 
अन्तःकरण से चिन्तन करतां है, वसे ही अत्युत्तम रक्षा का प्रवन्ध करनेवाले भी 
विपक्ष के देश-ग्रहणादि अर्थों का एकाग्रता से चिन्तन करे । जसे प्रवल एवं अति- 
स्थूल गजसमूह पर भी व्याघ्र आक्रमण करता है, वसे ही वलवान्‌ द्वारा आक्रमण 
होने पर संश्रयादि उपायान्तर की सम्भावना न होने पर सर्वेशक्ति से आक्रमण 
करे । जसे पालको द्वारा पूर्ण रक्षण-प्रयास होने पर भी दवात्‌ असावधानीवश वक 
पशुओं का हरण कर ही लेता है वसे हो दुर्गादि में अवस्थित रिपु को भी प्रमाद में 
पाकर व्यापादित कर देना चाहिए । जसे वधार्थ सर्वेथां तत्पर अनेक व्याधों के मध्य 
पड़ा हुआ भी शश ( खरगोश ) कुटिलगति से उछलकर भाग निकलता है, वसे ही 
स्वयं निबळ होकर वळवानों से घिरा होने पर भी राजा किसी प्रकार शात्रओं में 


व्यामोह उत्पन्न कर गुणवान्‌ तथा वळवान्‌ अन्य राजाओं का संश्रय पाने के लिए 
निकल जाय 


बकवच्चिन्तयेदर्थान्‌ सिंहवच्च पराक्रमेत्‌ । 
दुकवच्चाचलुम्पेत शशवच्च विनिष्पतेत्‌ ॥ 

Eh ( मनु० ७.१०६ ) 

राजा का कतव्य है कि जो उसके परिपन्थी (वाधक) हों उन्हें भी साम, दान, 

भेद, दण्डरूप उपायों से वश में लाये ( ७.१०७) । यदि प्रथम तीन उपायों से 


वे वश में न आयें तो क्रमश: लघु, गुरु दण्ड से भी उन्हें वश में लाये ( ७.१०८ ) । 
नीतिज्ञ लोग साम आदि चारों उपायों में राष्ट्रवृद्धि के लिए साम एवं दण्ड की 
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ही प्रशंसा किया करते हैं। साम में प्रयास, धनव्यय, सेन्यक्षयादि दोषों के विना 
ही काम चल जाता है । दण्ड में यद्यपि प्रयासादि अपेक्षित होते हैं, फिर भी कार्य- 
सिद्धि होती है ( ७.१०९ )। जेसे कर्षत क्षेत्र में एक साथ उत्पन्न होने पर भी धान्य 
का रक्षण और तृणादि का उद्धरण ( उखाड़ना ) करता है, वेसे ही राजा अपने 
राष्ट्र में विरोधी दुष्टों का संहार कर शिष्ट पुरुषों तथा उनके वन्धु-वान्धवों 
का रक्षण करे ( ७.११० ) । 


जो राजा विना विचार किये सभी राष्ट्रिय जनों का धन-ग्रहण तथा मार- 
णादि कष्टों से पीडन करता है, वह शीघ्र ही जनपद-व ररूप प्रकृति-कोप एवं अधर्म 
के कारण राज्य, जीवन एवं बन्धु-वान्धवादिसहित नष्ट हो जाता है । जसे 
अनशन आदि से शरीर का शोषण तथा प्राणों का क्षय हो जाता है, वेसे ही राष्ट्र- 
पीडन द्वारा प्रकृति-कोप से राजाओं के भी प्राण नष्ट हो जाते हैं : 


मोह्दाद्राजा स्वराष्ट्र यः कषथत्यनवेक्षया | 
सो5चिरादश्रश्य ते राज्याज्जीविताध्य सबान्धवः ॥ 
शारीरकषंणात्‌ प्राणाः क्षीयन्ते प्राणिनां यथा। 
तथा राज्ञामपि प्राणाः क्षीयन्ते राष्ट्रकर्षणात्‌ ॥। 

( मनु० ७.१११-१२ ) 


राष्ट-रक्षण के लिए आवस्यक है कि एक ग्राम, दश ग्राम एवं विशति ग्रामों 
के गुणवान्‌ धामिक अधिपति बनाये जाये । इसी प्रकार शत-ग्राम-पति एवं सहस्र- 
ग्रामपति नियुक्त किये जायं । ग्राम में चोर आदिके उपद्रव दूर करने के लिए 
ग्रामपति स्वयं प्रयत्न करे । सफलता न मिलने पर दशंश से सहायता ळे । दशेश 
विशतीश से । इसी प्रकार विशतीश शतेश से और शतेश सहस्रेश से सहायता 
प्राप्त करे । 


ग्रामवासियों द्वारा राजा के लिए प्रतिदिन देय जो अन्त या इन्धनादि द्रव्य 
हों उन्हें ग्रामपति अपनी वृत्ति के लिए प्राप्त करे यह वाषिक राजकीय कर से 
भिन्न देय समझना चाहिए । इसी प्रकार दरा-ग्रामपति एक कुल का भोग करे। 
विशी पंचकुल, ग्रामशताध्यञ्ष मध्यम एक ग्राम और सहस्रधिपति मध्यम पुर का 
उपभोग करे। षड्गव हल 'मधघ्यम हल, होता है ऐसे दो हलों से जितनी भूमि में 
कृषि होती है, वह 'कुल' कहलाता है । दराग्र।मपति वृत्त्यथे उसे स्वीकार करे। 
राजा का स्निग्ध मन्त्री सावधानी से उनके सव कामों की देखरेख करे । 


अवस्य ही आजकल पारिश्रमिक या वेतन बहुत ऊंचा है; फिर भी वस्तुओं 
का मूल्य उससे भी बहुत अधिक बढ़ा-चढ़ा है । जसे-जसे वेतनवृद्धि की माँग होती 
है, वसे ही वेसे ही वस्तु का मूल्य बढ़ता है । जसे-जसे वस्तु-मूल्य बढ़ता है, वेसे- 
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वेसे वेतनवृद्धि की माँग होती है । फलतः चारों ओर अव्यवस्था और अशान्ति ही 
दिखाई देती है । आज की अपेक्षा प्राचीन प्रणाली वहुत ही अच्छी थी, जिसमें 
उत्पादित वस्तु का षष्ठांश ही कररूप में लिया जाता था । काम के अनुसार ही 
वेतन की व्यवस्था होती थो । 


ग॒हसम्मार्जन, जलवहन।दि अपक्ृष्ट कार्यों के लिए प्रतिदिन एकपण भृति 

( वेतन) मिलती थी और आच्छादन के लिए षाण्मासिक दो वस्त्र मिळते थे । 

उन्हें प्रतिमास द्रोण-परिमित अन्न दिया जाता था । आठ मुष्टियों का 'किच्चित्‌', आठ 

किञ्चित्‌ का 'पुष्कल', चार पुष्कलों का 'ूर्णपात्र' होता है, जक्षा कि महाभारत 
( शान्ति० ६०.३८ ) की टीका 'भावदीप' में नीलकण्ठ कहते हैं : 


अष्टप्तुश्मिवेत्किश्चित्‌ किञ्चिदष्टा तु पुष्कळम्‌। 
पुष्कळानि तु चत्वारि पूर्णपात्रं प्रचक्षते॥ 
'पूर्णपात्र' या 'आढक' एक ही है और चार आढकोंका 'द्रोण होता है । 
मध्यम को प्रतिदिन तीन पण वेतन, ६ महीने में तीन जोड़ी वस्त्र और 
प्रतिमास तीन द्रोण अन्न मिलता था । 


उत्कृष्ट कार्य के लिए प्रतिदिन ६ पण भृति, ६ महीने में ६ जोड़ी वस्त्र 
और प्रतिमास ६ द्रोण अन्न मिलता था । 


शास्त्रों ने मजदूरी या वेतन के सम्बन्ध में मुख्यरूप से यही नियम माना है 
कि मालिक और नौकर के वीव आपसी सम्मति से जो तय हुआ हो, वही उसको 
मजदूरी है । 

मिताक्षरा में 'भतक' की इस प्रकार व्याख्या की है : मूल्येन यः कमं 
करोति स भ्रुतकः | ( याज्ञवल्क्यस्मृति, व्यव०, मिता०, १८३ ) अर्थात्‌ मजदूरी या 
नौकरी को 'भृति' कहा जात। है । भृतिकी परिभाषा यह है : 


यन्न यारशी श्रतिः परिम्राषिता स्वामिश्रत्याभ्यां तादी तञ शृतिश्रत्येन लभ्यते । 
_ ( या० स्मृ० वीरमित्रोदय-टीका, १९३ ) 
वहीं 'मिताक्षर।' में नारद-स्मृति का यह वचन उद्धत किया गया है : 


स्रत्याय चेतनं दद्यात्‌ कर्मस्वामी यथाकृतम्‌ । 
आदौ मध्येऽवलाने वा कर्मणो यह्चिनिरिचितम्‌ ॥ 
( नारदस्मृ० ६.२ ) 


भृत्य एवं स्वामी द्वारा निश्चित मूल्य ही वेतन है । हाँ, जहाँ वेतन विना 
निश्चित किये ही मालिक काम कराता है, वहाँ वाणिज्य, पशु तथा सस्य 
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( फसल ) से होनेवाले लाभ का दसषवाँ भाग नौकर को राजा द्वारा दिलाया जाना 
चाहिए : 


श्रतिमपरिच्छिय्य यः कर्म काव्यति तं प्रत्थाह--( मिता० ) 


दाप्यस्तु दशमं भाग वाणिज्यपशुसस्यतः । 
अन्तिशचत्य सृतिं यस्तु कारयेत्‌ स महोक्षिया ॥ 
( या०स्मृ० २.१९४ ) 


खाली हल चलानेवाला उससे होनेत्राली आमदनी से तीसरा भाग पा सकता 
है । यदि भोजन-वस्त्र भी मिलता हो, तो उसे लाभांदा का पाँचवाँ भाग मिलना 
चाहिए : 


ज्रिभागं पञ्चभागं वा ग्रहल्लोयात्‌ सीरवाहकः। 
भक्ताच्छाद प्रतः सरीराद्‌ भागं सुञ्जीत पञ्चमम्‌ ॥ 
( बृहस्पतिस्मृति ) 


किन्तु जहाँ नौकर देश-क्रालानुसार विक्रय, कर्षण आदि कार्य ठीक-ठीक नहीं 
करता और प्रकारान्तर से व्ययादि वढ़ाकर लाभ संकुचित कराता है, वहाँ स्वामी 
की इच्छा ही मुख्य है । अर्थात्‌ उसे सम्पूणं वेतन नहीं देना चाहिए । अधिक लाभ 
कराता है, तो दशमांश से अधिक देना चाहिए : 


देशं काळं च योऽतीयाइछाभं कुर्याच्च योऽन्यथा । 
तश्र स्यात्‌ स्वामिनइङन्दोऽधिकं देयं ऊुतेऽधिके ॥ 
( याज्ञ० स्मृ० २.१९५ ) 


अनेक मजदूर जहाँ मिलकर काम करते हैं, वहाँ उनके काम के अनुसार 
वेतन मिळना चाहिए । कोई नौकर दो आदमी का काम करे तो उसे दुगुना वेतन 
दिया जाय । यदि कोई एक आदमी से भी कम काम करे तो उसे कुछ कम वेतन 
भी मिलना चाहिए । सारांश, यथानिश्‍्चय अथवा मध्यस्थ द्वारा निर्णीत वेतन 
ही भृत्यों को मिलना उचित है, सभीको समान नहीं : 


यो यावत्‌ कुरुते कर्मं तावत्तस्य लु वेतनम्‌ । 
उभयोरप्यल्ञाध्यं चेत्‌ साध्ये कुर्याद्यथाश्रुतम्‌॥ 
( याज्ञ० २.१९६ ) 
गोपालन करनेवाले गोपाळ की मजदूरी का रूप मनु ने लिखा है कि 'जो 


भोजन-वस्त्र पानेवाला गोपाल दस गौओं का पालन करता हो, उसे मजदूर के रूपमें 
एक गाय का दूध दिया जाय : ५८% 
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गोपः क्ीरश्रतो यस्लु ख दुह्याद्‌ दशतो चराम्‌। 
गोस्वास्पछुमते भ्र॒त्यः सा स्यात्‌ पाळेऽस्रृते श्रतिः ॥ 
( मनु० ८.२३१ ) 


राजकीय कर्मचारियों के लिए दूसरे ढंग का भी वेतन है। दस ग्राम पर 
शासन करनेवालों के लिए एक 'कुल' का लाभ मिळना चाहिए । वीस गाँवों पर 
शासन करनेवाले को पाँच कुलों का, शताध्यक्ष को एक 'ग्राम' एवं सहस्राध्यक्ष को 
पुर! का लाभ मिलना चाहिए । ग्राभवासी जो अन्न-पान, ईधन आदि राजा को 
देते हैं, वह उस कर्मचारी को मिलना चाहिए । यह सव अधिकार शिक्षा, योग्यता 
आदि के आधार पर समझने चाहिए : 


दशी कुलं तु सुञ्जीत विशी पञ्च कुलानि च। 
ग्रामं ग्रामशताध्यक्तः सहस्लाधिपतिः पुरम्‌ ॥ 
( मनु० ७.११९ ) 


कौटल्य ने वेतन-निणेय के प्रसंग में सूत कातने के लिए कहा है कि सुत की 
चिककणता, स्थूलता, मध्यता आदि जानक ९ वेतन-निर्वारण करे : 


श्ळक्ण-इ्थूल-मध्यतां च स्रूञ्रस्घ दिहित्वा वेतनं कल्पयेत्‌ । 
( कौटलीय अर्थशास्त्र ३.२३.३ ) 


वे आगे कहते हैं कि अच्छा काम देखकर वेतन से अतिरिक्त तेल, उबटन 
आदि देकर भी मजदूरों को सम्मानित करे : सूज्ञप्रमाणं ज्ञात्वा तैलाम लकोद्ध त॑नै- 
रेतान्‌ अनुग्रह्लीयात्‌ ( कौट० अर्थ० २.२३.५ ) » वे काम में कमी होने पर वेतन में भी 
कमी करने को वताते है : सूत्रहासे वेतनहखः ( वही, ७ ) । वेतन का समय बीत 
जाने पर मध्यम वेतन का विधान है : वेतनक्षाळातिपातने मध्यमः ( वही १६ )। 

अर्थशास्त्रके तीसरे अधिकरणके १४वें अध्याय के १३वें सूत्र में कोटल्य ने ` 
मजदूरों के सम्वन्ध में वहुत कुछ कहा है । उससे भी प्रायः मालिक एवं नौकर 
द्वारा वेतन और काम का परिमाण निरिचित होता है । इसीलिए कहा गया है कि 
मालिक द्वारा निर्धारित काम से अधिक काम करने पर उतनी मेहनत व्यर्थ नहीं 
समझनी चाहिए : 


सस्भाषितादधिकक्रियायां प्रयासं न मोघं ङुर्यात्‌। 
इस प्रकरण में याजकों तथा ऋत्विजों के वेतन पर भी विचार किया गया है । 


महाराज मनु कहते हैं कि प्रत्येक नगर में एक उच्चकुलसम्पन्न, सर्वार्थे- 
चिन्तक प्रधान नगराधिकारी ( महापौर ) नियुक्त किया जाय जो हुस्ति, अश्वादि 
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सामग्री से सम्पन्न एवं तेजस्वी हो । वह सदव वलसहित ग्रामपति, सहस्नाधिपति 
आदि के अधिकृत क्षेत्रों का दौरा करता रहे और चारों द्वारा सभी अधिपतियों की 
चेष्टाओं एवं प्रजा की स्थिति की सम्यक्‌ जानकारी प्राप्त करता रहे । प्राय: राज- 
कीय रक्षाविकारी अधिकतर परस्व-ग्रहण के अभ्यासी एवं वन्धक होते हैं । अतः 
उनसे अपनी प्रजा की सदा रक्षा करनी चाहिए । जो कार्याथियों से लोभवशात्‌ 
वाक्‌छलादि द्वारा अशास्त्रीय धन ग्रहण करते हों, राजा उनका सर्वस्व हरण कर 
उन्हें देश से निकाल दे । राजा को उचित है कि वह तत्तत्‌ कमे में नियुक्त स्त्रियों 
एवं अन्य भृत्यों की स्थान एवं योग्यता के अनुरूप वृत्ति निश्चित करे : 


नगरे नगरे चेकं झुर्यात्‌ सर्वार्थचिन्तकम्‌ । 
उच्चेः स्थानं घोररूपं नक्षत्राणामिच ग्रम्‌ ॥ 
ख तानचुपरिक्रामेत्‌ सर्वानेव सद्‌। स्वयम्‌। 
तेषां ब्रत्तं परिणयेत्‌ सम्यत्राष्ट्रेषु तञ्चरैः ॥ 
राज्ञो हि रक्षाधिङताः परर्चादायिनः शाउा! । 
भरत्या भवन्ति प्रायेण तेभ्यो रक्षेद्माः प्रजाः ॥ 
ये कायिकेभ्योऽ्थमेव शुह्णीयुः पापचेतस्तः। 
तेषां सर्वस्वमादाय राजा कुर्यात्‌ प्रवासनम्‌ ॥ 
राजा करमछु युक्तानां स्त्रीणां प्रेष्यजनस्य च । 
प्रत्यहं कब्पयेद्‌ वृत्ति स्थानकःनुरूपतः ॥ 
( मनु० ७.१२१-२५ ) 


अ.गे कहा गया है कि व्यापारियों, वेशयों से कर ग्रहण करते समय इस वात 
पर अवश्य विचार करें कि वें अन्न-वस्त्रादि कितने मूल्यमें खरीदे गये हैं और 
विकंने पर उनसे कितना मूल्य मिलेगा; कितनी दूर से ये वस्तुएं लायी गयी हैं; 
इस व्यापारी के भोजनादि तथा यात्रा में कितना खर्च हुआ है; अरण्यादि माग के 
वीच चौरादि की रक्षा में कितना व्यय हो गया है और अव इससे उसे कितना 
लाभ होगा ? जिस तरह राजा को एवं कृषि-वाणिज्यादि कर्मो के कर्ताओं को 
अपने-अपने कर्मो का ठीक-ठीक फल मिले, इस तरह सम्यक्‌ विचार करके करों 
का निर्धारण किया जाय : 


क्रयाचक्रयमध्वानं भक्तं च सपरिव्ययम्‌ । 
योगक्षेमं च संप्रेष्य चणिज्ञो दापयेत्‌ करान्‌ ॥ 
यथा फळेन युज्येत राजा कर्ता च कर्मणाम्‌। 
तथाऽवेक्ष्य लुपो राष्ट्र कड्पयेत्‌ सततं करान्‌ ॥ 
( मनु० ७.१२७-२८ ) 
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जसे जलौका, वछड़े एवं भ्रमर थोड़ा-सा हो रक्त, क्षीर एवं मधु का ग्रहण 
करते हैं, वसे ही राजा भी मूलधन का उच्छेद न करता हुआ राष्ट्र से थोड़ा-थोड़ा 
वाषिक कर ग्रहण करे । मूल से अधिक लाभ में प्राप्त पशु एवं हिरण्य का पचा- 
सवाँ, धान्यों के लाभ का छठाँ या वारहवाँ भाग राजा को करके रूप में मिलना 
चाहिए । भूमि के उत्कं, अपकर्षे एवं क्षणादि श्रम के न्यूनाधिक्य के विचार से 
देयांश का तारतम्य होना उचित ही है। वृक्ष, मांस, मधु, घृत, गन्ध, औषधि, 
रस, पुष्प, सूल, फल, पत्र, शाक, तृण चर्म, वाँस, मृण्मय भाण्ड तथा पाषाणमय 
भाण्ड आदि के लाभांश का षष्ठांश राजा का कर होना चाहिए । किन्तु राजा 
क्षीणधन होने पर भी कभी श्रोत्रिय ब्राह्मणों सेकर न ले । वह ध्यान रखे कि उसके 
राज्य में कोई श्रोत्रिय ब्राह्मण क्षुधा से पीड़ित न हो । जिसके राज्य में श्रोत्रिय 
क्षुधा से पीड़ित होता है, वह राज्य शोध ही नष्ट हो जाता है । अतः उसके श्रुत 
एवं वृत्त अर्थात्‌ शास्त्रज्ञान एवं क्रियानुषठान जानकर तदनुरूप ही उसको घमेयुक्त 
जीविका निञ्चित करे। जेसे पिता पुत्र की सव प्रकार से रक्षा करता है, वेसे ही 
उसकी वह रक्षा करे ( मनु० ७.१२९-३५ ) । 


स्वास्यमात्यछुहृत्कोषदगराष्ट्रबळानि च । राज्याङ्गानि-इस अमरकोश 
( २.८.१७ ) के अनुसार राज्य राजा, अमात्य, सुहृत्‌, कोष, राष्ट्र दुग एवं वल 
(सेना) इन सात अंगोंवाला होता है। इनमें प्रधान राजा है और अन्य सब उसीसे 
नियन्त्रित हैँ । अतएव सभी धमंशास्त्रों एवं नीतिशास्त्रों में राजा को ही पूर्ण 
धर्मनियन्त्रित, सदाचारी, जितेन्द्रिय, निर्व्यसन, निर्लोभ एवं ब्रह्मवित्‌ वनाने पर 
सर्वाधिक जोर दिया है। योग्य राजा न केवल अमात्य, सुहृद्‌, दुग, कोश को 


योग्य बना सकता है, बल्कि वह युग का भी प्रवर्तक होता है, जसा कि महाभारत 
में स्पष्ट कहा है : 


कालो वा कारणं राशो राजा वा कालकारणम्‌ | 
इति ते खंदायो मा भूद्राजा कालस्य कारणम्‌ ॥ 
( महाभा० शान्ति० ६९.७९ ) 


अर्थात्‌ राजा के अनुसार काल होता है या काल के अनुसार राजा ? इस 
सम्वन्ध में कथमपि संशय न करें। यह निश्चित है कि राजा ही काल का कारण होता है। 


भले ही आज 'राजा' का नाम न हो, फिर भी जिसके हाथ में शासनसूत्र है 
राष्ट्रपति, प्रधानमन्त्री एक या अनेक अथवा अन्य जो भी हैं, वे राजा ही हैं यह 
अवश्य है कि संसार में उत्तम गुणवाले लोगों की संख्या कम ही होती हे । साथ 
ही वहुकाल के अभ्यास एवं शिक्षण से समुचित योग्यता आती है । उसमें भी यदि 
क्षणे क्षणे परिवतेन होता रहे तो और भो कठिनता आ सकती हे । का 
¥ 
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महाभारत एक प्रकार से समग्र वेदों का एक विशद व्याख्यान ही है । भग- 
वान्‌ व्यास ने विदुर, भीष्म आदि द्वारा वणित लोक-कल्याणकारी दिव्य नीतितत्त्वा- 
मृत का वर्णन किया है । महाभारत के अनुसार पवित्र धर्मनिष्ठ राजा अपना और 
अपने राष्ट्र के सभी अधिकृत प्राणियों का पूर्णरूप से अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ सम्पा- 
दन कर सकता है । इसीलिए महाभारत में विश्व के सभी धामिक एवं अधामिक 
पुरुषों के प्रतीकरूप में युधिष्ठिर एवं दुर्योधन को स्वीकार कर दोनों प्रकार की 
नीतियों का वर्णन किया है, जिनमें आस्तिक और धामिक लोगों के लिए युविष्ठिर 
की ही नीति अनुसरणीय होती है । 'युधिष्ठिरादिवद्‌ वर्तितव्यं न दुर्योधनादिवत्‌' 
आदि महाभारत का निष्कषं प्रसिद्ध ही है । 

आरम्भ में ही महाभारतकार भगवान्‌ वेदव्यास भगवान्‌ श्रीकृष्ण के शब्दों 
में कहते हैं : 

युधिष्ठिरो घममयो मद्दाद्रुम। स्कन्घोडजु नो भीमसेनोऽस्य शाखाः। 


माद्रीपुत्रौ पुष्पफले समदे मूलं त्वहं ब्रह्म च ब्राह्मणाइथ ॥ 
( आदिपवं १.११० ) 


अर्थात्‌ युधिष्ठिर धर्ममय विशाल वृक्ष हैं, अजुंन उसके स्कन्ध, भीमसेन 
शाखा ओर नकुल-सहदेव समृद्ध पुष्प-फल हैं । मैं कृष्ण, ब्रह्म ( वेद ) और ब्राह्मण | 
उसके मूळ हैं । 
सुयोधनो मन्युमयो महाद्रुमः स्कन्धः कणः शकुनिस्तस्य शाखाः । 


दुःशासनः पुष्पफले सम्॒द्धे मूलं राजा छृतराष्ट्रोड्मनीषी ॥ 
( आदि० १.१११ ) 


दुर्योधन क्रोधमय विशाल. वृक्ष है, कर्ण स्कन्ध, राकुनि शाखा, दुःशासन 
समृद्ध पुष्प-फल और अमनीषी राजा घृतराष्ट्र उसके मूल हैं । 


माता श्रातरमन्वेतु पिता पुत्रेण युज्यताम्‌। 
स्मयमानाः समायान्तु पाञ्चालाः कुरुभिः सह ॥ 
( महाभा०, उ० प०, ३१.२१ ) 
` भाई-भाईके साथ, पिता पुत्र के साथ, मुस्कुराते हुए मिलें । पांचाल कुरुओं 
के साथ प्रसन्नता से मिल : 
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अलमेव शमायास्मि तथा युद्धाय खऽ्जय। 
घर्माथंयोरळल चाहं मृदवे दारुणाय च॥ 
( म० भा० उ० प० ३१.२३ ) 


शम और युद्ध के लिए भी मैं पर्याप्त हूँ, धर्मं और अर्थ दोनों के लिए भी 
में समर्थ हूँ । यथासमय मृदु होना और कठोर होना भी में जानता हूँ । 


स्थिताः खुश्रषितुं यार्थाः स्थिताः योद्धमरिन्द्माः 
कृत्यं ््॒तराष्ट्स्य तत्‌ करोतु नराधिपः ॥ 
( म० भा० उ० प० २८.५७ ) . 


अरिन्दम पाण्डव सेवा करने के लिए तयार हैं, युद्ध के लिए भी प्रस्तुत हैं । 
राजा धृतराष्ट्र जो चाहें सो करें । 

उद्योगपर्वं ३३ अध्याय में प्रजागरग्रस्त धृतराष्ट्र को समझाते हुए विदुरजी 
कहते हैं कि जो दुर्वल हो, वळवान्‌ से अभिभूत तथा साधनहीन हो, जिसका सवस्व 
हरण कर लिया गया हो, उसे तथा कामी एवं चोर को नींद नहीं आती 


अभियुक्तं वळवता दुर्वलं हीनसाधनम्‌ । 
हृतस्वं कामिनं चोरमाविशन्ति प्रजागराः ॥ 
( भ० मा० उ० प० ३३.१३ ) 


साक्षात्‌ धर्मरूप विदुरजी किसी ऋषि के शाप से शूद्रयोनि में उत्पन्न 
हुए थे, पर वे परम धामष्ठ ओर क्ष्ण एवं ब्राह्मणोंके अत्यन्त प्रिय थे । उन्होंने 
महाराज धृतराष्ट्र को धर्म एवं नीति के रहस्यों का उपदेश करते हुए अनेक प्रकार 
से पण्डित और मूखें के लक्षण समझाये हैं । वे कहते हैं : आत्मज्ञान, उत्तम कर्मा- 
रम्भ, सहिष्णता तथा धर्म में स्थिरता ये दिव्यगुण जिसे पुरुषार्थ से विचलित 
नहीं होने देते, वही पण्डित है। जो सदव उत्तम कर्मो का सेवन आर निषिद्ध 
कमो का परित्याग करता है, वही पण्डित है । जिसके कृत्य या मंत्र ( मंत्रणा ) 
को काम पूरा होने तक दूसरे लोग नहीं जानते वही पण्डित है । शीत, उष्ण, 
भय, राग, समृद्धि या असमृद्धि जिसके काय में वाधा नहीं डाळ पाते वही पण्डित 
है । जिसकी लौकिक बुद्धि धमं और अथं का अनुसरण करती है, जो काम की 
अपेक्षा अर्थ को अधिक महत्त्व देता है, जो विवेकपुवक शक्तिके अनुसार ही काम 
की इच्छा रखता और वसा करता भी है और किसी वस्तु को तुच्छ समझकर 
निरादर नहीं करता, वही पण्डित है । जो शीघ्र ही समझता, किन्तु देरतक सुनता 
है और जाकर कतंव्यबुद्धि से पुरुषार्थ में लगता है, कामना से नहीं; विना किसी 
के सम्वन्ध से कोई वात नहीं करता; दुलेभ वस्तु की कामना नहीं करता; खोयी 
हुई वस्तु के बारे में चिन्तित नहीं होता; आपत्ति से मोहित नहीं होता; निश्चय 
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कर कार्यारम्भ करता है, परन्तु आरम्भ कर पुनः वीच में रुकता नहीं; जो समय 
व्यर्थ नहीं खोता और अपने चित्त को वश में रखता है, वही पण्डित है । 


निछ्चित्य यः प्रकमते नान्तवंलति कर्मणः । 
अबन्ध्यकालो वझ्यात्मा ख वे पण्डित उच्यते ॥ २७ ॥ ` 
विदुरजी आगे कहते हैं : जो आर्य-कर्मो में रमता है; अभ्युदय के कार्य में 

लगा रहता है; भलाई करनेवालों का दोषान्वेषण नहीं करंता; आत्मसम्मान से 
प्रहष्ट तथा अपमान से संतप्त नहीं होता; गंगा के गहरे गते के तुल्य अक्षोभ्य 
रहता है, भौतिक पदार्थो की असलियत को जानता है, सभी कर्म करने के ढंग 
जानता है, कार्यसिद्धि के उपाय जानता है; जिसकी वाणी रुकती नहीं, जो 
आरचयंपूणं ढंग से अपनी वाते कहता है, तकंपटु एवं प्रतिभाशाली है, शीघ्र ही 
सद्ग्रन्थों का आशय निरूपण करता है; जिसका वेद-शास्त्रादिजनित श्रुतज्ञान 
परज्ञा के अनुकूल है और प्रज्ञा श्रुत-शास्त्रीयज्ञान के अनुगुण होती है, जिसको प्रज्ञा 
एवं शास्त्रविद्या में समन्वय रहता है, जो मर्यादाओं का उल्ळङ्न नहीं करता 
वही पण्डित है: 

श्रुतं प्रज्ञानुगं यस्य प्रशा चेव श्रृतादुगा। 

असम्मभिन्नार्यमर्याद्‌ः पण्डिताख्यां लभेत खः ॥ २९ ॥ 


मूर्खों के लक्षण वताते हुए विदुरजी आगे कहते हैं : जो वेदादि शास्त्रश्नवण- 
जनित ज्ञान से हीन होकर भी गर्वे करता है, दरिद्र होक़र भी ऊचे मनोरथ करता 
है, विना काम किये धन पाना चाहता है, वह मूखें है । जो अपना कतव्य छोड़कर 
दूसरों के कर्मों का आचरण करता है, मित्रों से मिथ्या-व्यवहार करता है, न 
चाहनेवालों को चाहता और चाहनेवालों को त्यागता है, वलवान्‌ से द्वेष करता 
है, अमित्र को मित्र वनाता है, तथा मित्र से द्वेष करता और उसे कष्ट देता तथा 
निकृष्ट कमं आरम्भ करता है, सब पर सन्देह करता है, वह मूढ़ है । जो अपने 
कृत्यो को व्यर्थे में ही प्रचारित करता है, सव पर सन्देह करता है, क्षिप्र-करणीय 
कायें में देरी करता है, पितरों का श्राद्ध तथा देवताओं की अर्चा नहीं करता, 
मित्रलाभ नहीं कर पाता, विना बुलाये भीतर प्रवेश करता और विना पूछे ही 
बहुत बोलता तथा अविश्वस्त में विश्वास करता है, वह मूढ़ है : 


अनाहूतः प्रविशति अपृष्ठो बहु भाषते। 
अविद्वस्ते विश्वसिति मूढचेता नराधमः ॥ ३६ ॥ 


जो दूसरों पर तरह-तरह के आक्षेप करता है, पर स्वयं भो वेसा ही है, 


साथ ही जो समर्थ न होने पर भी क्रोध करता है, वह मूढ़तम है : 


१. ये इलोक यथाक्रम महाभारत, उद्योगपवं के ३३वें अध्याय के हैं । 
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परं क्षिपति दोपेण वतमानः स्वयं तथा। 
यस्च क्रुदूध्यत्यनीदानः ख च मूढतमो नरः ॥ ३७॥ 


जो अपना वल न समझकर घर्म-अर्थ से विरुद्ध तथा अलभ्य वस्तु को विना 
कुछ किये पाना चाहता है, वह मूं है । जो अनधिकारी को उपदेश करता है, 
शून्य की उपासना करता तथा कृपण का आश्रय लेता है, वह मूढ़ है । जो महान्‌ 
अर्थ, विद्या और ऐश्वर्य प्राप्त करके भी गर्वरहित होकर व्यवहार करता है, वर्ह 
पण्डित है । जो अपने रमणीय कुट्म्वियों तथा भृत्यों को विना प्रदान किये स्वयं 
अच्छा भोजन, वस्त्र स्वीकार करता है, वह मूढ़ है । एक मनुष्य पाप करके धन 
कमाता है, उसका फल बहुत लोगों को भोगना पड़ता है । भोक्ता तो फल भोग- 
कर निकल जाते हैं, पर कर्ता को उस अनर्थ के अदुष्ट दोष से भी लिप्त होना 
पड़ता है : 


एक पापानि झुरुते फळं सुङकते मद्दाजनः। 
भोक्तारो विप्र्ुच्यन्ते कर्ता दोषेण लिप्यते ॥ ४१ ॥ 


धनुष्मान्‌ द्वारा छोड़ा हुआ तीर किसी एक को मारे या न भी मारे, किन्तु 
बुद्धिमान्‌ द्वारा प्रयुक्त तीदण बुद्धिरूप वाण राजासहित राष्ट्र को नष्ट कर देता है : 


एकं इन्यान्न वा हन्यादिपुर्सुक्ो घनुष्मता। 
बुद्धिचुंद्विमतोत्खष्टा इन्याद्राष्ट्‌' सराजकम्‌ ॥ ७३ ॥ 


एक बुद्धि से दो वातों-कतव्य-अकतेव्यको सम्यक्‌ जानकर साम, दाम, दण्ड, 
भेदरूप चार उपायों से अरि, मित्र, उदासीनरूप तीन लोगों को वश में करो । 
पाँचों इन्द्रियों को जीतकर सन्धि, विग्रह, यान, आसन समाश्रय और द्वेधीभाव, 
इन छहको जानकर स्त्री ( अवध ), जुआ, मृगया, मद्य, वाक्पारुष्य ( कठोरवाणी ) 
दण्ड-पारुष्य ( कठोर दण्ड ) और अर्थदूषण इन सातों का त्याग कर दे : 


पकया डे विनिड्चित्य ञींइचलुभिवंशं कुरु | 
पञ्च जित्वा चिद्त्वा षर्‌ सक्त हित्वा सुखी भव ॥ ४४ ॥ 


विषरस केवल एक पीनेवाले को ही मारता है, शस्त्र से भी केवल एक ही 
मारा जाता है; किन्तु मन्त्र का विप्लव ( फूट जाना ) सम्पूर्ण प्रजासहित राष्ट्रको 
नष्ट कर देता है । अकेले स्वादिष्ट भोजन नहीं करना चाहिए । अकेले रास्ता नहीं 
चलना चाहिए और सवके सो जाने पर अकेले जागते नहीं रहना चाहिए : 


एकः स्वादु न भुञ्जीत नेकइ्चार्थान विचिन्तयेत्‌ । 
पको न गच्छेदध्वानं नेकः सुप्तेषु जागृयात्‌ ॥ ४६॥ 
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एकमात्र सत्य ही सोने का द्वार है, जसा कि पारावार समुद्र पार करने 
का एकमात्र साधन नाव ही होती है । क्षमावान्‌ का एकमात्र दोष यही है कि लोग 
उसे असमथ समझने लगते हैं : 


एकः क्षमावतां दोषो द्वितीयो नोपपद्यते । 
यदेनं क्षम्रया युक्तमशक्तं मन्यते ज्ञनः॥ ४८॥ 


किन्तु इसे दोष नहीं समझना चाहिए । क्षमा वहुत वड़ा वल है। वह 
अशक्त पुरुषों का गुण एवं समर्थो का भूषण भी है: 


सोऽस्य दोषो न मन्तव्यः क्षमा द्वि परमं बलम्‌ । 
क्षमा गुणो ह्यशक्तानां शक्तानां भूषणं क्षमा ॥ ४९॥ 
क्षमा वशीकरण-मन्त्र है, क्षमा से कुछ भी असाध्य नहीं । शान्तिरूप खड्ग 
जिसके हाथ में हो, दुर्जन उसका कुछ भी विगाड़ नहीं सकता । तृणरहित स्थान में 
गिरी आग अपने आप बुझ जाती है । क्षमा-हीन स्वयं तथा दूसरों को भी दोषी 
वना लेता है । क्षमा परम कल्याण तथा शक्ति का साधन है । विद्या ही परम तृप्ति 
है तथा अहिसा ही सुखदायिनी है : 


पको घमः परं श्रेयः क्षमेका शाक्तिरुत्तमा। 
विद्येका परमा तृसिरहिसैका सुखावहा ॥ ५२॥ 


सागरपर्यन्त पृथिवी में दो ही प्रकार के पुरुष अघम हैं, जो गृहस्थ होकर 
निरुद्योगी हैं और संन्यासी होकर समारम्भ-निमग्न हैं : 


पृथिव्यां सागरान्तायां द्ववेव . पुरुषाघमो । 
गृहस्थरच निरारम्भः सारस्भञ्चैव भिक्षुकः ॥ 


राजा होकर भी अनाक्रमणशील तथा व्राह्मण होकर अप्रवासी इन दो 


प्रकार के पुरुषों को यह भूमि वेसे ही निगल जाती है, जेसे विल में रहनेवाले 
को सपं : 


द्वाचिमो प्रते भूमिः खपो बिलशयानिव । 
राजानं चाविरोद्धारं प्राह्ण ञ्चाऽप्रवासिनम्‌ ॥. ५३ ॥ 


कुछ भी कठोर न वोळनेवाले और दुष्टों का आदर न करनेवाले ये दो 
प्रकार के पुरुष संसार में विशेष शोभा पाते हैं: : 


दें कमंणी नरः झुर्वन्नस्मिन्‌ लोके विरोचते । 
अन्र॒वन्‌ परुषं किञ्चिद्सतोऽनचंय॑स्तथा ॥ ५४॥ 
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अन्य स्त्री द्वारा कामित पुरुष की कामना करनेवाली स्त्रियाँ और दूसरों 
द्वारा पूजित को पूजा करनेवाले लोग, दोनों पर-विशवास पर चलनेवाले हैं : 


द्वादिमो पुरुषव्याघ परप्रत्ययकारिणौ । 
स्जियः कामितकामिन्यो लोकः पूजितपूजक? ॥ ५५ ॥ 


जो समर्थं होकर क्षमावान्‌ हो और दरिद्र होकर भी दाता हो, वे दोनों 
प्रकार के पुरुष स्त्रगं के भी ऊपर स्थित होते हैं : 
द्वाविमो पुरुषो राजन्‌ स्वर्गस्योपरि तिष्ठतः । 
प्रभुर श्मया य॒क्तो दरिद्रदच प्रदानवान्‌ ॥ ५६ ॥ 


जो निर्धन होकर वहुमुल्य वस्तु की कामना करते और असमर्थ होकर 
क्रोध करते है, दोनों तीक्ष्ण कण्टक हैं जो अपने ही शरीरका शोषण करते हैं : 


द्वाविमौ कण्टको तीक्ष्णो शरीरपरिशोषिणौ । 
यरचाधनः कामयते यझ्च कुप्यत्यनीइवरः ॥ ५८ ॥ 


न्यायाजित धन के दो दुरुपयोग हैं : एक अपात्र में प्रदान न करना और 
दूसरा सत्पात्र को न देना : 


न्यायागतस्य द्रव्यस्य योद्धव्यो द्वावतिकरमो । 
अपाञ्रे प्रतिपत्तिइच पात्रे चाप्रतिपादनम्‌ ॥ ५९ ॥ 


दो प्रकार के लछोगों को गले में शिला वाँधकर पानी में डवो देना चाहिए : 
१. जो धनवान्‌ होकर भी दान नहीं करता और २. जो दरिद्र होकर भी तपस्या 
नहों करता : 
द्वावम्भसि निवेष्टव्यो गले बद्धवा रढां शिलाम्‌। 
घनवन्तमदातारं दरिद्रं चातपस्विनम्‌ ॥ ६०॥ 
योगयुक्त परिवाट्‌ और शत्रुओं के सम्मुख युद्ध में मारा गया योद्धा, दोनों 
प्रकार के पुरुष सूर्यमण्डल भेदकर ऊधध्वंगति प्राप्त करते हैं : 
द्वाविमौ पुरुषौ लोके सुर्यमण्डलभेदिनो । 
परिव्राट्‌. योगयुक्तश्च रणे च।भिसुखो हतः॥ ६१॥ 
संसार में उत्तम मध्यम, कनिष्ठ तीन प्रकार के उपाय और उत्तम, मध्यम, 
निकृष्ट तीन ही प्रकार के पुरुष भी होते हैं। उन्हें यथायोग्थ कर्मों में नियुक्त 
करना ही उचित है । भार्या, दास और पुत्र ये तीनों धन के अधिकारी नहीं होते । , 
वे जो कुछ कमाते हैं, वह उन्हींका होता है, जिनके वे अधीन होते हैं : 
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जय पवाघना राजन्‌ भार्या दासस्तथा सुतः। 
यत्ते समधिगच्छन्ति यस्य ते तस्य तद्वनम्‌ ॥ ६४ ॥ 


फिर भी विवाह में प्राप्त भूषण तथा इवसुर एवं पति आदि द्वारा प्राप्त 
धन 'स्त्री-धन' होता है । वसे ही मालिक द्वारा प्रदत्त कुछ धन भृत्य, पुत्रादि के 
भी कुछ धन मान्य हैं । परधन-हरण, परदार-संसर्ग, सुहृद का परित्याग ये तीन 
दोष क्षय के हेतु हैं । काम, क्रोध, लोभ ये तीन नरक के द्वार हैं । 


वरप्रदान, राज्य-प्राप्ति, पुत्र-जन्म ये तोनों एक तरफ हैं, तो दात्रु को 
संकट से छुड़ाना एक तरफ । तात्पय यह कि तीनों शत्रु को संकट से छुड़ाने के समान 
समझने चाहिए : 
वरप्रदानं राज्यञ्च पुत्रजन्म चा भारत। 
शस्त्रोशच मोक्षणं कुच्छात्‌ त्रीणि चेकं च तत्समम्‌ ॥ ६७ ॥ 


भक्त, सेवक और 'मैं तुम्हारा हूँ ऐसा कहनेवाला तीनों शरणागतों को 
संकटकाल में भी नहीं छोड़ना चाहिए : 


भक्तं वा भजमानं च तवास्म्रीति च वादिनम्‌। 
त्रीनेतान्‌ शारणं प्राप्तानू विषमेऽपि न संत्यजेत्‌ ॥ ६८॥ 


अल्प-प्रज्ञों, दीघंसूत्रियों, जल्दवाजों तथा स्तुति करनेवाले चारण आदिकों 
से नीति की मन्त्रणा नहीं करनी चाहिए । धनवान्‌ ग॒हस्थ के घर जाति-विरादरी 
का वृद्ध पुरुष, सङ्कुटग्रस्त कुलीन पुरुष, धनहीन मित्र और सन्तानहीन भगिनी इन 
चारों का रहना कल्याणकारी है । देवताओं का सङ्कल्प, बुद्धिमानों का अन्दाजा, 
विद्वानों की नस्ता, पापकमों का विनाश ये चारों शीघ्र ही प्रकट हो जाते हैं । 


संसार में अग्निहोत्र, मौन, अध्ययन और यज्ञानुष्ठान ये चारों कर्म भय 
दूर करते हैं, पर वे ही यथोक्त न होने पर भयप्रद भी हो जाते हैं । दिखावे 
के अग्निहोत्र, मौन, अध्ययन और यज्ञानुष्ठान में दम्भ का प्रवेश होने से ही वे 
भयङ्कर होते हैं: 
चत्वारि कर्माण्यभयङ्कराणि भयं प्रयच्छच्त्ययथाङतानि । 
मानाग्निद्दोजसुत मानमौनं मानेनाधीतमुत मानयज्ञः | ७३ ॥ 


पिता, माता, अग्नि, आत्मा और गुरु इन पाँच अग्नियों की सेवा मनुष्य को 
बड़ी तत्परता से करनी चाहिए : 


पञ्चाग्नयो मञ्चुष्येण परिचर्याः प्रयत्नतः । 
पिता माताऽग्निरात्मा च गुरुश्च भरतर्षभ ॥ ७४ ॥ 
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इसी तरह देवता पितर, मनुष्य, अतिथि एवं यति इन पाँचों की पूजा 
करनेवाला यश का भागो होता है : 


पञ्चेव पूज्जयरलोके यझाः प्राप्नोति केवलम्‌। 
देवान्‌ पितृन्‌ मनुष्यांइच भिक्षूनतिथिपञ्चम्ान्‌॥ ७५॥ 


मित्र, शत्रु उदासीन, आश्रय देने और पानेवाले हर जगह पुरुष के साथ 
लगे रहते हैं । 


पाँच इन्द्रियोंवाले पुरुष की इन्द्रियाँ भी यदि छिद्रयुक्त, दोषी होती हैं तो 
उन्हींके द्वारा उसकी प्रज्ञा उस प्रकार वह जाती है जिस प्रकार दृति ( मशक ) 
के छिद्र से पानी ; निद्रा, तन्द्रा, भय, क्रोध, आलस्य दीघेंसूत्रता ये पाँच दोष अभ्यु- 
दयाकांक्षी को अवश्य त्यागने चहिए । 


१. अप्रवक्ता ( वेदादिशास्त्रों का प्रवचन न करनेवाले ) आचार्य, २. वेदा- 
ध्ययनशुन्य ऋत्विक्‌, ३. अरक्षिता राजा, ४. अप्रियवादिनी भार्या, ५. ग्राम में 
रहने की इच्छा करनेवाले गोपाल और ६. वन में रहने की इच्छा करनेवाले 
नापित इन छहों को वेसे ही त्याग देना चाहिए, जेसे समुद्र का यात्री छिद्रयुक्त 
नाव त्याग देता है: 


घडिमान पुरुषो जह्याद्‌ भिन्नां नावमिवार्णवे । 
अप्रयक्तारमाचायं - मनघीयानस्रत्विज्ञम्‌॥ ७९ ॥ 
अरक्षितारं राजानं भार्यां चाप्रियवादिनीम्‌ । 
ग्रामकामञ्च गोपालं वदनङामञ्च नापितम्‌ ॥ ८०॥ 


सत्य, दान, अनालस्य, अनसूया, घृति इन गुणों का सदेव संग्रह आवश्यक 
है । संसार में निम्नलिखित छह सुख हैं : अर्थागम, सदा नीरोग रहना, प्रियवादिनी 
प्रियभार्या, वश्य पुत्र और अर्थकरी विद्या । काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद, मात्सय 
इन छहों को जो वश में रखता है, वह कभी पापों और अनर्थो से संरिलिष्ट 
नहीं होता । 

आरोग्य, आनृण्य, अविप्रवास, सत्संगति, मनोनुकूल जीविका और निर्भय 
निवास पुण्यों का फल है । 


विशेषतः राजा के लिए-स्त्री, जुआ, मृगया, पान, वाक्पारुष्य, दण्डपारुष्य, 
अर्थदूषण ये सप्तदोष सर्वथा त्याज्य हैं । ब्राह्मण-द्वेष, ब्राह्मण-विरोध, ब्राह्मण- 
स्वापहार, ब्राह्मण-जिघांसा, ब्राह्मण-निन्दारति, ब्राह्मण-प्रशंसा में उद्वेग, धर्मा- 
नुष्ठानों में उन्हें न बुलाना, कुछ माँगने पर उनमें दोष निकालना, ये आठ दोष 
विनाश के मुख में पड़नेवाले मनुष्य के चिह्न होते हैं । इन्हें सवथा त्याग देना 
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चाहिए । मित्रों का समागम, अधिक धनप्राप्ति पुत्र का परिष्वङ्ग, प्रि याभार्यास ङ्गति 
यथासमय प्रियालाप, स्ववणं में उन्नति, अभीष्ट लाभ और समाज में सम्मान भी 
पुण्यों का फल है । प्रज्ञा, कुलीनता, इन्द्रियनिग्रह, शास्त्रज्ञान, पराक्रम, मितभाषिता, 
यथाशक्ति दान और कृतज्ञता ये गुण पुरुष के प्रभाव बढ़ाते हैं । नौ द्वारोंवाले, सत्त्व, 
रज, तमोरूप तीन खम्भोंवाले, पाँच ज्ञानेन्द्रियवाले क्षेत्रज्ञ आत्मा से अधिष्ठित इस 
शरीररूपी गृहको जो तत्त्वतः जानता है, वही ज्ञानी है। मतवाला, असावधान, 
पागल, भ्रान्त, क्रुद्ध, बुभुक्षित, जल्दवाज, लुब्ध, भीत और कामी ये धमे की वात 
नहीं समझते; अतः इनके संग से सदंव वचना चाहिए । 


जो मनुष्यों में विश्वास उत्पन्न करना जानता और अपराधी प्रमाणित होने- 
वालों को दण्ड देता है तथा दण्ड की न्यून-अधिक मात्राएं एवं क्षमा करना जानता 
है, राज्य-भी उस शासक का सदेव सेवन करती है । जो किसी दुर्जन का अपमान नहीं 
करता और सावधान रहकर शत्रु के साथ बुद्धिमानी से व्यवहार करता है, जो 


वबलवानों से विग्रह पसन्द नहीं करता, पर समय आने पर विक्रम दिखाता है, 
वही धीरं है : | 


खुदुवलं नावजानाति कञ्चिद्‌ युक्तो रिएं सेचते बुद्धिपूर्वम्‌ । 
न विग्रहं रोचयते बळस्थेः काळे च यो विक्रमते स धीरः ॥ १०६ ॥ 


जो भयानक आपत्ति आने पर भी व्यथित नहीं होता, सावधानी से उद्योग 
का आश्रय लेता है; यथासमय दुःख भी -सहता है और निरर्थक घर से प्रवास, 
पापियों से मेल, परदारसंगति, दम्भ, स्तन्य, पेशुन्य, मद्यपान आदि से वचता रहता 
है, वही सुखी है। जो क्रोध या उतावळेपन से त्रिवरग का सेवन नहीं करता, पूछने 
पर यथाशक्ति तत्त्व की वाते करता है, मित्र के सम्वन्ध से झगड़ा पसन्द नहीं करता, 
आदर न पाने पर क्रृद्ध नहीं होता, विवेक नहीं खोता, दूसरों का दोष नहीं देखता, 
दया करता है, दुर्बल होकर विरोध प्रकट नहीं करता, वढ़-चढ़कर बातें नहीं करता, 
विवाद सह लेता है, ऐसा पुरुष सर्वत्र प्रशंसनीय होता है । जो उद्धत वेष नहीं 
बनाता, अपने पराक्रम को इलाघा नहीं करता, क्रोधातुर होने पर भ्ची क्‌टवचन 
नहीं वोलता, उसे सभी प्रिय मानते हैं । जो प्रशान्त वर को उत्तेजित नहीं करता 
और स्वयं को विपत्ति में पड़ा देखकर भी अनुचित कमं नहीं करता, वही आर्यशील 
पुरुष है : 
न चेरसुद्दीपयति प्रशान्तं न दपंमारोहति नास्तमेति। 
न दुरगंतोऽस्मीति करोत्यकाय तमार्यशीलं परमाहुरार्याः ॥ ११२ ॥ 


ग जो अपने सुख तथा अन्य के दु:ख में प्रहृष्ट नहीं होता, जो देकर पश्चात्ताप 
, नह करता, वह आयंशील होता है । जो देशाचारों, व्यवहारों तथा जाति-धर्मो 


न 
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को तत्त्वतः जानता है; जिसे उत्तम-म्रध्यम का विज्ञान रहता है, वह जहाँ भी कहीं 
जाता है, महान्‌ जनसमुह पर आधिपत्य करता है । जो दम्भ, मोह, मत्सर, पापकमं, 
राजद्रोह, चुगली या समूह से वर नहीं करता तथा मतवालों, पागलों एवं दुजंनों से 
वाद-विवाद में नहीं उलझता, वह श्रेष्ठ होता है । जो दान, होम, देवपुजन, मांगलिक 
कमे, प्रायश्चित्त आदि विविध नित्यकर्मो को सादर करता है, देवता लोग भी 
उसका उत्थान चाहते हैं । जो जाति, अभिजन आदि की दृष्टि से अपने वरावर- 
वालों से ही विवाह, सख्य एवं व्यवहार करता है, हीनों से विवाद आदि नहीं 
करता तथा गुणी एवं विशिष्ट लोगों को सदा आगे रखता है, उस विद्वान्‌ की नीति 
ही श्रेष्ठ नीति है । जो आश्रितों में वाँटकर थोड़ा खाता है, वहुत काम करके थोड़ा 
सोता है तथा माँगने पर शत्रुओं को भी घन देता है, उस मनस्वी को सभी अनर्थे 
दूर से छोड़ भागते हैं: 


सितं सुङक्त संविभज शाञ्रितेस्पो मितं स्वपित्यमितं कर्म कृत्वा । 
दृदात्यमित्रेण्वपि याचितः खन्‌ तमात्मयन्तं प्रजहत्यनर्थाः ॥ ११८ ॥ 


जिसके स्वाभीष्ट एवं शत्रु-विरुद्ध कार्यो को अन्य कोई भी नहीं जानता, 
जिसको गुप्त-मंत्रणा एवं कार्य-सम्पत्ति से कोई भी कार्य विगड़ने नहीं पाता, जो 
सव भूतों के प्रश्रय में तत्पर रहता है; सत्यवादी, कोमल, दूसरों का आदर करने- 
वाला शुद्ध-स्वभावयुक्त होता है, वह जाति में महान्‌ रत्न के समान चमकता है । 
जो स्वभावतः अधिक लज्जाशील सवश्रे्ठ समझा जाता है वह अपने अनन्त तेज, 
शुद्ध मन, एकाग्रता से सूरये के समात शोमा पाता है। जिसका हम पराभवन 
चाहते, हों, उसे विना पूछे भी अच्छो-जुरी या हित-अहित, की जो भो वात हो, 
वता देनी चाहिए : 


शुमं वा यदि दा पापं दृष्यं वा यदि या प्रियम्‌ । | 
अपृष्टस्तस्य तद्‌ भुवात्‌ यस्थ नेच्छेत्‌ पराभवम्‌॥ ४ ॥` 


असत्‌ उपायों से किसी कार्य के सिद्ध हो जाने पर भी उसमें मन नहीं लगाना 
चाहिए । अच्छे उपायों का उपयोग कर सावधानी से किसी कम के करने पर भी 
सफलता न मिले, तो मन में ग्लानि नहीं करनी चाहिए 


मिथ्योपेतानि कर्माणि सिद्धेयुर्यानि भारत | 
अनुपायप्रयुकानि मा स्म तेडु मनः ऊथाः॥ ६॥ 
तथेव योगविहितं यत्त कम न शिद्व्यति॥ 
उपाययुक्तं मेघादी न तत्र ग्लपयेन्‌ मन! ॥ ७॥ 


TES - कतई 


१. यहाँ से यथाक्रम इलोक महाभारत उद्योगपवं के ३४वें अध्याय के हैं । ' 
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किक्तो कमं को जल्दवाजी में नहीं, परिणामों को खूब सोच-विचार कर ही 
करना चाहिए । पश्चाद्भावी परिणाम, कमे का प्रयोजन तथा अपना उत्थान 
सोचकर ही कोई कर्म आरम्भ करें या न कर । जो राजा स्थिति, वृद्धि, क्षय, कोश, 
देश, दण्ड आदि की मात्रा को नहीं जानता, वह स्थिर नहीं रह सकता । जो पूर्वोक्त 
सब विषयों को जानकर धमं और अथ के ज्ञान में तत्पर रहता है, वही राज्य का 
अधिकारी होता है । अविनय राज्यश्री को ऐसा नष्ट कर देता है, जसे जरा रूप 
को । जसे मछली उत्तम भक्ष्य से प्रतिच्छन्न लोह की काँटी को लोभ से निगल 
जाती है, वेसे ही लोभी प्राणी परिणाम पर विचार नहीं करता । जो खाने के 
योग्य हो तथा खायो जा सके, खाने पर पच सके और पचने पर हितकारी भी हो, 
अभ्युदयाकांक्षी को वही वस्तु ग्रहण करनी चाहिए : 


यच्छक्यं प्रसतु ग्रस्यं प्रस्तं परिणमेच्च यत्‌ । 
हित च परिणामे यत्‌ तदाद्यं भूतिमिच्छता ॥ १७ ॥ 


चक्ष से अपक्व फल तोड़ने पर उसमें कुछ रस तो मिळता ही नहीं, वृक्ष का 
वीज भी नष्ट हो जाता है। लेकिन जो यथासमय पक्व फल तोड़ता है, वह उससे 
रस के साथ वीज भी प्राप्त करता है। जसे भ्रमर फूलों की रक्षा करता हुआ 
उनसे मधु का ग्रहण करता है, वेसे ही प्रजा को विना कष्ट दिये ही राजा को धन 
ग्रहण करना चाहिए । जसे मालाकार उद्यान का मूलच्छेद न करके एक-एक फूल 
तोड़ता है, वसे ही राजा प्रजा की रक्षा करते हुए उससे कर ले; अङ्गार ( कोयला ) 
वनानेवाले की तरह उसे जड़ से न काटे 


पुष्पं पुष्पं विचिन्वीत मूळच्छेदं न कारयेत्‌ । 
मालाकार इवारामे न तथाङ्गारकारकः॥ १८ ॥ 
जिसका क्रोध एवं प्रसाद दोनों ही निष्फल होते हैं, उसे प्रजा वसे हो नहीं 
चाहती जसे किसी षण्ढ पति को कोई उपवर कन्या । जिसके साधन (उपाय) 
लघ तथा फल वड़ा हो, ऐसे कार्य शीघ्र प्रारम्भ करने चाहिए; उनमें विघ्न न 
आने देना चाहिए । जो राजा चुप बठे हुए भी प्रजा को सरलता एव प्रेम की दृष्टि 
से देखता है, जनता का उसके प्रति अनुराग बढ़ता है राजा को चाहिए कि वह 
पुष्पित वक्ष के समान सदव प्रसन्न रहने पर भी अफल रहे ( अधिक देनेवाला न 
हो ) । फलित रहने पर भी दुरारोह रहे ( जिस पर चढ़ा न जा सके ), पहुँच से वाहर 
रहे । अपक्व या अल्प-शक्ति रहने पर भी अपने को पक्वतुल्य, शक्तिसम्पन्न ही 
प्रकट करे । जो राजा मन, वचन और कमं से प्रजा को प्रसन्न रखने का प्रयत्न 
करता है, प्रजा उसीसे प्रसन्न रहतो है । व्याध से भयभीत हरिण की तरह जिससे 
सारी प्रजा त्रस्त रहती है, सागरमेखळायुक्त पृथिवी पा जाने पर भी वह प्रजा 
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द्वारा त्याग दिया जाता है। अनीतिनिष्ठ राजा अपने कर्मो से परम्पराप्राप्त राज्य 
को भी वैसे ही नष्ट कर देता है, जसे वायु वादल को । सत्पुरुषों द्वारा आचरित 
धर्मो का आचरण करनेवाले राजा के लिए धनपूर्ण वसुबा उकषका ऐश्वर्य वढ़ाती 
है । धर्मत्याग एवं अधर्म के आचरण से उसको राज्य-भूमि आग पर रखे चमड़े 
को तरह सिक्ुड़कर छोटी हो जाती है : 


अथ संत्यज्यतो घरमंमघर्ममडुतिष्उतः। 
घ्रतिसंवेष्ते भूमिरग्नौ चर्माहितं यथा॥ २० ॥ 


परराष्ट्र के विनाश में जो धोर प्रयत्न किया जाता है, वही शक्ति अपने 
राज्य के पालन में लगानी उचित हे: 


य पच यत्नः क्रियते परराष्ट्रविमदंन। 
स पाय यत्नः कतंव्यः स्वराष्ट्रपरिपाळने ॥ ३० ॥ 


राजा कमे से राज्य प्राप्त करे, धर्म से ही उसका पालन करें । धमंमूलक 
राज्यश्रो प्राप्त करने पर न तो राजा उसे छोड़ता है और न वही राजा को 
छोड़ती है । निर्थक वोळनेवाले, उन्मत्त तथा वकवाद करनेवाले वालक से भी 
वेसे हो सार-संग्रह करना चाहिए, जसे कंकर-पत्बर से सोना ग्रहण क्रिया जाता है । 

जेसे शिलु-वृत्तिवाला एक-एक दाना वटोरता है, वेसे ही जहाँ-तहाँ से 
भावपुर्ण वचनों, सूक्तों एवं झुक्तों को संगृहीत करना चाहिए । गायें गन्ब से, ब्राह्मण 
वेदों से और राजा लोग चारों (गुप्तचरों ) से देखते हैं, जव कि साधारण लोग 
लौकिक आँखों से देखा करते हैं । 


जो गाय सीधे दूध नहीं देती, उसे वड़ा कष्ट उठाना पड़ता है । आक्षाती से 
दूध देनेवाली को कोई कष्ट नहीं देता । जो धातु विना तपाये ही मुड़ जाती है, उसे 
आग में नहीं तपाया जाता । जो काष्ठ स्वयं झुक जाता है, उसे झुकाया नहीं 
जाता । इसी तरह बुद्धिमान्‌ को अधिक वलवान्‌ के सामने झुक जाना चाहिए । 
वळवान्‌ के सामने नत होता इन्द्र के सामने ही नत होना है । पशुओं के वादल 
स्वामो होते हैं, राजाओं के मन्त्री सहायक होते हैं, स्त्रियों के पति तथा ब्राह्मणों के 
वेद ही सहायक होते हैं : 
पर्जन्यनाथाः पशवो राज्जानो मन्त्रिबान्चवाः। 
पतयो वान्धवः सत्रीणां त्राह्मणा वेद्बान्यवाः ॥ ३८॥ 
सत्य से धर्म, अभ्यास से विद्या, माजन से सुन्दर रूप तथा सदाचार से कुल 
की रक्षा होती है । संभालने से अन्न की, फेरने से अश्‍व को, वार-वार संभालने से 
गायों की और मैले वस्त्रों से स्त्री की रक्षा होती है : स्त्रियो रक्ष्या! कुचेलत!। ( ४० ) 
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वृत्तहीन कुलमात्र प्रमाण नहीं होता, निम्नश्रेणी के कुलों में उत्पन्न लोगों 
का भी सदाचार से महत्त्व मान्य होता है। जो दूसरों के वित्त, सौन्दये, पराक्रम 
कुल, वंश, सुख, सौभाग्य, सत्कार पर डाह करता है, उसका यह रोग असाध्य ही 
है । अकार्यं करने तथा कतव्य कम त्यागने और मन्त्र-भेद से डरना चाहिए । जिलसे 
बुद्धि मन्द हो, ऐसे पेय का पान नहीं करना चाहिए। विद्यामद, धनमद तथा 
कुलीनता का मद घमंडियों के लिए मद है; किन्तु सज्जनों के लिए ये सव धर्म के 
साधन हैं । अर्थात्‌ इनके सम्वन्ध से सज्जन अपनी इन्द्रियों को कुमा में जाने से 
रोककर निग्रह करता है । विद्वान, धनवान्‌ तथा कुलीन अपनी महत्ता की रक्षा के 
लिए निम्नस्तर के कमो से बचने का प्रथत्न करता है। किसी कार्य के लिए अभ्यायत 
असन्त लोग दुष्ट जानते हुए भी अपने को सन्त जानने लगते हैं । आत्मवानों के 
आश्रय सन्त होते हैं और वे ही सन्तों के भी सहारा होते हैं; किन्तु कभी भी 
असन्त सन्तों की गति नहीं होते । अच्छे वस्त्रवाला सभा पर प्रभाव जमा लेता 
है । गायवाला दुग्ध, दवि, मक्खन आदि पदार्थो द्वारा मीठा खाने की आशा जीत 


लेता है । यान (सवारी ) वाला मार्ग को जीत लेता है, तो शीलवान्‌ पुरुष सभी हो 
जीत लेता है : 


जिता समा वस्त्रवता मिष्टाशा गोमता जिता । 
अध्वा जितो यानवता सच शोळवता जितम्‌ ॥ ४७॥ 


शोळ ही पुरुष में प्रमान है । जिसका वह नष्ट हो गया, उसका जीवन, 
धन तथा वच्धुओं से कुछ भी नहीं होता । दरिद्र पुरुष सदेव स्वादिष्ट भोजन 
करता है; क्योंकि क्षुवा ही स्वाद उत्पन्न करती है। वह भूख आढ्यों के लिए 
दुलभ ही रहती है । 


प्रायः श्रीमानों में भोजन पचाने की शक्ति नहीं रहती, जव कि दरिद्रं के 
पेट में काठ भी पच जाता है । निम्नश्रेणी के लोगों को जीविका न होने का भथ 
रहता है, मध्यम लोगों को मरने का तो उत्तम लोगों को अपमान का वड़ा भय 
रहता है । पान, मद आदि मद हैं, पर ऐश्बयं का मद सवसे पापिष्ठ है; क्योंकि 
ऐश्वर्यमदवाला विना भ्रष्ट हुए जगता ही नहीं । प्राणो विषयों में संलग्न, अनि- 
गहीत इन्द्रियों से वसे ही अभिभूत हो जाता है जेसे सूर्य से नक्षत्र । पद्चेन्द्रियों ने 
जिसे जीत लिया, उसकी आपत्तियाँ शुक्लपक्षीय चन्द्र की तरह बढ़ती हैं। जो 
अपने मन एवं इन्द्रियों को विना जीते अमात्यों को और विना अमात्यों को जीते 
शत्रुओं को जीतना चाहता है, वह परवश होकर सबसे जीत लिया जाता है । जो 
जितेन्द्रिय एवं जितात्मा है, अपराधियों को यथाथोग्य दण्ड देता है, परीक्ष्यक़ारो 
और धीर होता है, राज्यश्री उ्की सेवा करती है । 
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पुरुष का शरीर रथ है, आत्मा रथी है, बुद्धि सारथी और इन्द्रियाँ उसके 
घोड़े हैं । सावधान धीर पुरुष नियंत्रित अश्वो द्वारा रथ की भाँति सुखपूर्वक संसार- 
पथ का अतिक्रमण करता है। अनिगृहीत घोड़े जसे कुसारथि को मागं में गिरा 
देते हैं, वेसे ही असंयत इन्द्रियाँ भी पुरुष को नष्ट कर सकती हैं। जो धर्म और अर्थ 
को त्यागकर इन्द्रियों के वश में रहता है, वह श्री, प्राण, धन तथा दाराओं से भी 
रहित हो जाता है। जो अर्थों का स्वामी होकर इन्द्रियों का स्वामी, नियामक 
( ईश्वर ) नहीं होता, वह सभी ऐश्वर्यों से भ्रष्ट हो जाता है । जिसने स्वयं आत्मा 
को जीत लिया, उसका आत्मा ही उसका वन्धु है; अन्यथा वही उसका शत्रु है। 
जेसे क्षुद्र छिद्रवाले जाल में फंसी दो वड़ो मछलियाँ जाल काट देती हैं, वसे ही 
काम-क्रोधर प्रज्ञान को नष्ट कर देते हैं । जो धर्म और अर्थ का विचार करके 
विजय-साधनों का संग्रह करता है, वह सदा सुख पाता है। जो भीतर के शत्रुओं 
को विना जीते वाह्य शत्रुओं को जीतना चाहता है, वे शत्रु ही उसे अभिभूत कर 
देते हैं । वहुत से राजा इसी कारण नष्ट हो गये । पापियों का संसं न त्यागने से 
निष्पाप लोगों को भी उनके तुल्य दण्ड भुगतना पड़ता है; शुष्क काष्ठ के मिश्रण 
से ही आद्रे भी काष्ठ जलता है । अतएव पापिष्ठ पुरुषों से कभी सन्धि नहीं करनी 
चाहिए । जो विषयाभिमुख इऱ्द्रियों को निगृहीत नहीं करता, वह निश्‍चय ही 
आपद्ग्रस्त होता है । अनसूया, गुणों में दोष न देखना, सरलता, पवित्रता, सन्तोष, 
प्रियवादिता, सत्य, दम तथा अनायास सहजप्रसन्नता आदि गुण दुरात्माओं में 
नहीं हो सकते : 


अनसूयाजचं शोचं सन्तोष! प्रियवादिता। 
दमः खत्यमनायासो न भवन्ति दुरात्मनाम्‌ ॥ ७२ ॥ 
आत्मज्ञान, असंरम्भ ( अक्रोध ), सहिष्णुता, घर्मेपरायणता, वचन का पालन 

एवं गुप्तदान ये गुण अधम पुरुषों में नहीं होते : 

आत्मश्ञानमखंरस्भस्तितिक्षा घर्मनित्यता। 

वाक्‌ चेव शुप्तदानञ्च नेतान्यन्त्येछु भारत ॥ ७३॥ 
मूर्ख लोग निन्दा एवं गाली देकर विद्वानों को कष्ट पहुँचाते हैं, किन्तु वहाँ 
वक्ता पाप का भागी ओर क्षमा करनेवाला पापों से मुक्त हो जाता है : 

आक्रोशपरिवादाभ्यां विहिसन्त्यदुघा चुघान्‌। 

वक्ता पापसुपादत्ते मावान्‌ पुण्यवान्‌ भवेत्‌ ॥ ७७ ॥ 


असाधुओं का वळ हिसा है, राजाओं का वळ है दण्डविधान । स्त्रियों का 
बळ सुश्रूषा है तो गुणवानों का वळ है क्षमा : 
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हिला बलमसाधूनां राजां दण्डविधियबेलम। 
सुअषा तु बल स्त्रीणां क्षमा शुणचतां बलम्‌ ॥ ७५ ॥ 
वाक्‌-संयम तो बहुत कठिन होता ही है; अर्थयुक्त, चमत्कारपूर्ण वहुभाषण 
भी संभव नहीं होता । इसीलिए चित्रभाषित्व और वहुभाषित्व परस्पर विरुद्ध 
माने जाते हैं : 


वाक्संयमो हि नृपते सुदुष्करतमो भतः। 
अथवच्च चिचित्रश्च न शक्यं वहु भाषितुम्‌ ॥ ७६॥ 
मधुर शब्दों से युक्त सुभाषित वाणी वहुप्रकार कल्याण करती है। वही 
कट्‌ शब्दों से युक्त दुर्भाषित वाणी अनर्थ का हेतु हो जाती है। वाणों से विद्ध घाव 
फिर से भर जाता है तथा फरसे से कटा वन फिर से अङ रित हो उठता है; किन्तु 
कटु-वाणी से लगा भयंकर, दुवचनजन्य घाव फिर से नहीं भरता : 


रोहते सायकैविंद्धं चनं परशुना हतम्‌। 
चाचा दुरुक्तं बोभत्सं न संरोहति वाकक्षतम्‌ ॥ ७८ ॥ 


कणि, नालीक नाराच आदि भीषण वाणों को झरीर से निकाला जा 
सकता है । किन्तु मर्मभेदी कट-वचनरूपी शल्य निकाला नहीं जा सकता; क्योंकि 
वह तो हृदय के भीतर घसा होता है : 


कणिनाळीकनाराचान्‌ निर्हरन्ति शरीरतः । 
वाकशल्यस्तु न निहंतुं शाकथो हृदिशयो हि खः ॥ ७९ ॥ 


कटु-वचनरूपी वाणी मुख से निकलकर दूसरों के मर्म-स्थान पर ही चोट 
करती है । उससे आहत मनुष्य दिन-रात शोक में निम्न रहता है । अतः 
विद्वान्‌ कभी दूसरों पर कट॒-वचनों का प्रयोग न करे । देवता जिसे पराभव देना 
चाहते हैं, उसकी बुद्धि पहले से ही हर लेते हैं। इससे बह निम्नस्तर की वात ही 
सोचता है : 
यस्मे देवाः प्रयच्छन्ति पुरुषाय पराभरवम्‌। 
बुद्धि तस्यापकर्षन्ति सोऽवाचीनानि पक्ष्यति ॥ ८१ ॥ 


विनाश-काळ आने पर बुद्धि कलुषित हो जाती है। फिर न्यायतुल्य प्रतीत 
होनेवाला अन्याय उसके हृदय से निकलता ही नहीं : 


बुद्धौ कलुषभूतायां दिनाशे पर्युपस्थिते । 
अनयो नयसंकाशो हृदयान्नापसर्पति ॥ ८२॥ 
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विदुरजी के अनुसार सव तीर्थो में स्तान करना और सव प्राणियों के साथ 
सरलता का वरताव, दोनों एकसमान है। अथवा सरलता के वर्ताव को अधिक 
ही समझना चाहिए : 


सर्चतीथंणु वा स्नानं खवंभूतेषु चाजम्‌। 
उभे त्वेते खमे स्यातामाजवं वा विशिष्यते ॥ २॥ ` 


जवतक संसार में मनुष्य की पुण्य-क़ीति गायी जाती है, तवतक वह स्वर्ग- 
लोक में प्रतिष्ठित रहता है : 


य।चत्‌ कीर्तिर्मनुष्यस्य पुण्यलोकेछु युज्यते । 
तावत्‌ स पुरुषन्याघ्र स्वर्गलोके महीयते ॥ ४॥ 


: सोतवाली स्त्री, जुए से हारा जुआरी, भार ढोने से व्यथित मनुष्य की रात में 
जसी स्थिति होती है, वसे ही स्थिति उल्टा न्याय देनेवाले विवक्ता की होती है : 


यां रान्रिमधिविन्ना स्त्रो यां चेवाक्षपराजितः। 
याञ्च भाराभितप्ताङ्गो दुविवक्ता स्म तां वसेत्‌ ॥ ३१॥ 


जो पूछे जाने पर सत्य न कहकर झूठी गवाही देता है, वह नगर में केद 
होकर दरवाजे पर भूखा रहकर वहुत-से उत्कषंप्राप्त शत्रुओं को देखता है : 


नगरे प्रतिरुद्धः सन्‌ बहदि्दारे बुभुक्षितः । 
अमित्रान्‌ भूयसः पश्येद्‌ यः खाक्षयमन्रतं वदेत्‌ ॥ ३२ ॥ 


स्वार्थान्ध होकर पशु के लिए झूठ वोलने से पाँच, गौ के लिए बोलने से दश, 
अश्च के लिए सौ तथा मनुष्य के लिए झूठ बोलने से एक सहस्र पूर्वजों क्रो मनुष्य 
नरक में गिराता है । सुवर्ण के लिए झूठ वोलनेवाला भूत-भविष्य को सभी पीढ़ियों 
को नरक में गिराता है। पृथिवी के छिए झूठ व्यवहार करनेवाला अपना स्वस्व 
ही नाश कर देता है: 


हन्ति जातानजातांइच हिरण्याथंऽन्रतं वदन्‌ । 
सव भूस्थन्ते हन्ति मा स्म भूस्यन्रतं वदेः ॥ ३७ ॥ 
देवता चरवाहों की तरह डण्डा लेकर किसीकी रखवाली नहीं करते; किन्तु 
जिसको रक्षा चाहते हैं, उसको उत्तम बुद्धि से युक्त कर देते हैं : 
न देवा दण्डमादाय रक्षन्ति पशुपालवत्‌ । 
यं तु रक्षिठुमिच्छन्ति बुद्ध्या संविभजन्ति तम्‌ ॥ ४०॥ 


१. यहाँसे यथाक्रम इलोक उद्योगपवं के ३५वें अध्याय के हैं । 
ष्‌ 


४२ विचारःमीयूष : भारतीय राजनीति 


जसे-जसे मनुष्य कल्याण में मन लगाता है, वेसे-वेसे उसके अभीष्ट सिद्ध 
होते हैं । कपटी पुरुष को वेद भी पापों से नहीं बचाते । किन्तु पंख निकलने 
पर जसे पक्षी घोसला छोड़ देते हैं, वेसे हो अन्तकाल में वेद उस मायावी को 
त्याग देते हैं : 

नेनं छन्दांसि वृजिनात्‌ तारयन्ति मायाचिनं मायया वर्तमानम्‌ । 

नीडं शकुन्ता इष जातपक्षाइछन्दांस्येनं प्रजहत्यन्तकाले ॥ ७२ ॥ 


पान, कलह, समूह-वर, स्त्री, पुरुष तथा जाति में भेद पेदा करना, स्त्री-पुरुष 
में विवाद तथा राजविद्वेष सव त्याज्य हैं । हस्तरेखा देखनेवाला, चोरीकर व्यापार 
करनेवाला जुआरी, चिकित्सक, शत्रु, मित्र, नतक ये सात साक्ष्य में अग्राह्य होते हैं । 
अग्नि लगानेवाला, विष देनेवाल। जारज सन्तान की कमाई खानेवाला, सोम-विक्रेता 
शस्त्र-निर्माता, परदोषसू वक, मित्रद्रोही, प रस्त्री-संसर्गी, भ्रूणहा, गुरुतल्पगामी, सुरा- 
पायी ब्राह्मण, तीक्ष्णस्वभाव वाला, काकभाषी, नास्तिक, वेदनिन्दक, ग्रामपुरो हित, 
्रात्य, क्रर तथा शरणागत-घातक ये सव ब्रह्माहा के तुल्य हैं । प्रज्वलित काष्ठ से 
सवणं की, सदाचार से भद्रपुरुषों की, व्यवहार से साधु पुरुष की, आथिक कठिनाई 
में धीर की, आपत्ति में मित्र-शत्रु की परीक्षा होती है। बुढापा रूप को, आशा 
धीरता को, मृत्यु प्राण को, असूया धर्माचरण को, क्रोध लक्ष्मी को, नीच-सेवा 
स्वभाव को, काम लज्जा को, तो अभिमान सव कुछ हर लेता है। शुभकर्मों से 
लक्ष्मी उत्पन्न होती है, प्रागल्भ्य से वह बढ़ती है, दक्षता से जड़ पकड़ती तो संयम 
से प्रतिष्ठित हो जाती६है : 


भीर्मङ्गलात्‌ प्रभवति प्रागरभ्यात्‌ संप्रधघेते । 
दाश्यात्त कुरुते मूलं संयमात्‌ प्रतितिष्ठति ॥ ५१ ॥ 


यज्ञ, दान, अध्ययन, तप ये चार सज्जनों में नित्य-सम्बद्ध होते हैं । दम, 
सत्य सरछता, कोमलता इन चारों का सव लोग अनुसरण करते हैं । 

इज्या, अध्ययन, तप, शौच, सत्य, क्षमा, घृणा ( दया ) अलोभता ये धमं के 
आठ माग हुं । इनमें पूर्वं के चार दम्भार्थं सेवन किये जाते हैं, पर उत्तर के चार 
महात्माओं में ही रहते हैं, तस्ड्रिल्न में रह ही नहीं सकते। वह सभा सभा नहीं, 
जहाँ वृद्ध न न हो जो घमं की वात नहीं कहते, ये वृद्ध ही नहीं और वह धमं ही 
नहीं, जिसमें छल मिला हों : 

न सा सभा 'यत्र न सन्ति उद्धा वद्धा न ते येन वदन्ति घर्मम्‌ । 

नासो घमो यत्र न सत्यमस्ति न तत्सत्यं यच्छलेनाभ्युपेतम्‌॥ ५८॥ 


सत्य, रूप, श्रुत, वद्या, कुलानता, शील, बल, धन, शौर्य, चित्रभाषिता ये 
द॒श गुण स्वगं से आये, हुए लोगों में होते हैं। पाप करनेवाला निन्दित होकर पाप 
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का ही फल भोगता है। पुण्यकारी पुण्य-कीति होकर अत्यन्त पुण्यफल का भागी 
होता है । अतः प्रशंसित-त्रत मनुष्य कभी पाप न करे । वार-वार पाप का आचरण 
प्रज्ञा नष्ट कर देता है : 


तस्मात्पापं न॒ कुर्वीत पुरुषः शांसितवतः। 
पापं प्रज्ञां नाशयति क्रियमाणं पुनः पुनः ॥ ६१॥ 


_  नष्टःप्रज्ञ नित्य पाप ही करता है । पुण्य का वार-वार अनुष्ठान करने से 
प्रज्ञा बढ़ती है और उससे प्राणी नित्य पुण्य ही करता है । पुण्य करता हुआ प्राणी 
पुण्य-कीति होकर पुण्यस्थान पाता है । असंयत, मर्मघाती, निष्ठुर, वरकृतू, शठ 
प्राणी पोप करता हुआ शीघ्र ही महान्‌ संकट में पड़ जाता है । अनसूयु, कृतप्रज्ञ, 
शुभकमे करनेवाला सदा महान्‌ सुख पाता तथा सर्वंसम्मानित होता है । जो 
प्राज्ञों से प्रज्ञा प्राप्त करता है, वही पण्डित है । प्रज्ञा, धमं और अर्थं प्राप्तकर वह 
अनायास अभ्युदय प्राप्त करता है । दिनभर वह कार्य कर लेना चाहिए, जिससे 
रातभर सुख से रह सक । आठ महीनों में इतना कार्य कर लेना चाहिए जिससे 
वर्षा के चार माथ सुख से व्यतीत हो सकें । 


द्विसेनेव तत्कुर्यात्‌ येन रातो सुखं वसेत्‌। 
अष्टमासेन तत्कुर्याद्‌ येन वर्षा: जुखं वसेत्‌ ॥ ६७ ॥ 


__ पूर्वे-्य में वेसा काम करना चाहिए, जिससे वृद्धावस्था में सुखपूर्वक रह 
सक । यावज्जीवन वह काम करना चाहिए जिससे मरने के वाद परलोक में सुख 
से रहा जा सके : 


पूवं वयसि तत्कुर्याद्‌ येन बुद्धः सुखं वसेत्‌। 
यावज्जीवेन तत्कुर्याद्‌ येन प्रेत्य छुखं॑ वसेत्‌ ॥ ६८ ॥ 
सज्जन पचे अन्न की ही प्रशंसा करते हैं योवन बीत जाने परस्त्री की, संग्राम 
जोत लेने पर शूर की, संसार पार कर लेने पर तपस्वी की प्रशंसा की जाती है : 
जीर्णमन्नं प्रदांसन्ति भार्या च गतयोबनाम्‌। 
शूर विजितसङ्ग्रामं गतपारं तपस्विनम्‌ ॥ ६९ ॥ 


अधमे से प्राप्त धन द्वारा जो दोष छिपाया जाता है, वह छिपता नहीं; कितु 
उससे भिन्न और भी नये-नये छिद्र प्रकट हो जाते हैं : 


घनेनाधमंलब्धेन यच्छिद्रमपिधीयते । 
अखंबूत तदू भवति ततोऽन्यद्बदीयंते॥ ७० ॥ 
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आत्मवानों का शासक गुरु होता है, दुरात्माओं का शासक राजा होता है, 
और प्रच्छन्न पापों का शासक वेवस्वत यमराज होते हैं : 


गुरुरात्मवतां शास्ता शास्ता रोजा डुरात्मनाम्‌ । 
अथ प्रच्छन्नपापानां शास्ता चवस्चतो यमः ॥ ७१॥ 


ऋषियों, नदियों, कुलों और महात्माओं तथा स्त्रियों के दुश्चरित का 
उद्धवस्थान नहीं जाना जा सकता : 


ऋषीणां च नदीनां च कुलानां च महात्मनाम्‌ । 
प्रभवो नाधिगन्तव्यः स्त्रोणां दुझ्चरितस्य छा ॥ ७१ ॥ 


द्विजाति की पूजामें रत, दाता तथा जाति के लोगों में कोमलता रखने- 
वाला, शीळवान्‌ क्षत्रिय चिरकालतक पृथ्वी का शासक होता है । परथिवी में सुवण 
के फूल लगते हैं । किन्तु उसे शूर, कृतविद्य तथा जो सेवा करना जानता है, ये 
तीन प्रकार के पुरुष ही उनका सञ्चय कर पाते हैं : 


सुवणंपुष्पां पृथिवीं चिन्वन्ति पुरुषास्त्रयः । 
शरश्च ङतविद्यरच यस्च जानाति सेवितुम्‌ ॥ ७४॥ 


बुद्धि से किया कमं श्रेष्ठ, बाहुबल से किया मध्य, जंघा से कृत कर्म जघन्य 
तथा भार ढोने का काम अधम होता है। 


श्री दत्तात्रेय ने साध्य देवताओं से कहा था कि धैर्य, मनोनिग्रह, सत्य और 
धमं की अनुवृत्तिका आश्रयश कर हृदय की ग्रंथि खोलें तथा प्रिय, अप्रिय सबको 
आत्मा के समान समझें ( म० भा० उ०, ३६.४ ) । दूसरों से गाली सुनकर भी उन्हें 
गाळी न दें। सहन करनेवालों का निरुद्ध क्रोध ही क्रोध करनेवालों को जला देता 
और उनका पुण्य भी ले लेता है.: 
आफ्रदयमानो नाक्रोशेन्‌ मन्युरेच तितिक्षतः। 
आक्रोष्टारं निदृंहति सुरतं चास्थ चिन्दति॥ ५॥ ` 


दूसरों का आक्रोश न करे, न अपमान करे, मित्रद्रोही नीच-सेवी, अभिमानी 
एवं हीनवृत्त न हो और न किसीके प्रति रोषभरी रूखी वाणी ही वोळें । रूखी 
वाणी दूसरों के मर्मस्थान, हृदय एवं प्राणों को दग्ध कर देती है । अतः धर्मनिष्ठ 
सदेव उससे वचता रहे । जिसकी वाणी मर्मभेदी, रूखी और कठोर होती है, वह 
उसी वाणी से मनुष्यों को चोट पहुँचाता है । उसे सदा दरिद्र समझना चाहिए, वह 
मुख में दरिद्रता भौर मृत्यु को बाँधे रहता है। बुढिमान्‌ को चाहिए कि वह उसे 


१. यहाँसे यथाक्रम इछोक महाभारत उद्योगपर्व के ३६वें अध्याय के हैं । 
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सहन करता हुआ समझे कि गाली देनेवाला मेरे पुण्यों को पुष्ट कर रहा है। 
वस्त्र जिस रंग में रंगा जाता है, वेसा ही वन जाता है। ठीक इसी प्रकार मनुष्य, 
सन्त, असन्त, चोर, तपस्वी जेसों की सेवा करते हैं, वेसे ही वन जाते हैं। जो न 
तो स्वयं अतिवादो होता है और न दूसरों को. वेसा करने के लिए वाध्य करता है; 
जो न मार खाता है, न दूसरों को मारता या मरवाता है; जो पापी को भी 
मारना नहीं चाहता, देवता भी उसके आगमन की वाट जोहते हैं : 


अतिवादं न प्रवदेन्न वादयेद्‌ योऽनाहतः प्रतिहन्यान्न घातयेत्‌। 

हन्तुं च यो नेच्छति पापकं चे तस्मे देवाः स्पृहयन्त्यागताय ॥ ११ ॥ 

वोळने से वोलना अच्छी वाणी की पहली विशेषता है। सत्य बोलना 
दूसरी विशेषता है । प्रिय वोलना तीसरी और धमं वोळना चौथी विशेषता है । 
मनुष्य जसे लोगों के साथ रहता है, जसों का सेवन करता है जसा वनना चाहता 
ही है, वेसा ही हो जाता है : 


याइच्ः सन्निविशते याइशांशचोपसेवते । 
याटगिच्छेरच भवितुं ताइग्‌ अवति पूरुषः ॥ १३॥ 
जेसे-जसे प्राणी निवृत्त होता है, वेसे-वसे मुक्त होता है । सव तरह से निवृत्त 
होने पर प्राणी सर्वथा मुक्त हो जाता है : 


यतो यतो निवतंते ततस्ततो विसुच्यते। 
निचतेनाद्धि खवंतो न चेत्ति उःखमण्वपि॥ १४॥। 


जो न किसीसे जीता जाता है और न किसीको जीतना चाहता है; न वेर 
करता है और न किसीको चोट पहुंचाता है; निन्दा-प्रशंसा में समस्वभाव रहता 
है, वह शोक और हषं को पार कर लेता है । जो सवका भाव चाहता है, किसीका 
अभाव नहीं चाहता; जो सत्यवादी, मृदु एवं दान्त होता है, वही उत्तम पुरुष है : 


भावमिच्छति सर्वस्य नाभावे कुरुते मनः। 
सत्यवादी सडुदान्तो यः ख उत्तमपूरुषः।॥ १६॥ 


जो झूठी सान्त्वना नहीं देता, प्रतिज्ञा करके दे ही देता है, दूसरों के दोषों 
को जानता है, वह मध्यम पुरुष है । 


जो दुःशासन या कठोर-शासन, अनेक दोषों से दूषित, कलङ्कित होकर क्रोध- 
वश किसी भी बुराई से नहीं हटता, जो किसीके किये उपकार को नहीं मानता, 
जो किसीका मित्र नहीं होता और जो दुरात्मा है, वह अधम पुरुष है । जो अपने 
प्र भी शंका करता है तथा दूसरों से कल्याण हने में विशवास नहीं करता, मित्रों 
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का भी निरादर करता है, वह अधम पुरुष है । भूति चाहनेवाले पुरुष को चाहिए 
कि उत्तम पुरुषों की ही सेवा-संग करे । समय आ पड़ने पर मध्यमों की भी सेवा 
कर ले, किन्तु अधम पुरुषों की कभी भी सेवा-संग न करे । मनुष्य दुष्ट पुरुषों के 
वळ से उद्योग, प्रज्ञा, पुरुषाथ द्वारा भळे ही धन प्राप्त कर ले, किन्तु उससे सम्मान 
एवं महाकुलों का सदाचार कदापि नहीं पा सकता । 


घृतराष्ट्र ने पूछा कि विदुर, धमं और अर्थ के अनुष्ठान में परायण, वहुश्रत 
देवता लोग भी जिस महाकुल में उत्पन्न होने की इच्छा करते हैं, वे महाकुल कौन- 
कौन-से होते हैं : 
मदाकुलेभ्यः स्पृहयन्ति देवा घर्माथनित्याश्च बहुश्रुताश्च । 
पृच्छामि त्वां विदुर प्रदनमेतं भवन्ति चे कानि महाकुलानि ॥ २२ ॥ 


श्री विदुर जी ने विस्तार से महाकुल एवं कुलीनों के लक्षण बताये हैं। वे 
कहते हैं : जिनका सदाचार शिथिल नहीं होता, जो अपने दोषों से माता-पिता को 
कष्ट नहीं देते, जो प्रसन्न-चित्त होकर धमं का आचरण करते हैं, जिनमें तप, इन्ट्रिय- 
संयम, वेदों का स्वाध्याय, पवित्र विवाह, सदा अन्नदान और सदाचार ये सात गुण 
सदेव रहते हैं, वे ही 'महाकुल' कहलाते हैं : 


. तपो दम्रो ब्रह्मदत्तं वितानाः पुण्या विचाहाः सततान्नदानम्‌ । 
येध्वेचैते सप्त गुणा चश्षन्ति सस्यगवृत्तास्तानि. महाकुलानि ॥ २३ ॥ 


जिनके सदाचार एवं योनि ( माता-पिता ) व्यथित न हों, जो असत्य का 
परित्याग कर अपने कुल की विशेष कीति चाहें, ऐसे लोगों का कुल 'महाकुल' कह- 
लाता है। अनिज्या ( यज्ञादि न करने ), निन्दित विवाह, वेदों का परित्याग एवं 
वर्मे का अतिक्रमण करने से महाकुल भी अकुल अर्थात्‌ अधम-कुल हो जाते हैं : 


अन्निज्यया ङुचिवाहैवदस्योत्सादनेन च। 
कुलान्यकुलतां यान्ति घर्मस्यातिक्रमेण च ॥ १५॥ 
देवताओं के धन का नाश तथा परद्रव्य का हरण करने तथा ब्राह्मण का 
अतिक्रमण करने से कुल अकुल हो जाते हैं : 
देवद्रव्यविनाशेन ब्रह्मस्वहरणेन थ। 
कुलान्यकुलतां यान्ति ब्राह्मणातिक्रमेण च ॥ २६॥ 
ब्राह्मणों के अनादर ओर निन्दा तथा किसीकी धरोहर हरण कर लेने 
से कुल अकुलं हो जाते हैं : _ 
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ब्राह्मणानां परिभवात्‌ परीबादाच भारत। 
कुलान्यकुलतां यान्ति न्यासापहरणेन च ॥ २७॥ 


गायों, पुरुषों तथा धन से सम्पन्न होने पर भी जो सदाचारहीन हैं, वे अच्छे 
कुलों की गणना में नहीं जाते । अल्प धनवाले भी जो सदाचार-सम्पन्न हैं, वे 
सत्कुल माने जाते हैं और महान्‌ यश प्राप्त करते हैं : 
कुळानि ससुपेतान गोनिः एुरुषतोऽथंतः। 
कुळर्सख्यां न गर्च्छान्त यानि द्दीनानि दृत्ततः ॥ २८॥ 
चृत्ततस्त्वविद्दीनानि कुलान्यव्पधनान्यपि । 
कुलखंख्यां च गच्छन्ति कपन्ति च महद्यशः ॥ २९॥ 


संसार में वलपुर्वक सदाचार की रक्षा करनी चाहिए; वित्त तो आता-जाता 
रहता है । धन क्षीण होने पर भी सदाचारी मनुष्य क्षीण नहीं माना जाता । पर 
जो सदाचार से भ्रष्ट है, उसे क्षीण ही समझना चाहिए : 


वत्तं यत्नेन संरक्षेद्‌ वित्तमेति च याति च। 
अक्षीणो वित्ततः क्षीणो द्त्ततस्तु हतो हतः॥ ३०॥ 


र वृत्त से हीन हो गये, वे विद्या, पशुओं, घोड़ों तथा हरी-भरी खेती से 
उन्नत होने पर भी उन्नति नहीं कर पाते : 


गोभिः पशुभिरदवेश्च कृष्णा च सुससृद्धया। 
कुलानि न प्ररोइन्ति यानि होनानि दृत्ततः॥ ३१॥ 


भले पुरुष यही कामना किया करते हैं कि हमारे कुल में कोई वरभाव 
करनेवाला, दूसरों का धन हरण करनेवाला राजा अथवा मंत्री न हो; मित्र- 
द्रोही, कपटी तथा असत्यवादी न हो; माता-पिता, देवता तथा अतिथियों को भोजन 
कराने से पहले भोजन करनेवाला न हो । हम लोगों में से जो ब्राह्मणों की हत्या 
करे, ब्राह्मणों से द्वघ करे, पितरों को पिण्डदान एवं तपंण न करे, वह हमारी सभा 
में प्रवेश न करे : 


यझ्च नो त्राह्मणान्‌ इन्यादू यश्च नो ब्राह्मणान्‌ द्विषेत्‌ । 
न नः स समिति गच्छेद्‌ यश्ज नो निवपेत्‌ पितृन्‌॥ ३३॥ 
तृणका आसन, भूमि, जल और मीठी वाणो--सज्जनों के घरों में इन चार 
वस्तुओं को कभी कमी नहीं रहती : 
तृणानि भूमिरुदकं वाक्‌ चतुर्थी च सून्रता। 
सतामेतानि गेहेषु नोच्छिद्यन्ते कदाचन ॥ २४ ॥ 


- * ४८ विचार-पीयूप है भारतीय राजनीति 
मनुस्मृति ( ३. १०१ ) में थोड़े अन्तर से यही इलोक है : 


तृणानि भूमिरुदर्क वाक चतुर्थी च सून्रता। 
फतान्यपि सतां गेहे नोच्छियन्ते कदाचन ॥। 


उक्त चारों वस्तुएँ धर्मात्मा पुरुषों के यहाँ वड़े सत्कार से उपस्थित की 
जाती हूँ । रथ छोटा-सा होने पर भी भार ढोने में समर्थ होता है, जव कि अन्य 
काष्ठ वड़े होने पर भी वेसा नहीं कर पाते । इसी तरह महाकुलीत पुरुष ही धम 
का भार वहन कर सकते हैं, अन्य नहीं । जिसके कोप से भयभीत होता पड़ तथा 
रकित होकर जिसकी सेवा करनी पड़े, वह मित्र नहीं । मित्र वही है, जिसमें पिता 
के समान विश्वास किया जा सके । अन्य सभी साथी हैं, मित्र नहीं : 


न तन्मित्रं यस्य कोपाद्‌ बिभेति यद्वा मित्रं शङ्किते्ोपचर्थम्‌ । 
यस्मिन्‌ म्नि पितरीवाऽऽश्वल्लीत तद्वे मित्रं सङ्गतानीतराणि ॥ ३७ ॥ 


पहले से कोई सम्वन्ध न होने पर भी जो मित्रता का वर्ताव करे, वही बंधु, 
वहो मित्र, वही सहारा और वही आश्रय है: 


यः कञश्चिद्प्यसम्वद्धो म्रित्रभावेन्र वतते। 
स एव वन्चुस्तन्मित्रं सा गतिस्तत्परायणम्‌ ॥ ३८ ॥ 


जो चः्चळचित्त है तथा वृद्धों को सेवा नहीं करता, उस अनिश्चित-मति के 
लिए मित्र-संग्रह स्थायी नहीं होता : 


चलचित्तस्य चे पुंसो जृद्धानन्ुपसेवतः। 
पारिप्लचमतेनित्यमश्ुवो मित्रखङ्ग्रः ॥ २९ ॥ 


' जसे सूखे सरोवर पर हंम मंड़रा कर रह जाते हैं, प्रवेश नहीं करते; वैसे 
ही चश्चल, अज्ञानी एवं इन्द्रियाराम पुरुषों को अर्थ त्याग देते हैं । अकस्मात्‌ कुपित 
होनेवाले, बिना निमित्त ही प्रसन्न होनेवाले, असाधु पुरुषों का मन चञ्चल मेघ 
के समान होता है । जो मित्रों द्वारा सत्कृत होकर तथा उनकी सहायता से कृत- 
कार्य होकर भी उनके नहीं होते, ऐसे कृतघ्तों के मरने पर मांशभोजी जन्तु भी 
उनका मांस नहीं खाते । मित्रों के पास धन रहे या न रहे, सवंथा उनका सम्मान 
करना चाहिए । विना विशिष्ट प्रयोजन उपस्थित हुए मित्रों की महत्ता एवं तुच्छता 
' का ज्ञान नहीं हो सकता । सन्ताप ( शोक ) से रूप नष्ट होता है । सन्तापसे वळ 
क्षीण होत। है। सन्ताप से ज्ञान नष्ट होता है। सन्तापी व्याधि को प्राप्त होता है। 
अभीष्ट वस्तु शोक से नहीं मिळती, केवल ताप हो हाथ लगता है । उससे अमित्र 
प्रसन्न होते हैं । अतः शोक में कभी मन संलग्न नहीं करना चाहिए । 
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मनुष्य को वार-वार मरना, जन्म लेना, क्षीण-वृद्ध होना और वार-वार 
दूसरों से माँगना पड़ता है । दूसरे भी उससे माँगते हैं । वह वार-वार दूसरों के 
लिए शोक करता है, तो लोग भी उसके लिए शोक करते हैं । सुख-दुःख, उत्पत्ति- 
विनाश, हानि-लाभ, जीवन-मरण क्रमशः सभीको प्राप्त होते रहते हैं । अतः धीर 
पुरुष को कभी हषे और शोक नहीं करना चाहिए । 
विद्या, तप, इन्द्रिय-निग्रह और लोभ-त्याग के विना कभी शान्ति नहीं 
मिलती। मनुष्य बुद्धि से ही भय दूर करता और तपस्या से ही महत्पद प्राप्त करता 
है । गुरु-शुश्चूषा से ज्ञान एवं योग से शान्ति प्राप्त करता है । मोक्ष चाहनेवाले 
लोग दान पुण्य, वेद-यज्ञादि का आश्रय न लेकर राग-द्वेषरहित हो सुख से विच- 
रतै हैं। जिनमें आपसी फूट होती है, उन्हें अच्छे विछौने से युक्त पलंग पर भी नींद 
नहीं आती । स्त्रियों के पास रहकर तथा सूत-मागधों द्वारा स्तुति सुनकर भी वे 
प्रसन्न नहीं होते । ऐसे लोग न धमं का आचरण कर सकते हैं, न सुख ही पाते हैं । 
उन्हें न गौरव मिलता है और न शान्ति की वात ही सुहाती है 
न चे भिन्ना जातु चरन्ति घम न चे खुखं प्राप्नुवन्तीह भिन्नाः 
न वे भिन्ना गोरवं प्राप्लुचन्तिन वे भिन्नाः प्रशमं रोचयन्ति ५६॥ 


उन्हें कही हुई हित की वात भी नहीं सुहाती । उनके योग-क्षेम की सिद्धि 
भी नहीं होती । फूटवाले लोगों के लिए सिवा विनाश के दूसरी कोई गति नहीं 


न वे तेषां स्वदते पथ्यसुक्तं योगक्षेमं कल्पते नेव तेषाम्‌ । 
भिन्नानां चै मचञजेन्द्र परायणं न विद्यते किञ्चिद्न्यद्‌ विनाशात्‌ ॥ ५७ ॥ 


से गायों में दुग्धादि, ब्राह्मणों में तप और स्त्रियों में चाञ्चल्य सम्भाव्य 
होता है, वसे ही अपने जाति-वान्धवों से भय भी सम्भव है। नित्य सींचकर 
वढ़ायी वहुत-सी पतली-पतली शाखाएं बहुत होने के कारण वर्षों तक पवन के 
अनेक झोंके सहती रहती हैं; इसी प्रकार दुर्बल भी सामूहिक शक्ति से बलवान्‌ 
होकर प्रबल विरोधी का मुकाविला कर लेते हैं 
तन्तवोऽप्यायिता नित्यं तनवो बहुलाः समाः । 
बहून्‌ यहुत्वादायासान्‌ सहन्तीत्युपमा सताम्‌ ॥ ५९ ॥ 


जलती हुई लकड़ियाँ अलग-अलग होकर धुआँ फेंक़ती हैं, लेकिन एक 
साथ होने पर प्रज्वलित हो उठती हैं । इसी प्रकार जाति-वन्धु भी फूट होने पर 
दुःख उठाते हैं, जव कि एक होने पर तेजस्वी होते हैं 


धूमायन्ते व्यपेतानि ज्वलन्ति सद्दितानि च। 
थ्ृतराष्ट्रोर्सुकानीव शातयो भरतषभ ॥ ६० ॥ 


५७ विचा र-पीयूष ६ भारतीय राजनीति 


जो ब्राह्मणों, स्त्रियों, जातिवालों तथा गायों पर शौये दिखाते हैं, वे डण्ठल 
से पके फल के समान गिर पड़ते हैं। महान्‌, दृढ़मूल, वलवान्‌ तथा सुप्रतिष्ठित 
होने पर भी कोई वक्ष यदि अकेला हो तो एक ही क्षण में आँधी द्वारा शाखाओं- 
सहित धराशायी किया जा सकता है । इसी प्रकार वहुगुणोपेत भी एक मनुष्य को 
शत्रु लोग एकाको वृक्ष की तरह शक्ति के अन्दर समझते हैं । किन्तु वहुत-से कमजोर 
भी वक्ष एक साथ समूह के रूप में खड़े रहें तो एक दूसरे के सहारे वे वड़ी-से-वड़ी 
आँधियों को भी सह लेते हैं : 


महानंप्येकज्ो च्रक्षो बलवान छुप्रतिष्ठितः। 
प्रसहा पव वातेन सस्कन्धो मर्दित क्षणात्‌ ॥ ६२ ॥ 
अथ ये संहता चृक्षा सङ्घशः सुप्रतिछिताः। 
` ते हि शीघ्रतमान्‌ वातान्‌ सहन्तेऽन्योन्यसंश्रयात्‌ ॥ ६३ ॥ 


परस्पर मेल से, एक दूसरे के सहारे से जाति-वान्धव समाज में सवंत्र 
वसे ही वृद्धि को प्राप्त होते हैं, जसे सरोवर में कमल । ब्राह्मण, गाय, जातिवाले 
लोग, वालक एवं स्त्रियां तथा अन्नदाता एवं शरणागत ये अवध्य हैं । मनुष्य में 
घनवत्ता एवं नीरोगता को छोड़ दूसरा कोई बड़ा गुण नहीं, क्योंकि रोगो में कितने 
ही गुण क्यों न हों, वह मुदे के समान है । विदुरजी कहते हैं कि महाराज, जो क्रोध 
बिना रोग से उत्पन्न, कड़वा, सिर-में ददं पदा करनेवाला पाप से सम्वद्ध, कठोर, 


तीखा तथा गमं है ओर जिसे सज्जन पी जाते हैं, पर दुर्जन पी नहीं पाते, आप 
उसे पीकर शान्त हो जाइये : 


अव्याधिजं कटुक दीषरोगि 

पापाडुबन्चं परुष तीक्ष्णमुष्णम्‌ । 
सतां पेयं यन्न पिबन्त्यसन्तो 

मन्यु मद्दाराज पिव प्रशाम्य॥ ६७ ॥ 


र दृढ़ रोग से पीडित व्यक्ति पुत्र, पशु आदि का आदर नहीं करते । विषयों 
में भी उन्हें कुछ तत्त्व नहीं मिलता । वे सदा दुःखी रहते हैं। धनसम्वन्धी भोग 
भौर सुख का भी वे अनुभव नहीं करते । वह बल नहीं, जिसका स्वभाव मृदुता से 
विरुद्ध हो । घमं सूक्ष्म है, उसका शीघ्र ही सेवन करना चाहिए । क्ररता से उपा- 


जित लक्ष्मी नश्वर होती है । यदि वह मृदुमार्ग से बढ़ायी जाती है तो पुत्र-पौत्रों 
तक स्थिर रहती है । 


महाभारत उद्योग-पवं के ३७वें अध्याय में घृतराष्ट्र से विदुरजी कहते हैं 
कि संसार में संत्रह प्रकार के पुरुष आकाश पर मुवकों से प्रहार करते हैं, वर्षाकालीन 
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न झुकनेवाले इन्द्रधनुष को झुकाने की चेष्टा करते और सूर्य की किरणों को 
पकड़ने का उद्यम करते हैं । अर्थात्‌ उनके सभी प्रयत्न निष्फल होते हैं वे १७ 
प्रकार के पुरुष निम्नलिखित हैं : १. जो अशिष्य पर शासन करता है, २. जो मर्यादा 
का उललडः घन करके सन्तुष्ट होता है, ३. जो शत्रुओं की सेवा करता है ४. जो 
अरक्षणीय स्त्रियों की रक्षा का प्रयत्न कर कल्याणभागी होना चाहता है, ५. जो 
अयाच्य याचना करता है, ६. जो आत्मप्रशंसा करता है, ७. जो कुलीन होकर 
अकार्य-कमं करता है, ८. जो दुर्वल होकर वलवान्‌ से वेर करता है, ९. जो 
अश्रद्धालुओं को उपदेश देता है, १० जो निषिद्ध या अकाम्य की कामना करता 
है, ११. जो सवसुर होकर वधू से परिहास करता है, १२. जो वधू के साथ 
निर्भयता से रहकर भी समाज में मान चाहता है, १३. जो परक्षेत्र में अपना बीज 
वोता है, १४. जो मर्यादा के वाहर स्त्री-निन्दा करता है, १५. जो किसीसे कोई 
वस्तु लेकर भी “स्मरण नहीं' कहकर टाल देता है, १६. जो माँगने पर दात देकर 
आत्मइलाघा करता है, १७. जो झूठ को सच सिद्ध करने का प्रयत्न करता है । 
पाझ हाथ में लिये यमदूत ऐसे पुरुषों को नरक में ले जाते हैं । 

जो जिसके साथ जेसा वर्ताव करे, उसके साथ वसा ही वर्ताव करना चाहिए, 
यह नीति-धमे है । कपट का आचरण करनेवाले से कपटपूर्ण वर्ताव और अच्छा 
बर्ताव करनेवालों के साथ साधुभाव से ही वर्ताव करना चाहिए : 


यस्मिन्‌ यथा वतते यो मचुष्यस्तस्मिस्तथा वर्तितव्यं ल थ्मः। 
मायाचारो मायया वरतितव्यः साध्वाचारः साघुना प्रत्युपेयः ॥७॥ ` 


यद्यपि पुरुष शतायु होता है; तथापि अतिमान, अतिवाद, त्याग का 
अभाव तथा उदरम्भरिता एवं मित्रद्रोहरूप तीण तळवारें उसकी आयु को छिन्न- 
विच्छिन्न करती रहती हैं । विश्‍वस्त पुरुष की स्त्री के साथ गमन करनेवाला, 
गुरुतल्पगामी, वृषलीपति ब्राह्मण तथा मद्यपान करनेवाला, ब्राह्मण पर आदेश 
चलानेवाला, ब्राह्मग को जीविका नष्ट करनेवाला, सेवा के लिए ब्राह्मणों को 
इघर-उवर भेजनेवाला, शरणागतकी हिसा करनेवाला ये सभी ब्रह्मघ्न के तुल्यः 
हैं । बड़ों की आज्ञा माननेवाला, नीतिज्ञ, दाता, यज्ञशेष-भो क्ता, अहिसक, अनर्थ- 
कारो कार्यों से दूर रहनेवाला, कृतज्ञ, सत्यवादी और मृदुस्वभाव मनुष्य स्वरग- 
गामी होता है । प्रियवादी पुरुष सुलभ होते हैं, लेकिन अप्रिय, किन्तु तथ्य के वक्ता 
और श्रोता दोनों ही दुलभ हैं : 


सुलभाः पुरुषा राजन्‌ सतत प्रियवाद्निः। 
अप्रियस्य तु पथ्यस्य वक्ता श्रोता च दुलभः ॥ १५ ॥ 


१. यहाँसे यथाक्रम श्लोक महाभारत, उद्योगपव ३७वें अध्याय के हैं । 
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जो शुद्ध धर्म का आश्रय लेकर, प्रिय-अप्रिय का विचार त्याग अप्रिय भी 
हित की वात कहता है, वही मुख्य सहायक होती है | कुल की रक्षा के लिए एक 
मनुष्य का, ग्राम की रक्षा के लिए कुल को, देश की रक्षा के लिए ग्राम को और 
आत्मा की रक्षा ( आत्मकल्याण ) के लिए सारी प्रथ्वी को भी त्याग देना चाहिए 


त्यजेदेकं कुळस्याथं ग्रामाथे च ङुळं त्यजेत्‌ । 
ग्रामं जनपद्स्याथ आत्माथ पृथिवीं त्यजेत्‌ ॥ १७ ॥ 


आपत्ति के लिए धन को रक्षा करें, धन द्वारा भी दारा की रक्षा करे तथा 
स्त्रो और धन दोनों के द्वारा अपनी रक्षा करें; क्योंकि आत्मा अङ्गी है, अन्य सब 
उसके अङ्ग हैं 


आपद्थ घनं रक्षेद्‌ दारान्‌ रक्षेद्‌ घनेरणि । 
आत्मानं सततं रक्षेद्‌ दारेरपि घनेरणि॥ १७॥ 


जो सवदा हित में लगे भत्यों पर क्रोब नहीं करता, भत्य भी उस स्वामी 
में विश्वस्त होते हैं और कभी भी उसका त्याग नहीं करते । कतंव्यों एवं आय- 
व्पय का सम्यक्‌ निश्चय करके योग्य सहायकों का संग्रह करना उचित है; क्योंकि 
कोई भी वड़ा काम विना सहायकों के ठोक नहीं हो पाता । स्वामी का अभिप्राय 
जानकर जो निरालस्य होकर सव काम करता है तया जो स्वामिभक्त होकर 
उसके हित को वातें करता है, अपनो आत्मा ही समझकर सदव उस पर कृपा 
करनी चाहिए । 


जो स्वामी के आदेश का आदर नहीं करता, किसी काम में लगाये जाने 
पर उससे इनकार करता है, घमण्डो वनकर प्रतिकूल बोलता हैं, उस भृत्य का 
शीघ्र ही त्याग कर देना चाहिए । अहंकार-रहित, क्लीवता ( कायरता )-शुन्य, 
अदीषंसुत्री, दयाछ्‌, शुद्धहृदय, दूसरों के बहकावे में न आनेवाला, नीरोग और उदार 
वचनवाला व्यक्ति राजदत के योग्य होता है 


अस्तब्घमक्लीबपरदीघसूत्र साचुक्रोरां रळष्णमहायमन्यः । 
अरोगाजातीय-सुदारवाक्यं दूतं वद्‌न्त्यष्टणुणोपपन्नम्‌ ॥ २७ ॥ 


सावधान मनुष्य को चाहिए कि वह विश्वास कर असमय में किसीके घर 
न जाय। रात्रि में छिपकर चौराहे पर खड़ा नहो । राजा को चाहतो स्त्री की 
कामना न करे । वहुतों के साथ मंत्रणा करते हुए राजा की बात का खण्डन न 
न करे । साथ हो यह भी न कहे कि 'मैं तुम्हारो वात पर विश्वास नहीं करता ।' 
बल्कि युक्तिसंगत बहाना वनाकर वहाँसे हट जाय । अधिक दयाळू राजा, व्यभि- 
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चारिणी स्त्री, राजकमंचारी, पुत्र, भाई, छोटे वच्चोंवाली विधवा स्त्री, अधिकार- 
च्युत सेनिक, इन सवके साथ लेन-देन का व्यवहार नहीं करना चाहिए । 


प्रज्ञा, कुलीनता, शास्त्रज्ञान, दम, पराक्रम, मितभाषिता, यथाशक्ति दान, 
और कृतज्ञता ये गुण प्रभाव वढाते हैं । फिर भी राज-सम्मान इन सवसे ऊंचा है। 
स्नानशोल प्राणी को रूप, स्वर, वणे, बुद्धि, प्रकृष्ट शुद्धि, सुन्दर वर्ण, कोमलता, 
पवित्रता, शोभा, सुकुमारता और प्रवर नारियाँ ये सव वरण करते हैं । 


मितभोजी मनुष्य को आरोग्य, आयु, वल, सुख ओर उत्तम सन्तान प्राप्त 
होती है । अकमंण्य, वहुभोजी, सवभूतों से वर करनेवाले, अधिक मापावी, क्रर 
निन्दित वेष धारण करनेवाले मनुष्य को अपने घर में नहीं रखना चाहिए । 


वहुत दुःखी होने पर भी कृपण, गाली वकनेवाले, अशास्त्रज्ञ, जंगलों में रहने- 
वाळे, धूते, नीच-सेवो, निष्ठुर, वेर वाँधनेवाले, कृतघ्न आदि से कभी सहायता 
नहीं माँगनी चाहिए : 


कद्यमाछ्रोशकमश्रुतं च वनोकसं धूतंममान्यमानिनम्‌ । 
निष्ठूरिणं कृतवैरं कतष्नमेतान्‌ श्रशातोऽपि न जातु याचेत्‌ ॥ ३६॥ 


क्लेशप्रद कमं रत, अत्यन्त प्रमादो, नित्य मिथ्या भाषी, अस्थिरमति, स्नेहहीन, 
अपने को बहुत चतुर माननेवाले लोगों का कभी सेवन न करना चाहिए । धन- 
प्राप्ति सहायक-सापेक्ष हुआ करती है और सहायक भी धन-सापेक्ष होते हैं, परस्पर 
सहयोग के विना इनकी सिद्धि नहीं होती । 


पुत्रों को उत्पन्न कर और उन्हें अनण बनाकर, उनकी जीविका का प्रवन्ध 
कर तथा कुमारियों का योग्य वों से विवाह कर देने के पश्चात्‌ ही अरण्यवासी 
होकर मुनिवृत्ति धारण करनी चाहिए | जो सर्वंभूतों का हितकारक तथा अपने 
लिए भी सुखद हो, ऐसे कमं का ईइवरार्पण-बुद्धि से अनुष्ठान करना चाहिए । वही 
सवसिद्धियों का मूळ है 


हितं यत्लर्व॑भूतानामाव्मनशच सुण्नाबहदम्‌ । 
कुर्यादीश्वरे ह्येतन्मूलं सर्वाथसिद्धये ॥ ४० ॥ 


जिसमें बढ़ने की शक्ति, प्रभाव, तेज, पराक्रम, उत्तम सत्त्व, उत्थान, दढ- 
नि₹ुचय ये गुण होते हैं, उसे जीविका के अभाव का भय कसे हो सकता है ? 


बिदुर ने धृतराष्ट्र से कहा कि राजन्‌, पाण्डवों के साथ वेर-विग्रह बढ़ने से 
इन्द्रादि देवताओं को भी कष्ट उठाना पड़ गा। इसके अतिरिक्त पुत्रों से वर, उद्ठेग- 
पूर्ण जीवन, यज्ञ का नाश तथा शत्रुओं को आनन्द होगा। तुमारे पुत्र दुर्योधन 
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आदि वन वी तरह हैं तो पाण्डव हैं वहाँ रहनेवाले व्याघ्र । आप व्याघ्रोंसहित 
वन का विनाश न करें | वन के विना व्याघ्र और व्याध्रों के विना वन की रक्षा 
नहीं हो सकती । 


पापचित्तवाले लोग दूसरों के कल्याणमय गुणों को वेसे ही जानना नहीं 
चाहते जसे कि अवगुणों को जानना चाहते हैं । अर्थ को चाहनेवाले को धमं का 
ही आचरण करना चाहिए । जसे स्वगं से अमृत अलग नहीं होता, वेसे ही धर्म से 
अथे दूर नहीं हो सकता । जिसका मन पाप से विरक्त होकर कल्याण से सन्निविष्ट 
है, उसने संसार की प्रकृति, विकृति सबको जान लिया । धर्म, अर्थ, काम का 
यथायोग्य सेवन करनेवाला पुरुष इहलोक तथा परलोक में भी सुखी रहता है। 


जो क्रोध एवं हषे के वेग को नियन्त्रित रखता है, वह किसी आपत्ति में भी 
मोह को नहीं प्राप्त होता । वही राज्यश्री का भाजन होता है । 


संसार में वाहुबल तो कनिष्ठ वल है, उत्तम मन्त्री का लाभ दूसरा बल है, 
धनलाभ तीसरा वळ है और पितृ-पितामहादिप्राप्त सहज 'आभिजात्य' ( उत्तम 
कुल में जन्म ) चौथा वळ है । ये सव बल जिक्षे द्वारा संगृहीत होते हैं, वह सबसे 
वड़ा बल प्रज्ञा-बल है : 


येन त्वेतानि सर्वाणि संगृहीतानि भारत । 
यद्बलानां बलं श्रेष्ठ तत्प्रशाबलूमुच्यते ॥ ५५ ॥ 


जो महान्‌ अपकार कर सके तथा बुद्धिमान्‌ हो, उससे वेरकर कभी यह 
समझ निर्चिन्त नहीं बेठना चाहिए कि 'में उससे बहुत दूर हूँ ।' क्योंकि बुद्धिमान्‌ 
की बाँहें बड़ी लम्बी होती हैं । अपक्त होकर वह उन दीर्घवाहुओं से दूरस्थ 
अपकर्ता को भी दण्ड दे सकता है: 
मददते योऽपकाराय नरस्य प्रभवेन्नरः । 
तेन वैरं समासज्य दूरस्थोऽस्मीति नाश्वसेत्‌ ॥ ५६ ॥ 
हि स्त्रियों, राजाओं, साँपों, स्वाध्यायों, अधीत-वेदादिशास्त्रों, सामथ्यंप्रयुक्त 
प्रभुओं तथा आयु के विषय में कोई भी प्राज्ञ विश्वास नहीं करता । 'मानस' 
में भी कहा है : 
र शास्त्र सुचिन्तित पुनि पुनि चिन्तिय । 
. युवती शास्त्र नुपति बस नादी! 
नोतिज्ञ पुरुष द्वारा प्रज्ञाूपी वाण से जिस पर आघात होता है, उसके लिए 
न कोई चिकित्सक होता है, न कोई औषधि ही होती है। वहाँ न कोई मन्त्र काम 
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करता है, न कोई तन्त्र; न कोई मांगलिक कार्यं और न आथर्वणिक प्रयोग या 
सुसिद्ध जड़ी-वूटी ही काम करती है । सपं, अग्नि, सिंह तथा अपने कुळ में उत्पन्न 
व्यक्ति का अनादर नहीं करना चाहिए; क्योंकि ये सव अपमानित होकर अत्यन्त 
तेजस्वी हो जाते हैं । 


लोक में अग्नि महान्‌ तेज है, पर वह काष्ठ में गूढ़ रहता है। जवतक दूसरे 
लोग उसे उद्दीप्त न करें, तवतक वह काष्ठ को नहीं जलाता । किन्तु वही जव मन्थन 
द्वारा काष्ठ से उद्दीप्त कर दिया जाता है, तो उस काष्ठ को, जंगल को तथा 
अन्य सभीको शीघातिशीघ दग्ध कर डालता है । इसी तरह अपने कुल में उत्पन्न, 
पावकतुल्य तेजवाले पाण्डव क्षमावान्‌ तथा निराकार अग्नि कौ तरह सुप्तरूप में 
स्थित हैं । | 

जव कोई माननीय वृद्ध पुरुष निकट आता है, तो उस समथय युवक के 
प्राण ऊपर को उठने लगते हैं। जव वह वृद्ध के स्वागत में खड़ा होता और प्रणाम 
करता है, तव उसके प्राणों को पुन: स्वाभाविक स्थिति प्राप्त हो जाती है : 


ऊध्वं प्राणा ह्युत्क्रामन्ति यूनः स्थविर आयति । 
प्रत्युत्थानाभिवादाभ्यां पुनस्तान्‌ प्रतिपद्यते ॥ १ ॥` 


अतः साधु अभ्यागत को पीठ ( आसन ) देकर जल लाकर उससे उसका पाद- 
प्रक्षालन करना चाहिए । फिर कुशळवृत्त पूछकर तथा आत्मस्थिति बताकर 
आवश्यकतानुसार उसे भोजन भी कराना चाहिए । 


जिसके घर पर वेदविद्‌ ब्राह्मण दाता के लोभ, भय या कृपणता से मधुपकं 
और गाय नहीं स्वीकार करता, उसका जीवन व्यर्थे है । चिकित्सक ( चीर-फाड़ 
करनेवाला ), ब्रह्मचर्य-भ्रष्ट, चोर, क्रूर, मद्यप, भ्रूणहा, सेनाजीवी, वेदविक्रेता-- 
अत्यन्त प्रिय होने पर भी ये अतिथि मधुपर्काह नहीं हैं । 


नमक, पक्वान्न, दही, दूध, मधु, तेल, घृत, तिल, मांस, फल, मूल, शाक, 
लाल कपड़ा, सर्वेप्रकार के गन्ध, गुड़ इन वस्तुओं का विक्रय निषिद्ध है । 


क्रोधशून्य, पत्थर और सुवर्ण को समान समझनेवाला, शोकहीन, सन्धि- 
त्रिग्रहरहित, निन्दा-प्रशंसाव जित, प्रिय-अप्रिय का त्याग करनेवाला उदासीन भिक्षु 
प्रशंसनीय है । नीवार ( विना वोये तालावों में उत्पन्न धान), कन्द-मूल और 
इंगुदी-फल खाकर नित्य निर्वाह करनेवाला, मन को वश में करके अग्निहोत्र कर्म 
करनेवाला, अतिथि की सेवा में सदेव सावधान, पुण्यात्मा, तपस्वी वानप्रस्थ 
प्रशस्त है -। 


१. यहाँसे यथाक्रम श्लोक महाभारत, उद्योगपर्व के ३८वें अध्याय के हैं । 
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अविइवस्त में विश्वास नहीं करना चाहिए तथा विश्वस्त में भी अधिक 
विश्‍वास नहीं करना चाहिए। विश्वास से उत्पन्न भय मूल का भी उच्छेद कर देता है: 


न विश्वसेदविइवस्ते विश्वस्ते नातिविश्वसेत्‌ । 
विइवासाद्‌ भयमुत्पन्नं मूलान्यपि निङन्तति ॥ ९॥ 


मनुष्य को चाहिए कि वह ईर्ष्यारहित, स्त्रियों का रक्षक, वाँटकर खाने- 
वाला, प्रियंवद, स्निग्ध, स्त्रियों से मधुर वोलनेवाला हो; किन्तु कभो उनके वश 
में न हो । स्त्रियाँ महाभाग्य हैं, घर की लक्ष्मी हैं । वे पवित्र, आदरयोग्य और घर 
का शोभा हैं । उनकी विशेष रूप से रक्षा होनी चाहिए : 


पूजनीया मद्दाभागा पुण्याइच शुहदोक्तयः। 
स्त्रियः श्रियो ग्रहदस्योक्तास्तस्माद्र॒क्ष्या विशेषतः ॥ ११ ॥ 


पिता के जिम्मे अन्तःपुर की रक्षा का भार दें। माता के जिम्मे रसोई का 
काम द्‌ । गो की सेवा के लिए अपने तुल्य व्यक्ति को लगायें तथा पुत्रों द्वारा 
ब्राह्मणों की सेवा करायं । जल से अग्नि, ब्रह्म से क्षत्र और पत्थर से लोहा उत्पन्न 
होता है। इनका तेज स्त्र भविष्णु है, परन्तु अपने उत्पत्ति-स्थान में प्रयुक्त होने 
पर क्षीण हो जाता है । 


जिस राजाका मन्त्र गुप्त रहता है, वह सवंदष्टि और चिरएऐश्वरयं भागी 
होता है । धमं, अथ और कामसम्वन्धी वातें करने से पहले न बतायें, करके ही 
दिखायें । ऐसा होने पर ही मन्त्रणा की सुरक्षा रहती है। जो सुहृद्‌ न हो, उसे 
मन्त्र का ज्ञान कभी न होना चा हए। सुहृदय होने पर भी पण्डित तथा नीति- 
मान्‌ न हो और पण्डित होने पर भी अजितेन्द्रिय हो तो उसे भी मन्त्रणा का ज्ञान 
न होने देना चाहिए । विना पुणं परीक्षण के मन्त्री नहीं बनाना चाहिए; क्योंकि 
सन्त्र, रक्षा, धनप्राप्ति सव उसीके अधीन रहते हैं । जिसके धमं, अर्थं काम- 
सम्वन्धी सभी कार्य पुणं होने पर ही सभासदगण जान पाते हैं, उस गृढ्मन्त्र 
शासक को निःसन्देह सिद्धि मिलती है । 


उत्तम कर्मो का अनुष्ठान सुख देता, है और उनके न करने पर परचात्ताप 
ही होता है। जसे वेदरहित ब्राह्मण श्राद्वयोग्य नहीं होता, वेसे ही सन्धि-विग्रहादि 
षाड्गुण्यज्ञानहीन व्यक्ति मंत्रणा सुनने योग्य नहीं । जिसका क्रोत्र और हषं अमोघ 
होता है, जो स्वयं सव कामों को देखता है, जिसे अपने खजाने का स्वयं ज्ञान और 
विश्वास हो, प्रथिवी ही उसे पर्याप्त धन देती है । 


राजा को चाहिए कि वह अपने “राजा” नाम से, राजोचित छत्रधारण मात्र 
से सन्तुष्ट रहे । सेवकों को पर्याप्त धन दे, सव कुछ अकेला ही न हरण करे। 
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ब्राह्मण को ब्राह्मण जानता है, स्त्री को पति जानता है, अमात्य को राजा तथा 
राजा को राजा ही जानता है। वश में आये, योग्य शत्रुओं को कभी न छोड़ना 
चाहिए । यदि वल अविक न हो तो नम्र होकर उसके पास समय विताना चाहिए । 
बल होने पर उसे मार ही डालना चाहिए; क्योंकि अहतशत्र शेष रहने पर शीघ्र 
ही भय उपस्थित होता है । 


देवताओं, राजाओं, ब्राह्मणों, वृद्धों, वालों एवं आतुरों के वारे में प्रयत्त- 
पुवक क्रोध नियंत्रित करना चाहिए । मू्खों द्वारा सेवित निररथंक कलह से सदेव 
वचे रहना चाहिए । ऐसा करने पर कीति होती है और अनर्थं का सामना नहीं 
करना पड़ता । जिसका प्रसाद और क्रोध दोनों निरर्थक हों, ऐसे राजा को प्रजा 
वसं ही पसन्द नहीं करती, जसे स्त्री नपुंसक पति को । 


बुद्धि धनलाभ के लिए है और मूता दरिद्रता का हेतु है, यह कोई नियम 
नहीं । संसार-चक्र का वृत्तान्त विद्टान्‌ ही जानता है, दूसरे नहीं । मूर्ख पुरुष विद्या- 
वृद्ध, शील एवं अवस्था में वृद्ध, बुद्धिधन और कुल में वृद्ध और माननीय पुरुषों का 
सदा अपमान करता है । निन्दनीय चरित्रवाले, सूखे, निन्दक, अधामिक तथा वाणी 
के दुष्ट और क्रोधी पुरुष पर शीघ्र ही अनथों के हमले होते हैं । 

मिथ्या व्यवहार न करना, दान देना, प्रतिज्ञा का उल्ळङ्कन न करना और 
सम्यक्‌ रूप से प्रयुक्त हित, प्रिय, मित और प्रीतियुक्त वाणा सव प्राणियों को अपने 
वश कर लेती है । 


किसीको धोखा न देनेवाला, चतुर, कृतज्ञ, बुद्धिमान्‌, कोमल-स्वभाव राजा 
क्षीण-कोश होने पर भी सहायक-परिकर पा लेता है : 


अविसंवादको दक्तः कृतशो मतिमानजुः । 
अपि संक्षीणकोशोऽपि लभते परिवारणम्‌ ॥ ३७ ॥ 


घृति, शम, दम, शौच, करुणा, कोमळवाणी, मित्रों से द्रोह न करना ये 
सात वातें राज्यश्री को उद्दीप्त करनेवाली हैं । 


आश्रितों के लिए धनका ठीक वितरण न करनेवाला, दुष्टात्मा, कृतघ्न, 
निळंज्ज, राजा लोक में सर्वथा त्याज्य है । जो स्वयं सदोष होकर भी निर्दो 
आत्मीय जनों को कुपित करता है, वह रात्रि में वसे ही सुखपूर्वेक नहीं सो पाता, 
जसे सपंयुक्त घर में कोई मनुष्य 


न च रात्रो सुखं शेते खसर्पं इव वेइप्रनि। 
यः कोपयति निर्दोषं सदोषोऽभ्यन्तरं जनम्‌ ॥ ४० ॥ 
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जिन दुष्टों पर दोषारोपण करने से अपने योगक्षेम में वाधा पड़ सकती है, 
उन्हें देवता की तरह सदेव प्रसन्न रखना चाहिए । जो धन आदि पदार्थ स्त्रियों, 
प्रमत्तों, पतितों एवं नीच पुरुषों के हाथ में आ जाते हैं, वे सव संशयापन्न ही समझने 
चाहिए । जो मित्रों की वात नहीं सुनता, असत्‌-पुरुषों का सेवन करता है, जिसका 
आचरण वृथा होता है, जो अपनों को ठुकराता और दूसरों को अपनाता है, 
पृथ्वी स्वयं उसे त्याग देती है : 


योऽसत्सेवी वृथाचारो न श्रोता छुद्ददां गिरः । 
परान्‌ कृणीते स्वान द्वेष्टि तं गोस्त्यजति आरत ॥ ( उद्योगपवं ) 
जहाँ स्त्री, जुआरी तथा वालक शासक होते हैं, वहाँके लोग पत्थर की 
नाव पर बेठकर नदी पार करनेवालों के समान विवश होकर विपत्ति के समुद्र में 
डूब जाते है: 
यज स्त्री यत्र कितबो वालो यत्रानुशासिता ! 
मज्ञ्ञन्ति तेऽवशा राजन्‌ नद्यामइमप्लचा इच ॥ ४३ ॥ 


जो लोग प्रयोजनीय, अत्यावइयक कामों में ही लगे रहते हैं, अधिक में हाथ 
नहीं डालते, वे ही पण्डित हैं। विशेषासक्त लोग तो प्रसंग के साथ चळनेवाले 
गतानुगतिक मात्र हैं । अवसर के विपरीत कहते हुए बृहस्पति भी अपमान के भागी 


होते हैं : 


अप्रातकालं वचनं बृहस्पतिरपि ब्रवन्‌। 
लभते बुद्ध्यवश्ञानमपमानं ल भारत॥२॥' 


कोई दान से, कोई प्रियवचन से तो कोई मन्त्र और औषधवल से प्रिय होता 
है । जो वास्तव में प्रिय है, वह सदेव प्रिय ही है। जिससे द्वेष होता है वह न साधु, 
न विद्वान्‌, न मेधावी प्रतीत होता है। प्रिय व्यक्ति के सभी कार्य शुभ तथा द्वेष्य 
के सभी काये अशुभ ही प्रतीत होते हैं । जो वृद्धि भविष्य में क्षय का कारण बने, 
उसे अधिक महत्त्व नहीं देना चाहिए । उस क्षय का भी बहुत आदर करना चाहिए 
जो भविष्य में वृद्धि का कारण हो : 


न दृद्धिबंहु मन्तव्या या वृद्धिः क्षयमावहेत्‌। 
क्षयोऽपि बहु मन्तव्यो यः क्षयो वृद्धिमावहेत्‌ ॥ ६॥ 


वह क्षय क्षय नहीं, जिससे भविष्य में वृद्धि होती हो। उस लाभ को क्षय 
ही समझना चाहिए, जिससे बहुत-से लाभों का विनाश हो : 


१. यहाँसे यथाक्रम महाभारत, उद्योगपवं ३९वें अध्याय क श्लोक हैं । 


महाभारंत की दृष्टि में ५९ 


न क्षयः ख महाराज यः क्षयो वृद्धिमावहेत्‌ । 
क्षयः ख त्विह मन्तव्यो यं लब्ध्वा बहु नाशयेद्‌ ॥ ७॥ 


ला] 


कुछ लोग गुण से समृद्ध होते हैं तो कुछ छल से; किन्तु गुणहीन धनी और 
समृद्ध सदेव त्याज्य ही हैं । 


धृतराष्ट्र ने कहा : “विदुर, तुम जो कुछ कह रहे हो वह परिणाम में हितकर 
है । तुम्हारा कहना प्राज्ञ समझ सकते हैं । यह भी ठीक है कि जहाँ धर्म होता है 
वहीं जय होती है; फिर भी पुत्र दुर्योधन के त्याग का मुझे उत्साह नहीं होता ।' 


विदुर ने पुनः कहा : “राजन्‌, जो अधिक गुणों से सम्पन्न तथा विनययुक्त 
होता है, वह प्राणियों का थोड़ा-सा भी विनाश होते देख कभी उपेक्षा नहीं कर 
सकता । 


जो परनिन्दा-रत, परदु:खों के उदय के लिए प्रयत्नशील तथा परस्पर 
विरोध कराने, फूट डालने में सन्नद्ध रहते हैं, उनका दशन भी दोषयुक्त है। उनके 
सहवास से महान्‌ भय होता है। उनसे धन लेने तथा देने में भी महान्‌ भय होता 
है। ऐसे लोग अपवाद तथा क्षय का ही महान्‌ प्रयत्न करते हैं। थोड़ा-सा भी 
अपराध हो जाते पर वे विता के लिए प्रयत्न करते हैं ऐसे लोगों से दूर रहना 
ही श्रेष्ठ है । 


जो जांति के लिए अनुग्रह करता है, दरिद्र, दीन तथा रोगो पर कृपा करता 
है, वह पुत्र-पशुओं को वृद्धि प्राप्तकर अत्यन्त श्रेय का भागी होता है । 


जो अपना कल्याण चाहते हैं, उन्हें अपने जाति-वान्धवों की वृद्धि का यत्न 
करना चाहिए । निर्गुण भी जातिवालों की रक्षा करनी चाहिए । फिर गुणी 
लोगों और आपको प्रसन्नता चाहनेवालों का तो कहना ही क्या ? जातिवालों के 
साथ भोजन, वार्तालाप तथा प्रेम हो करना चाहिए, कभी विरोध नहीं । सुवत्त 
जातिवाले तारते हैं, जव कि दुव त्त ड॒वोते हैं 


ज्ञातयस्तारयन्दीइ ज्ञातयो मञ्ज्ञयन्ति हि । 
सुव॒त्तास्तारयन्तीह दुव्वत्ता मञ्जयन्ति च ॥२५॥ 


विषेल वाणवाले व्याघ के पास पहुँचनेवाले किसी मृग की तरह जो जाति- 
वन्धु अपने धनी वन्धु के पास पहुंचकर दुःख पाता है, उसके पाप का भागी वह 
धनी वन्धु बन जाता है । 


जिस कमें की खाट पर शयन के लिए प्रवृत्त होते ही पछताना पड़े, वह 
कमे पहले से ही नहीं करना चाहिए। भार्गव शुक्राचार्यं को छोड़कर कोई भी 
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मनुष्य ऐसा नहीं, जिससे अपनय ( नीति का उल्ळङ्न ) नहीं हुआ । अतः जो 
हो गया सो हो गया, शेष कतव्य का विचार बुद्धिमानों पर ही निर्भर होता है: 


न कञ्चि्ञाएनयते पुमानन्यत्र भागवात्‌। 
शेषसम्प्रतिपत्तिस्तु बुद्धिमत्स्वेच तिष्ठति ॥ ३० ॥ 


जो धीर पुरुषों के वचनों को परिणाम सोचकर कार्यरूप में परिणत करता 
है, वह चिरकाल तक यश का भागी होता है। सकुशल व्यक्तियों से भी प्राप्त ज्ञान 
व्यर्थं ही हो जाता है, यदि उसे कतव्य में परिणत न किया जाय । जो पापमय 
फल देनेवाले कर्मों को पहचान कर उनका आरम्भ नहीं करता, वह बढ़ता है। 
किन्तु जो किये हुए पापकमों का विचार न कर उन्हींक़ा अनुसरण करता है, वह 
दु्मंधा अगाध कीचड़ से भरे नरक में गिराया जाता है । 


मादक वस्तु का सेवन, अधिक निद्रा, आवश्यक वस्तुओं की जानकारी न 
होना, अपने मुख, नेत्र आदि का विकार, दुष्ट मन्त्रियों पर विश्वास, अकुशल दूत 
पर भरोसा, ये सव मन्त्रभेद के द्वार हैं। इन द्वारों को वन्दकर जो त्रिवगे के 
साधन में लगता है, वह शत्रुओं पर विजय पाता है। वृहस्पतितुल्य भी मनुष्य 
शास्त्रज्ञान और वृद्धों को सेवा के विना धर्म तथा अर्थ को नहीं जान सकता : 


न चे श्रुतमविज्ञाय वृद्धानञ्ुपसेव्य च। 
धर्माथो वेदितुं शक्यो वृह्र्पतिल्ञमेरपि ॥ ३९॥ 


समुद्र में गिरी वस्तु के समान न सुतनेवाळे को कही हुई वात नष्ट हो 
जाती है । अजितेन्द्रिय का शास्त्रज्ञान भी राख में डाली आहुति के समान व्यर्थं 


ही होता है । 


मेधावो पुरुष का कतेव्य है कि बुद्धि से परीक्षण और अनुभव से वार-वार 
निश्‍चय कर दूसरों से सुनकर तथा स्वयं देखकर विद्वानों से मित्रता करे। विनय 
अकोति का नाश करता है, पराक्रम अनथ दूर करता है। क्षमा क्रोध को नष्ट 
करती है तो सदाचार कुळक्षण मिटा देता है । परिच्छद ( भोग्यवस्तु ) जन्मस्थान, 
घर, सेवा-सुश्भषा, आचार, भोजन तथा वस्त्र द्वारा कुल की परीक्षा करनी चाहिए । 
विरक्त पुरुष भी र्‍्याययुक्त उपस्थित काम का प्रतिवाद नहीं करते । फिर काम-रत 
के लिए कहना ही क्या है ? 


घ्राज्ञों की सेवा करनेवाला, वेद्य, धामिक, प्रियदर्शन, मित्रों से युक्त और 
मधुरभाषी मित्र की सर्वथा रक्षा करना चाहिए । भले ही कोई दुष्कुलीन या उत्तम 
कुल का हो, यदि वह मर्यादा का उल्लङ्कन नहीं करता और धामिक, मृदुस्वभाव 
तथा सलज्ज हो, तो संकड़ों कुलीनों से अच्छा है : 


महाभारत की दृष्टि में दे 


दुष्कुलीनः कुलीनो वा मर्यादां यो न लङ्घयेत्‌ | 
धर्मापेक्षी सदुहीमान ख कुलीनशताद्वरः ॥ ४७ ॥ 


जिनके चित्त से चित्त, गुप्त-रहस्य से गुप्त-रहस्य, बुद्धि से बुद्धि मिलती 
है, उनकी मंत्री कभी नष्ट नहीं होती । तृणों से ढँके कूप के तुल्य दुर्बद्धि तथा 
शास्त्राचार्योपदेशजन्य संस्कारों से असंस्कृत बुद्धिवाळे मनुष्य का सर्वंथा परित्याग 
करना चाहिए, क्योंकि उसकी मंत्री टिक नहीं पाती । आत्माभिमानी, मूख, उग्र, 
साहसी और धर्महीनों से कभी मंत्री उचित नहीं है । 

इन्द्रियों को सर्वेथा नियन्त्रित रखना मृत्यु से भी कठिन है । उन्हें खुली छूट 
देना देवताओं को भी नष्ट कर देता है । 

सवके साथ कोमलता, गुणों में दोष न निकालना, क्षमा, श्रुति, मित्रों का 
अपमान न करना ये सव गुण आयु वढ़ानेवाले हूँ । जो विगड़े हुए काम को दुढ़- 
मति का सहारा लेते हुए सुन्दर नीति से सुधारता है, वह वीरब्रती है । जो आने- 
वाला दुःख रोकने का उपाय जानता है, वर्तमान में कतंव्य-परायण और अतीत के 
कार्य-शेष को भी जानता है, वह कभी अर्थ से हीन नहीं होता । मनसा, वाचा, 
कर्मणा बार-बार मनुष्य जिस वात का सेवन करता है, वही उस पुरुष को अपनी 
ओर खींच लेता है । अत: वचन, कर्म से सदेव कल्याण का ही सेवन करना चाहिए । 


माङ्गलिक पदार्थो का स्पशे, चित्तनिरोव, शास्त्र का अभ्यास, उद्योग, 
सरलता, सत्पुरुषों का वार-वार दशन ये सभी ऐइवर्य देनेवाले कमं हैं : 
मङ्गलालम्भनं योगः श्रुतमुत्थानम'जेवम्‌। 
भूतिमेतानि कुर्वन्ति खतां चाभीकषणद्शानम्‌ ॥ ५६॥ 
उद्योगशीलता श्री का मूल है । वही लाभ एवं शुभ का भी मूल है । निर्वेद- 
रहित प्राणी महान्‌ होकर अनन्त सुख का भागी होता है : 
अनिच इः श्रियो मूल लाभस्य च शुभ्रस्य च । 
मदान्‌ भवत्यनिविण्णः सुसं च।नन्त्यमइन्नुते ॥ ५७ ॥ 
जो निर्लोभ, तथा कम-से-कम चाहनेत्राला, भोगों की चिन्ता से दूर और 
समुद्र के समान गम्भीर रहता है, वह जितेन्द्रिय या 'दान्त' कहलाता है : 
अळोलुपस्तथ(ऽव्पेप्छुः कामानामविचिन्तिता । 
ससुद्रकर्पः पुरुषः ख दान्तः परिकीतितः॥ ( ६३.१७ )' 


१. यहाँसे यथाक्रम प्रथम संख्या महाभारत, उद्योगपर्व के अध्याय की तथा दुसरी संख्या 
उस अध्याय के इलोकों की है। 
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जो सदाचारी, सुशील, प्रसन्नचित्त तथा आत्मवित्‌ होता है, वह इस लोक 
में सम्मान प्राप्त कर अन्त में सुगति पाता है: 


छुडरत्तः शीलसम्पन्नः प्रसन्नात्माऽऽत्मचिदू बुधः । 
प्राप्येह लोके सम्मान सुगति प्रेत्य गच्छति ॥ ( ६३.१८) 


जिसे सब प्राणियों से निर्भयता प्राप्त हो गयी हो, जिससे सभी प्राणियों 
का भय दूर हो गया हो, वह परिपक्व-बुद्धि कहलाता है : 


अभयं यस्य भूतेम्यः सवंघासभयं यतः। 
ख वे परिणतप्रश्नाः प्रख्यातो मञुञ्ञोत्तमः ॥ ( ६३.१९ ) 


जो सर्वेभुतहितेषी और सबके प्रति मेत्रीभाव रखता है, उससे किसीको 
उद्वेग नहीं होता । जो समुद्र के तुल्य गम्भीर और प्रज्ञानामृततृप्त है, वह परम 
शान्ति प्राप्त करता है। ( ६३.२० ) जाल में फंसे दो पक्षी जव एकमत थे तो 
जाल लेकर उड़ चलने में समर्थ हुए । किन्तु जव उनमें विवाद हो गया तो दोनों 
लड़कर जालसहित गिरकर मृत्यु को प्राप्त हो गये ( ६४.२,८ ) जो धन पाकर 
भी दीनों के समान तृष्णा से पीड़ित रहते हैं, वे आपस में कलह करके अपने वेभव 
तया सम्पत्ति को शत्रु के हाथ में दे डालते हैं : 


येऽथ सन्ततमासाद्य दीना इव समासते | 
भियं ते सम्प्रयच्छन्ति द्विषद्भ्यो अरतर्षभ ॥ ( ६४.१३ ) 


विदुरजी ने कहा कि बहुत से विद्वान्‌ ब्राह्मणों और किरातों के साथ गन्ध- 
मादन पेत पर मैंने देखा कि पवत की एक दुर्गम गुहा है, जहाँ कोई क्‌ ल (किनारा) 
न होने से गिरने का ही भय था। वहाँ मधुकोष है, वह मक्खियों का बनाया नहीं 
था । वह सुवर्णं के समान पीला था, भयंकर विषधर सर्पं उसकी रक्षा कर रहे 
थे। साथी ब्राह्मण वता रहे थे कि इस मधु को पाकर मत्यं भी अमृत तथा अन्धा 
भी आँखोंवाला हो जाता है। वृद्ध भी युवा हो जाता है। यह सुनकर किरात 
लोग उसे प्राप्त करनेकी चेष्टा करने लगे । किन्तु सर्पो से भरी उस दुर्गम गुहा में 
जाकर सब नष्ट हो गये कई लोग संसार में मोहवश केवल मधु को देखते हैं । 
- भावी पतन एवं भावी नाशकी ओर उनकी दृष्टि नहीं जाती : 


मधु पदयति संमोहात्‌ प्रपातं नेव पञ्यलि ॥ ( ६४.२२ ) 
वस्तुतः जहाँ धमं होता है, वहीं कृष्ण रहते हैं; जहाँ कृण रहते हैं, वहीं 
विजय होती है । भगवान्‌ कष्ण ही सब जगत्‌ के सार ओर अधिष्ठान हैं । जिन्होंने 
खेल-खेल में नरक, शवर, कंस, वेद्य जसे घोर देत्यों-दानवों को जीत लिया है, वे - 


महाभारत की दृष्टि में ६३ 


भगवान्‌ पृथ्वी, अन्तरिक्ष तथा द्युलोक को संकल्पमात्र से अपने अधीन कर 
सकते हैं : 


पृथ्वी चान्तरिथ्षे च द्यां चेच पुरुषोत्तमः। 
मनश्च विशिष्टात्मा नयत्यात्मवशं वशी ॥ ( ६८.५) 
एक ओर सम्पूर्ण जगत्‌ हो, दूसरी ओर अकेले कृष्ण भगवान्‌ तो सारभूत 
वल की दृष्टि से भगवान्‌ जनादन ही सवसे वढ़कर सिद्ध होंगे : 


एकतो वा गत्‌ ङृत्स्नमेकतो वा जनादंनः। 
सारतो जगतः ऊङत्स्वादतिरिक्तो जनादंनः॥ ( ६८.७) 


श्रीकृष्ण संकल्ममात्र से सव जगत्‌ को भस्म कर सकते हैं, किन्तु कृष्ण को 
भस्म करने में सारा जगत्‌ मिलकर भी समर्थ नहीं हो सकता : 


रस्म कुर्याज्जगद्‌ मन सैव जनाद्‌ंनः । 
न तु ऊव्र्नं जगच्छक्तं भस्म कतं जनादंनम्‌ ॥ ( ६८.८ ) 


जहाँ सत्य, धर्मे, लज्जा और आजव होता है, वहीं श्रीकृष्ण रहते हैं; जहाँ 
कृष्ण रहते हैं, वहीं विजय है : 


यतः सत्यं यतो चमरो यतो हीराजंवं यत। 
ततो भवति गोविन्दो यतः ऊष्णस्ततो जयः ॥ ( ६८.९ ) 


श्रीकृष्ण, मृत्यु तथा सचराचर जगत्‌ के शाक तथा स्वामी हैं, यह परम 
सत्य है : 


कालस्य च हि सत्योइच जङ्गमस्थावरस्य च। 
ईशाते भगवानेकः सत्यमेतद्‌ ध्रबीमि ते ( ६८.१३) 


सत्य में कृष्ण प्रतिष्ठित हैं और कृष्ण में सत्य प्रतिष्ठित हैं। इसीलिए उनका 
नाम सत्य है कृष्ण अतत्त्व को तत्त्व तथा तत्त्व को अतत्त्व वनाकर मोहित 
करते हैं : 
सत्ये प्रतिष्ठितः कृष्ण सत्यमत्र प्रतिष्ठितम्‌ । 
सत्यासत्यं तु गोविन्द्स्तस्मात्‌ सत्योऽपि नामतः ॥ ( ७०.१४ ) 


शान्ति-प्रयासारथे दूत वनकर जाने पर जव दुर्योधन श्रीकृष्ण को पकड़ने 
चला तो श्रीकृष्ण ने धृतराष्ट्र से कहा था : यदि पाण्डवों के धन के लोभ से ये 
मुझसे टकराते हैं, तो उन्हें स्वयं अपने अर्थ से भी हाथ धोना पड़ेगा । तब तो 


® 


६ विचार-पीयूष ॥ भारतीय राजनीति 


युधिष्ठिर अनायास ही कृतकार्य हो जायेगे । यदि मैं आज ही दुर्योधन और उनके 
साथियों को कद कर कुन्तीपुत्रों के हाथ सौंप दूँ तो क्या बुरा होगा : 


पते चेरेचमिच्छन्ति इतकायो युधिष्ठिरः । 
अद्येव हाहमेनांइब ये चेनानलु आरत । 
निणृह्य राजन्‌ पाथभ्यो दद्यां कि दुष्छृतं अवेत्‌! ( १३०.२६-२७ ) 


घृतराष्ट्र भी उन त्रेलोक्य-निर्माता कृष्ण को सव-प्रधान, सर्वेश्वर को प्रपन्न 
हुए थे: 


तेलोक्यनिर्माणकरं जनित्रं देवाछुराणामथ नागरक्षलाम्‌। 
नराधिपानां विदुषां प्रधानमिन्द्राज्ुुजं तं शरणं प्रपद्ये ॥ ( ७१.७ ) 


तत्वज्ञ श्री विदुरजी ने कहा था कि कमलनयन श्रीकृष्ण, आपके दशन से 
हमें जो प्रसन्नता प्राप्त होती है, उसे केसे कहा जाय ? आप सर्वे-प्राणियों 
के अन्तरात्मा है । अन्तरात्मा निरतिशय, निरुपाधिक प्रेम का आस्पद हुआ 
करता है : 


या मे प्रीतिः पुष्कराक्ष त्वदर्शनसमुद्धवा। 
सा किमाख्यायते तुभ्यमन्तरात्माऽल्षि देहिनाम्‌ ॥ 
( उद्योग प०८९.२४ ) 


` नरस्वरूप अर्जुन भगवान्‌ कृष्ण के लोकोत्तर माहात्म्य से परिचित थे ही, 
युद्ध-निमन्त्रण देने तथा सहायता माँगने के लिए दुर्योधन और अर्जुन दोनों एक 
साथ श्रीकृष्ण के पास पहुंचे । दुर्योधन यद्यपि पहले पहुँचे थे, फिर भी अभिमानी होने 
के कारण भगवान्‌ के सिरहाने सिंहासन पर बेठकर उनके जागने की प्रतीक्षा करने 
लगे। अजुन यद्यपि पीछे पहुँचे, तथापि प्रिय भक्त होने के कारण भगवान्‌ के चरणों 
के समीप ही बठकर उनके जागने की प्रतीक्षा कर रहे थे। जागने पर भगवान्‌ ने 
पहले अजुंन को देखा और आगमन का प्रयोजन पूछा । पश्चात्‌ दुर्योधन के बोलने 
पर पीछे की ओर मुड़कर दुर्योधन को भी देखा । दोनों का निमन्त्रण स्वीकार 
करते हुए उन्होंने कहा कि एक तरफ हमारी नारायणी सेना रहेगी तो दूरी तरफ 
निःशस्त्र मैं तुम दोनों इनमें जो चाहो, एकमत से स्वीकार कर लो । फिर भी 
छोटा होने के नाते दोनों में अजुन को प्रथम ग्रहण करने का अधिकार है। लेकिन 
अजुन नें निःशस्त्र कृष्ण को ही वरण किया और वेसा करने का कारण बताते हुए 
कहा कि प्रभो, संसार में कीति के एकमात्र आस्पद आप ही है, अतः युद्ध-विजय 
का यश भी आपको ही प्राप्त होगा । यश मैं भी चाहता हूँ । अतः मैंने आपका ही 
वरण किया ; 


महामारत की दृष्टि में दप 


भवांस्तु कीतिमांलोके तद्यशः त्वां गमिष्यति । 
यशसां चाहमप्यर्थी तस्माइसि मया वृत।॥ ( ८.३६) 


अजुन ने आगे कहा : मेरे मन में वहुत दिनों से यह आकांक्षा रही कि आप 
मेरे रथ का सारथ्य करें और मैं अपने रथ के घोड़ों को वागडोर आपके हाथों सौंप 
निश्चित हो युद्ध करू । अतः आप मेरे रथ के सारथि वने । साङ्गोपाङ्ग समग्र 
यश के भाजन आपके हाथ में जिसके रथ का सारथ्य होगा, यश एवं विजय-श्री 
उसे छोड़ कहाँ जा सकती है ? 


सारथ्यं लु त्वया कार्यमिति मे मानसे लदा । 
चिरराजेप्लछितं यन्मे तद्भवान्‌ कतुमदति ॥ ( ८.३७ ) 
अजुन और कृष्ण दोनों नर-नारायण थे, अभिन्न ही थे । सञ्जय ने शुद्धान्तः- 
पुर में जाकर दोनों की अभिन्नता, आत्मीयता को प्रत्यक्ष देखा । भगवान्‌ कृष्ण 
के दोनों चरण अजुन के अङ्कू में थे। अजुन का एक चरण द्रौपदी के अद्धू में था 
तो दूसरा सत्यभामा के अङ्कु में दोनों तेज सर्वथा एक हैं, उनमें भेद कोई भी 
नहीं डाल सकता : ' 


अजुनोत्सजक्षमो पादो केशवस्पोपलक्षये । 
अजु नसय च कृष्णायां सत्यायां च मद्दात्मनः ॥ ( ५९.७ ) 


कौरव को सभा में जब द्रौपदी को विवस्त्र करने का प्रयत्न किया जा रहा 
था, उस समय द्रौपदी ने 'गोविन्द' नाम लेकर आतंसस्‍्वर से मुझे पुकारा । मैं दूर 
था, मैंने दिव्य अदृश्यशक्ति से यद्यपि वस्त्रावतार धारणकर उसको लाज वचायी, 
तथापि मुझपर अभीतक वह ऋण वना हुआ है ओर वढ़ता जा रहा है। कारण, 
द्रौपदी ने अभीतक दुःशासन द्वारा स्पृष्ट वालों को वाँधा नहीं है । उसकी प्रतिज्ञा 
है कि दुःशासन की भुजा उखाड़ी जाय, तभी उसके खून से इन वालों का प्रक्षा- 
लन करू गी और उन्हें वाँघूँगी । तवतक ये वाल खुले ही रहेंगे। वह ऋण मेरे 
हृदय से कभी निकल नहीं पाता : 


ऋणमेतत्‌ प्रबुद्धं मे हृदयान्नापसपंति। 
यदू गोविन्देति चुक्रोश कृष्णा मां दूरवासिनम्‌ ॥ ( ५९.२२ ) 


दुर्योधन ने कृष्ण को भोजन के लिए निमंत्रित किया, तो भी कृष्ण ने 
स्पष्टतः यही कहा कि राजन्‌, किसीका अन्न या तो प्रेम होने पर भोज्य होता है 
या आपत्ति आने पर ग्राह्य होता है। न तो आपका हमसे प्रेम है और न हमपर 
कोई विपत्ति ही आ पड़ी है। फिर आपका अन्न केसे ग्रहण कर सकते हैं ? 

है 


Poet कक रत ऊ १ ६ के 
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संप्रीतिभोज्यान्यज्ञानि आपद्भोज्यानि चा पुनः 
न च संप्रीयसे राजन्‌ न चेवापद्गता वयम्‌ ॥ (.९१.२५ ) 


श्रीकृष्ण ने दुर्योधन से स्पष्ट कहा कि जो पाण्डवों से द्वेष करता है, वह 
मुझसे द्वेष करता है। जो उनका अनुसरण करता है, वह मेरा अनुसरण करता 
है । धर्मशील पाण्डवों के साथ मेरा ऐकात्म्य हो गया है, यह समझ ले । वस्तुत 
न तो शत्रुका अन्न स्वयं खाना चाहिए और न अपना अन्न शत्रु को खिलाना 
चाहिए । राजन्‌, तुम पाण्डवों से द्वेष करते हो, किन्तु पाण्डव मेरे प्राण हैं 


यस्तान्‌ द्वेष्टि स मां द्वेष्टि यस्तानजु ख मामडु। 

ऐकात्म्यं मां गतं विद्धि पाण्डवेर्धर्मचारिश्षिः ॥ ( ९१.२८ ) 
द्विषदन्नं न भोऊन्यं द्विषन्तं नेच भोजयेत्‌ । 

पाण्डवान्‌ द्विषसे राजन्‌ मम प्राणा हि पाण्डवाः ॥ ( ९१.३१ ) 


यह सव होने पर भी धर्मबुद्धि से भगवान्‌ कौरव-पाण्डव-सन्धि कराने की 
दुष्टि से ही दुर्योधन की सभा में गये, यद्यपि बिदुर ने अपनी असम्मति प्रकट 
कर दी थी कि हे माधव, आपके माहात्म्य को न जाननेवाले निर्मर्थाद कौरवों को 


जाकर कुछ उपदेश करना वसा ही अनुचित है, जसे चाण्डालों के वीच जाकर 
किसी द्विजोत्तम का वेदपाठ करना 


` अविजानत्सु मूढेषु निमर्यादेषु माघच। 
न त्वं वाक्यं ब्रुवन्‌ युक्तशचाण्डालेषु द्विज्ञो यथा ॥ ( ९२.१४ ) 


श्रीकृष्ण ने स्पष्ट कहा कि पृथ्वी विनष्ट होना चाहती है । जो इसे मृत्यु- 
पाश से छुड़ांने का प्रयत्न करेगा, उसे उत्तम धरम प्राप्त होगा । जो शक्तिभर धमे- 
काय संपादन के लिए कार्य करता है, उसे लौकिक सफलता न मिलने पर भी धर्मे- 
काय के प्रयत्न से जनित दिव्य-पुण्य तो अवश्य ही प्राप्त होता है, इसमें कोई संशय 
ही नहीं । जो संकट में पड़े मित्र को समझा-बुझाकर यथाशक्ति बचाने का प्रयत्न 
नहीं करता, उसे विद्वान्‌ नृशंस कहते हैं 


पयंस्तां पृथिवी सवां ` साश्वां सरथकुञ्जराम्‌ । 


यो मोचयेन्सरत्यपाशात्‌ प्राप्युयाद्ध्मसुत्तमम्‌ ॥ 
घर्मेकाय यतञ्छक्त्या नो चेत्‌ प्राप्नोति मानवः 
प्राप्तो भवति तत्पुण्यमत्र मे नास्ति संशयः ॥ 


भारतीय दृष्टिकोण के अनुसार भगवान्‌ तो शरणागत-वत्सल हैं ही, किन्तु 
शुरण में आये हुए की रक्षा करना किसी भी आस्तिक व्यक्ति का परम घमं है और 





भहाभारंत की दृष्टि में * ६७ 


शरणागत की उपेक्षा करना पाप है । वह विवेकशून्य निरर्थक ही अन्न खाता और 
निश्चेष्ट होकर स्वगं से गिर जाता है, जो भीत एवं शरणागत को इत्रु के हाथों 
सौंप देता है। देवता लोग ऐसे व्यक्ति का हवि भी ग्रहण नहीं करते : 


मोघमन्नं विन्दति चाप्यचेताः स्वर्गारळोकात्‌ श्रयति नष्टचेष्टः । 
भीतं प्रपन्नं प्रददाति यो चै न तस्य इव्यं प्रतिग्रहुन्ति देवाः ॥ 
( महा० उद्योग०-१२:२० ') 


उसको सन्तान अकाल में ही मर जाती है, उसके पितर सदा नरक में पड़े 
रहते हैं, जो भयभीत शरणागत को शत्रु के हाथ सौंप देता है । उस पर इन्द्रादि 
देवता वज्त्र का प्रहार करते हैं : 


मीयते चास्य प्रजा द्यकाळे खदा विवासं पितरोऽस्य कुचंते । 
श्रीतं प्रपन्नं प्रददाति शात्रचे सेन्द्रा देवाः प्रहरन्त्यस्य वज्रम्‌ ॥ २१ ॥ 


उसका वोया हुआ वीज समय पर नहीं उगता, उसके यहाँ ठीक वर्षा नहीं 
होती । जव कभी वह अमनो रक्षा चाहता है, उसे कोई रक्षक नहीं मिलता : 


न तस्य बोजं रोहति रोहकाले न तश्य वपं वषति वर्षकाले । 
भीतं प्रपन्नं प्रद दाति शत्रवे न ख त्रातारं ळभते त्राणमिच्छन्‌ ॥ १९ ॥ 


भगवान्‌ कृष्ण ने भी गीतामें कहा-है कि अजुन, तुम सर्वंधर्म छोड़कर मेरी 
शरण आ जाओ । मैं तुम्हें सव पाप-तापों से वचा लेगा, चिन्ता-शोक मत करो : 


सर्वधर्मान्‌ परित्यज्य मामेकं शरणं बज्ञ। 
अहं त्वा सवंपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा शुचः ॥ 


भगवान्‌ राम ने भो कहा है, जो मित्रभाव से मुझे प्रपन्न होता है कि उसमें 
भले ही दोष क्यों न हो, मैं उसे त्याग नहीं सकता । एकवार भी जो मेरी प्रपत्ति 
( शरणागति ) स्वीकार करता या भैं तुम्हारा हूँ ऐसी माँग करता है, उसे मैं 
सब भूतों से सर्वथा अभय प्रदान करता हूँ : 


मित्रभावेन संप्राप्तं न त्यजेयं कथञ्चन। 
दोषो यद्यपि तस्य स्यात्‌ खतामेतदगर्हितम्‌ ॥ 
सकळ्देवप्रपन्नाय तवास्मीति च याचते। 
अभयं सचंभूतेभ्थो ददाम्येतद्‌ वतं मम ॥ 
( वाल्मीकिरामा० युद्ध० १८.३.३३ ) 
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मभर प्रण शरणागत भय हारी ॥ (मानस) 


धामिक लोग धर्म के लिए धन का भी आदर करते हैं । कारण, धन के 
बिना धर्म भी सम्पन्न नहीं होता । युविष्ठिर ने कहा है : लज्जा नष्ट होने पर 
धमं को नष्ट करती है । नष्ट हुआ धर्म मनुष्य की श्री ( सम्पत्ति ) नष्ट करता 
है । निर्घनता मनुष्य का विनाश कर देती है । सचमुच धन का अभाव मनुष्य का 
विनाश ही है : 


हीहता बाधते घम घमो हन्ति इत श्रिथम्‌। 
भीहंता पुरुषं इन्ति पुरुषस्याधनं वधः’ ॥ १९ ॥ 


व्यावहारिक जीवन धनमूलऊ है, पर वह धन धर्ममूलक ही है और धमं 

भी ऊज्जामूलक है । जो निलंज्ज हो जाता है वह शास्त्र, सत्पुरुष किसीकी भी पर- 

वाह्‌ न करके धमं का उल्लंघन करता है । जेसे पुष्प और फल से हान वृक्ष से पक्षी 

र र हे वसे हो भाई, वन्धु, सुहृद्‌, ब्राह्मग लोग भी धनहीन को छोड़कर मुंह 
डु लेते हैं: 


अघनाद्धि निवतन्ते जञातयः सुष्ृदो छिजाः। 
अपुष्पादफलादू इुक्षाद्यया कृष्ण पतत्त्रिणः ॥ २० ॥ 


जहाँ आज और कल सबेरे के लिए भोजन नहीं दिखायी देता, उस दरिद्रता ' 


से बढ़कर कोई दुःखदायिनी अवस्था नहीं, यह शम्बर का कहना है : 


नातः पापीयसी काञ्चिदवस्थां शम्बरोऽप्रवीत्‌। 
यत्र नेवाद्य न प्रातभोजनं प्रतिदश्यते ॥ २२॥ 


घन को उत्तम धमं का साधन कहा गया है। धन में ही सव कुछ प्रतिष्ठित 
है । संसार में धनी ही जीते हैं, निर्धन तो मरे के समान हैं : 


धनमाहुः परो घमो घने सव प्रतिष्टितम्‌ । 
जोचन्ति धनिनो लोके सृता ये त्वघना नराः ॥ २३ ॥ 


किसीको धनहीन कर देने का अर्थ है, उसे धमं, अर्थ, काम से वंचित कर 

देना । निर्धनता को प्राप्त होकर कोई मृत्यु का वरण करता है, तो कुछ लोग घर 
छोडकर दूसरे गांव चळे जाते हैं । कोई वन में चले जाते हैं, तो कोई नाश के लिए 
चल पडते हैं । कोई पागल हो जाते हैं, तो कोई शत्रु के वश पड जाते हैं । धन के 
लिए ही कोई दूसरों को दासता स्वीकार कर लेते हैं । धन का नाश मरण से अधिक 


१. यहाँसे क्रमशः १. यहाँसे क्रमशः महाभारत, उद्योगपवं के अध्याय ७२ के इलोक चलते हैं । 


महाभारत को दृष्टि में ६९, 


भीषण आपत्ति है; क्‍योंकि उसके विनाश से धर्म और काम भी संकटग्रस्त हो जाते 
हैं । धर्मानुकूळ मरण तो परलोक के लिए सनातन मार्ग है । स्वाभाविक निर्धन 
को दरिद्रता उतना नहीं सताती, जितनी सम्पत्ति पाकर सुख में पले व्यक्ति को 
सताती है । निधेन यद्यपि अपने अपराध से ही विपत्ति पाता है, तथापि वह देव- 
ताओं को दोषी ठहराता है, अपनेक़ो तो निर्दोष ही वताता है। उस समय सव 
शास्त्र भी उसका संकट टाळने में समर्थ नहीं होते वह सेवक्रों एवं सगे-सम्त्र- 
न्थियों पर कुपित होता है। उस अवस्था में क्रोध भी वढ़ जाता है, जिससे वह 
मोहित होकर क्र्रकर्म करता है । पापकर्म के कारण वह वर्णसंकर सन्तानों का 
पोषण करता है । उसके कारण, यदि फिर से कतव्य का वोध नहीं होता तो, वह 
नरक की ओर ही वढ़ता जाता है। उस समय कतेव्यवोध करानेवाली मात्र प्रज्ञा है। 

प्रज्ञार्प नेत्र से ही प्राणी संकट से पार होते हैं । घ्रज्ञालाभ से ही मनुष्य 
केवल शास्त्रों पर दृष्टि रखता है। शास्त्रनिष्ठ प्राणी पुनः धर्म का अनुष्ठान 
करता है। धम के साथ ही उक्षका उत्तमांग लज्जा आ जातो है। लज्जाशोल मनुष्य 
पाप से द्वेषकर उससे दूर हो जाता है । फिर उसकी सम्पत्ति वढ़ने लगतो है । जो 
जितना ही श्रीसम्पन्न होता है, उतना ही 'पुरुष' माना जाता है : 


तस्य प्रबोघः प्रज्ञेव प्रक्चाचक्षुर्तरिष्यति ॥ ३४ ॥ 
प्रज्ाळाभे हि पुरुषः शास्त्राणि पर्यवेक्षते । 

शास्निष्ठः पुनर्घमं तस्य ह्वोरङ्गघुत्तमम्‌॥ ३५ ॥ 
होमान्‌ हि पापं प्रद्वेष्टि तस्य आऔरभिवधते ॥ ३६ ॥ 


धर्मनिष्ठ निरन्तर सत्कमे में लगा रहता है। वह अधमे में मन नहीं लगाता, 
पाप में प्रवृत्त नहीं होता | निळेज्ज पुरुष मूढ है। वह न स्त्री है और न पुमान्‌ हो । 
उसका धमं में अधिकार नहीं । ह्लीमान्‌ देवों और पितरों की तथा अपनी भी रक्षा 
करता ओर अमृतत्व भी प्राप्त कर सकता है । 


अपनी वपौती, सम्पत्ति के लिए युद्ध भी करना पडता है । युद्ध में उत्तम 
लोगों का वध होता और अधम श्रेणी के लोग वच रहते हैं । पराजय में तो मरण 
से भी अधिक कष्ट होता है, लेकिन विजय में भो धन-जन की भारी हानि 
उठानी पड़ती है। भागे हुए का पीछा करना भी पापपूर्ण कार्य है । किन्तु वेसा 
न करने पर भी शिष्ट शत्रु अपनी शक्ति का सञ्चयकर विजेता के पक्ष को समूल 
नष्ट करने का प्रयत्न करता है। इस तरह जयप्राप्ति चिरस्थायी शत्रुता को जन्म 
देती है, तो पराजित वर्ड दुख से समय विताता है । जो झात्रुकुल के आवाल-वृद्ध 
सवका उच्छेद कर देता है, वह यश से वञ्चित हो जाता है । प्राणियों में उसकी 
शाइवत अकीति होती है । 
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दीघेकालतक दवाये रहने पर भी वेर की आग सर्वथा बुझ नहीं पाती, 
यदि कुल में कोई भी होता है, तो उसे वेर वढ़ानेवाली पूर्वघटनाएँ बतानेवाले 
वहुत-से लोग मिल जाते हैं। जसे घी डालने से अग्नि नहीं बुझती, वेसे ही 
वर से वर नहीं मिटता । या तो वेराग्यपूर्वक वेर त्यागने पर शान्ति मिलती है 
या मरने से अथवा शत्रु को समूल नष्ट करने पर ही शान्ति होती है । स्वार्थत्याग 
से शान्ति हो सकती है, पर वह वर्धक समान है; क्योंकि उस दशा में भी शत्रुओं 
को सन्देह बना रहता है, कि अभी ये कमजोर हैं, अवसर आने पर अवश्य 
प्रहार करेंगे साधनहीन होने से अपने विनाश की सम्भावना भी वनी ही रहती 
है । त्याग की हालत में भी तो दुर्योधन ने पाण्डवों के विनाश के लिए प्रयत्न क्रिया 
तथा इन्द्र ने बलि के विनाश के लिए प्रयत्न किये थे । कुत्ते पहले पूंछ हिलाते, 
फिर गुरति और जवाव में बोलते हैं। एक दूसरे के चारों ओर घूमते हैं, एक 
दूसरे को दाँत दिखाते तथा भूकते हैं । उसके पश्चात्‌ ही वे युद्ध करते हैं । ठीक इसी 
तरह शान्ति का सारा प्रयत्न विफल होने पर ही मनुष्यों में भी युद्ध होता है । वल- 
वान्‌ दूसरों को मारकर उसका मांस खाता है, इसी तरह मनुष्यों में एक दूसरे को 
मारकर उसका धन हरण किया जाता है: 


लाङगूळचाळनं क्वेडा प्रतिवाचो विवतंनम्‌ । 
द्न्तद्शंनमारावस्ततो युद्ध प्रवतंते॥ ७१॥ 


जो झुकने को तयार होता है वही दुर्बल समझा जाता है : प्रणिपाती हि दुर्बंलः | 


फिर भी जय या वध ही क्षत्रिय का धमं है। उसके लिए ब्राह्मण के तुल्य 
भिक्षावृत्ति सर्वथा निविद्ध है । दीनता, कायरता उसके लिए सर्वथा निन्द्य है : . 


जयो वघो वा सङ्घामे धाश्रादिष्टः सनातनः । 
स्वधमः क्षत्रियस्येष कार्पण्यं न प्रशस्यते ॥' ( ७३.४) 


दुष्ट लोग कृपाकर या दीन-दुर्बल समझकर अथवा धर्म, अर्थ और काम 

को मह्देनजर कर अच्छा व्यवहार नहीं करते। किन्तु वे तो दबे हुए को और 

भी दवाने का प्रयत्न करते हैं । अतः पुरुष को अपने शास्त्रोक्त धर्म के अनुसार 

कतेव्यपालन में ही अग्रसर होना चाहिए, फलसिद्धि तो देव पर निर्भर होती है । 

पुरुष अपने पुरुषार्थं से खेत की जुताई-बुआई, सिंचाई करता है; किन्तु वहाँ भी देव- 
वश सूखा पड़ता है । मूषक, शलभ, कोटादि के उपद्रव खड़े हो जाते हैं । 


१. यहाँसे इलोक के आगे ब्रेकेट की संख्या क्रमशः महाभारत, उद्योगपवं के अध्याय 
और इलोक की है । 


~ 


महाभारत की दृष्टि में | ७१ 


भगवान्‌ कृष्ण ने पाण्डवों से कहा था कि मैं पुरुषार्थं से जितना हो सकता 
है, सन्धि के लिए यत्न करूंगा । किन्तु देव का विधान टालना तो मेरेलिए भी 
सम्भव नहीं : 


अहं हि तत्करिष्यामि परं पुरुषकारतः । 
देचं तु न मया राक्यं कर्म कतु कथञ्चन ॥ ( ७९.५ ) 


फिर भी भिन्न-भिन्न परिस्थितियों के अनुसार मनुष्यों के विचार भी बद- 
लते हैं । अतः जो समयोचित कार्ये हो, वही करना पड़ता है । किसी भी विषय में 
सोचा कुछ जाता है और हो जाता है कुछ निराला ही; क्योंकि संसार में मनुष्यों की 
बुद्धि स्थिर नहीं होती : 


अन्यथा चिन्तितो ह्यथः पुन्रर्मचति स्रोऽन्यथा । 
अनित्यमतयो छोके बराः पुरुषसत्तम ॥ ( ८०.६) 


द्रौपदी ने कहा है कि जसे अवध्य का वध करने पर पाप लगता है, वेसे ही 
वध्य का वध न करने पर भी पाप लगता है। क्षत्रिय का यह परम कतव्य है कि वह 
लोभादि उत्पथ में प्रवृत्त क्षत्रिय, अक्षत्रिय सभीका वध करे। हाँ, यह नियम 
ब्राह्मणों पर लागू नहीं होता । ब्राह्मण चाहे सव पापों में डवा हो, तो भी उसे 
प्राणदण्ड नहीं देना चाहिए; क्योंकि वह सर्ववर्णो का गुरु है। दान में समपित 
सव वस्तुओं का स्वेतः प्रथम भोक्ता वही है : 
क्षत्रियेण हि इन्तव्यः स्त्रियो लोभमास्थितः । 
अश्वन्रियो वा दाशाह स्वघर्ममचुतिष्टता॥ 
अन्यत्र प्राह्मणात्तात ख्हर्वपापेष्वचस्थितात्‌। 
गुरि सर्ववर्णानां ब्राह्मणः प्रस॒ताग्रभुक॥ ( ८२.१६-१७ ) 


भगवान्‌ नर ने दुप्त दम्भोद्भव को समझाते हुए कहा था कि हे राजन्‌, तुम 
ब्रह्मण्य एवं धर्मनिष्ठ वनो । आज से दर्पंवश छोटे या वड़े किन्हीं भी पुरुषों पर 
किसी भी प्रकार का आक्षेप मत करो । कृतप्रज्ञ, निर्लोभ, निरहंकार, शान्त दान्त, 
होकर प्रजा का पालन करो : 


मा च दपं समाविएः झषेप्सीः कांड्चित्‌ कथञ्चन । 
अद्पीयांखं विशिष्टं वा तत्ते राजन्‌ खमीह्वितम्‌॥ ( ९६.३५ ) 


सवेवर्णो को गहुणा न कर सवका आदर करना एक महान्‌ पुण्य है। 
राज़षि वसुमाना ने ययाति से कहा था {क मैंने जगत्‌ में सभी वर्णो की निन्दा से 
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दूर रहकर जो पुण्य प्राप्त किया है, वह भी आपको दे रहा हूँ । आप उस पुण्य से 
युक्त होकर स्वर्ग जाइये : 


प्रातवानस्मि यब्लोके सर्ववणष्चगहया । 
तद्प्पथ च दास्यामि तेन संयुज्यतां अदान्‌ ॥ ( १२२.४ ) 


प्रतर्दन ने धर्मनिष्ठा तथा धर्मपरायणता का दिव्यपुण्य देकर ययाति को 
स्वगं भेजने में योगदान किया । उशीनर-पुत्र शिवि ने कहा कि “मैंने वाळकों, 
स्त्रियों और हास-परिहासयोग्य सम्वन्धियों में एवं युद्धों-आपत्तियों तथा संकटों 
में भी पहले कभी असत्यभाषण नहीं किया । उस सत्य के प्रभाव से आप स्वग- 
लोक जाइये । मैं अपने प्राण, राज्य एवं मनोवांछित सुसंभोग भी त्याग करता हूँ, 
पर सत्य नहीं छोड़ सकता । यदि मेरे सत्य से धर्म, अग्नि तथा देवराज तुष्ट हुए 
हों तो आप उसके प्रभाव से स्वर्ग जाइये : 


यथा बालेषु नारीषु वहार्यषु तथेव च। 
समरेषु निपातेषु तथा तद्व्यखनेछु च ॥ 
अन्नुतं नोक्तपूच मे तेन खत्येन खं नज्ञ | 
यथा प्राणाच्च राज्यं च राजन कामझुखानि च । 
त्यजेयं न पुनः सत्यं तेन सत्येन स्वं बज ॥ (१२२.८१०) 


अष्टक ने भी कहा है कि मैंने सेकड़ों पुण्डरीक, गोसव तथा वाजपेय यज्ञ 
किये हैं; आप उन सवका फल प्राप्त करें। मेरे पास कोई भी रत्न धन अथवा 
अन्य सामग्री ऐसी नहीं, जिसका मैंने यज्ञ में उपयोग न किया हो । 


ययाति ने हजारों वर्ष अनेकानेक यज्ञों तथा दानों से महान्‌ पुण्य का उपार्जन 
किया था । उनको तपस्या ऋषियों, महषियों को भी चकित करनेवाली थो । फिर 
भी अभिमान के कारण उन्हें स्वगं से गिरना पड़ा । ययाति के प्रश्‍न करने पर 
स्वयं लोकपितामह ब्रह्मदेव ने कहा था : 


बहुवपंसहस्ान्तं प्रजापालनचधितम्‌ । 
अनेकत्रतदानाद्येर्यंत्‌ त्वयोपाजिंतं फलम्‌ ॥ 
तद्नेनेध दोषेण क्षीणं येनासि पातितः । 
अभिमानेन राजेन्द्र घिक्कतः स्वरंवासिभिः॥ ( १२३.१४-१५ ) 


मांन, बल, हिसा या माया तथा शठता से पुण्यलोक़ नहीं मिलता । दुर्योधन 
को समझाते हुए भगवान्‌ कृष्ण ने कहा था कि जो मनुष्य सुहूदों के मुख से शास्त्र- 
सम्मत उ पदेश सुनकर भी स्वीकार नहीं करता, उसे परिणाम में शोक उसी प्रकार 
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दरध करता है, जिस प्रकार खाया हुआ इन्द्रायण का फल पाचन के अन्त में दाह 
उत्पन्न करता है । 


जो कल्याण की वात सुनकर आग्रह छोड़ उसे ग्रहण करता है, वह सुखपूर्वक 
उन्नति पाता है । किन्तु जो मन:प्रतिकूल होने के कारण मुहदों के वचनों को नहीं 
सुनता, उसे शत्रुओं के वश होकर उनके कटु-वचन सुनने पड़ते हैं 


योऽर्थकामस्य वचनं प्रातिकूस्यान्न स्ुष्यते। 
श्टणोति प्रतिकूलानि द्विषतां चशमेति खः॥ ( १२४.२५ ) 


जो सत्पुरुषों को सम्मति का उललंबन करके दुष्टों के मत का अनुसरण 
करता है, उसके सुहृद्‌ शीघ्र हो उसे विपत्ति में पड़ा देख शोक मनाते हैं । जो दुष्ट 
पुरुषो का संग करता है, मिथ्याचारी होकर श्रेष्ठ सुहूदों की वात नहीं सुनता, 
दूसरी को अपनाता ओर आत्मीयजनों से द्वेष करता है, उसे यह पृथ्वो त्याग 
देती है 


योऽसत्सेवी च्ृथाचारो न ओता जुहृदां खताम्‌। 
परान्‌ डणीते स्वान्‌ द्वेष्टि तं गोस्त्यजति भारत ॥ ( १२४.२८ ) 


अर्थ-काम चाहनेवालेको भो पहले धर्म का ही आचरण करना चाहिए, 
क्योंकि अथे और काम भी कभी धमं से पृथक्‌ नहीं रह सकते : 


कामार्था लिप्समानस्तु घर्ममेवाऽऽदितिइचरेत्‌। 
नहि घर्मादपेत्यथः कामो चापि कदाचन ॥ ( १२४.३७ ) 


मनुष्य जिसका पराभवन चाहे, उसकी बुद्धि का उच्छेद न करे । अविच्छिन्न 
मति की बुद्धि कल्याण-कार्यों की ओर अग्रसर होती है। आत्मवान्‌ प्राणी त्रिलोक 
में किसीका निरादर नहीं करता, फिर वह गुणवानों का निरादर कसे करेगा 
दुजन प्राणी के सामने विस्तृत बहुत-से प्रमाण भी उच्छिन्न हो जाते हैं । 


श्रीकृष्ण ने दुर्योअन से कहा कि अपने पक्ष से किसी ऐसे पुरुष को ढुंढ़ 

निकालो जो युद्ध में अजुन का सामनाकर सकुशल घर लोट सके ! व्यर्थं जनक्षय 

से क्या लाभ ? जिसको जीत लेने पर तुम्हारे पक्ष की विजय मान ली जाय, 
ऐसे एक भी पुरुष को देख लो। 

गान्धारी ने दुर्योधन से कहा था कि प्रभुत्व ही “राज्य' नामक ईप्सित स्थान है । 

दुरात्मा उसकी रक्षा नहीं कर सकता । जसे अनियन्त्रित घोड काबू में न होने पर 

सारथिको मार्ग में ही मार डालते हैं, वेसे ही इन्द्रिया वश में न रखने पर वे भी 
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मनुष्य का नारा कर सकती हैं । इसलिए महत्त्वपूर्ण पद चाहनेवाले का कतव्य है 
कि वह धर्म और अर्थ में इन्द्रियों को नियन्त्रित करे । इन्द्रियों को जीत लेने पर 
बुद्धि वसे ही उद्दीप्त होती है, जसे इन्धन डालने से अग्नि की ज्व।ला : 


इन्द्रियाणि महत्प्रेप्छुनियच्छेदरथं धर्मयोः । 
इन्द्रिये - नियतेवुद्धिवंघतेऽग्निरिवेन्धनेः ॥ 
अविघेयानि हीमानि व्यापाद्यितुमप्यलम्‌ । 
अविधेय! इवादान्ता इयाः पथि कुसारथिम्‌ ॥ 

( १२९.२६-२७ ) 


जो पहले अपने मन को न जीतकर मन्त्रियों को जीतने की इच्छा रखता 
है, अथवा मन्त्रियों को जीते विना शत्रुओं को जीतना चाहता है, वह विवश होकर 
राज्य और जीवन दोनों से वचित हो जाता है: 


अविज्ञित्य य आत्मानममात्यान्‌ विजिगीषते । 
अमित्रान्‌ वाजितामात्यः खो ऽवशः परिहीयते ॥ ( १२९.२८ ) 


जो पहले शत्रु के स्थान पर मन को रखकर उसे जीतता है, फिर मन्त्रियों 
एवं अमित्रों को जीतने की इच्छा करता है, उसको इच्छा अमोघ होती है । जो 
मन एव इन्द्रियों को जीतकर मंत्रियों पर विजय पाता है, वह परीक्ष्यकारी तथा 
धोर होता है। राज्यश्री उसकी अत्यन्त सेवा करती है : 


चञ्येन्द्रियं जितामात्यं श्चृतदण्डं विकारिषु । 
परीक्ष्यकारिणं घीरमत्यथ श्रीनिषेवते॥ ( १२९.३० ) 


देवताओं ने स्वगं जानेवाळों के लिए काम-क्रोध द्वारा ही उस लोक का द्वार 
वन्द कर रखा है । वीतराग पुरुषों से डरकर ही देवों ने काम-क्रोध वढ़ाये हैं । 
अतः जो काम, क्रोध, लोभ, दम्भ, दपं को ठीक-से जीतने की कला जानता है, वही 
पृथ्वी का शासन कर सकता है। जो काम-क्रोघ से अभिभूत होकर स्वजनों तथा 
दूसरों के प्रति मिथ्या वर्ताव करता है, उसके कोई भी सहायक नहीं होते : 


कामाभिभूतः क्रोधाद्वा यो मिथ्या प्रतिपद्यते । 
स्वेषु चान्येषु घा तस्य न सद्दाया भवन्त्युत ॥ ( १२९.३५ ) 


कुन्ती ने श्रीकृष्ण द्वारा युधिष्ठिर को संदेश भेजते हुए कहा था कि जसे 
अर्थंज्ञानशून्य पाठमात्र-पारायणी वेदपाठी की बुद्धि वेदपारायणमात्र धमं में स्थिर 
रहती है वसे ही तुम्हारी बुद्धि भी केवल शान्तिरूप धमं में स्थिर है । किन्तु स्वयमु 
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ने जिस धर्म की सृष्टि तुम्हारे लिए की है, उस पर दृष्टिपात करो । विधाता ने 
अपनी भुजाओं से क्षत्रिय को रचा है, अतः वाहुवळ से ही क्षत्रिय की जीविका 
निङ्चित है, युद्धरूप कठोर धमं करने तथा प्रजापालनरूप धमं में ही क्षत्रियों की 
प्रवृत्ति उचित है । 


कुवेर प्रसन्न होकर राजष मुचुकुन्द के लिए सारी पृथिवी दे रहे थे, किन्तु 
उन्होंने उसे ग्रहण नहीं किया । उन्होंने कहा कि अपने वाहुवळ से उपाजित राज्य 
का ही उपभोग करूं, ऐसी मेरी कामना है । इससे कुवेर बड़ ही प्रसन्न और 
विस्मित हुए : 


सुचुकुन्दस्य राजषरद्दात्‌ परथिवीमिमाम्‌। 
पुरा चेश्रवणः प्रीतो न चासो तां ग्रद्दीतवान्‌ ॥ 
वाटुवीर्याजितं राज्यमइनीयामिति कामये । 
ततो वेश्रवणः प्रीतो विस्मितः समपद्यत ॥ ( १३२.९-१० ) 


मुचुकुन्द ने क्षात्रधम का सहारा ले वाहुवीयं से सारी प्रथिवी पर शासन किया । 


राजा द्वारा सुरक्षित प्रजा जो धर्म अर्जन करती हैं, राजा को उसका भी 
चतुर्थांश मिलता है । धमंपालन करनेवाले राजा को देवत्व की प्राप्ति होती है, 
किन्तु यदि वह अधमं करता है तो नरक में गिरता है: 
यं दि घम चरन्तीह प्रजा राश्चा सुरध्तिताः। 
तुथ तस्य घर्मस्य राजा विन्देत भारत ॥ 
राजा चरति चेद्धमं देवत्वायेव कल्पते। 
ल॒ चेदघमं चरति नरकायेव गच्छति ॥ ( १३२.१२-१३ ) 


राजा को दण्डनीति धर्मानुसार प्रयुक्त होने पर चारों वर्णो का नियन्त्रण 
करती है । उन्हें अधमे से निवत्त करती है। जव राजा दण्डनीति के प्रयोग मे 
पुर्णतः न्याय से काम लेता है, तव कृतयुग (सत्ययुग) नाम का श्रेष्ठ काळ आता 
है । राजा ही काल का कारण होता है, इस विषय में तनिक भी संशय नहीं होना 
चाहिए । कृतयुग के प्रवर्तन से राजा अक्षय्य स्वर्गे पाता है। त्रेता के प्रवर्तन से स्वगे 
मिलता है, पर अक्षय्य नहीं। द्वापर के प्रवर्तेन से पुण्य-पाप का यथाभाग फल मिलता 
है। लेकिन कलि के प्रवर्तन से राजा को अत्यन्त पाप भोगना पड़ता है। ऐसा करने- 
वाला राजा दोष से वहत काल तक नरक में पड़ा रहता है। राजा के दोष का 
स्पशं जगत्‌ को और जगत्‌ के दोष का स्पशं राजा को लगता हू । 


कुन्ती ने युधिष्ठिर को सन्देश भेजते हुए कहा कि आप जिस बुद्धि के सहारे 
चलते हैं, उसके लिए आपके पिता पाण्डु, मैंने या आपके पितामह ने कभी आश्ी- 
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्धाद/नहीं दिया । यज्ञ, दान, तप शौर्य, प्रज्ञा, सन्तान, महत्त्व, वल और ओज की 
प्राप्ति हो, यही आशीर्वाद दिया था। दानपति, शूर क्षत्रिय के पास जाकर सभी 
पूर्णतया सन्तुष्ट होकर अपने घर लोटते हैं । फिर उससे वढ़कर क्या धमे होगा ? 
धर्मनिष्ठ क्षत्रिय किसीको दान से, किसीको बल से तो किसीको मधुर-वाणी से 
अपना लेता है । 


श्रीकृष्ण के माध्यम से धर्मराज युधिष्ठिर को सन्देश देती हुई कुन्तीमाता 
ने इस प्रसंग में विदुळा और उसके पुत्र संजय के वार्तालाप का इतिहास विस्तार 
से कह सुनाया । 


दीघेदशिनी राजरानी विदुला ने सिन्धुराज से पराजित होकर अत्यन्त 
दीनभाव से सोते हुए पुत्र को ललकारते हुए कहा था : 


“पुत्र, तू मेरे गर्भ से उत्पन्न होकर मुझे तो क्या, अपने पिता को भी प्रसन्न 
न कर सका । प्रत्युत तेरे कारण शत्रुओं का ही आनन्द बाधित हुआ । तुझे मैंने तथा 
तेरे पिता ने इसलिए नहीं पेदा किया । तू क्लीव कहाँसे आ गया ? तू क्रोधशून्य 
है, क्षत्रियों में गणना करने योग्य नहीं । तू नाममात्र का पुरुष है | तेरे मन आदि 
सभी साधन नपुंसकों के समान हैं क्या तू जीवनभर के लिए निराश हो गया ? 
उठ, अपने कल्याण के लिए युद्ध का भार वहन कर ! 


“अपनेको दुर्बल मानकर स्वयं ही अपनी अवहेलना न कर । अपनी आत्मा 
का थोड़े -से धनादि से पोषण मत कर। मन को शुभ-संकल्प से कल्याणमय बनाकर, 
निर्भय होकर सर्वथा भय दूर कर दे। कायर पुरुष, उठ खड़ा हो । शात्रु से परा- 
जित “होकर घर में शयन न कर। इस प्रकार उद्योगशून्य और मान-प्रतिष्ठा- 
रहित कह शत्रुओं को आनन्दित करता हुआ तू वन्धु-वान्धवों को शोक-सिन्धु में 
डाल रहा ह: 


उत्तिष्ठ हे कापुरुष मा शोष्वैब॑ पराजिसः। 
अमित्रान्‌ नन्दयन्‌ सर्वान्‌ निर्मानो बन्धुशोकदः ॥ ( १३३.८ ) 


“छोटी कुनदी थोड़े-से जलं से भर जाती है, चूहे की अञ्जरि थोड़े-से ही 
अन्न से भर जाती है। इसी तरह कापुरुष भी थोड़-से ही सन्तुष्ट हो जाता है । 


“वत्स ! शत्रुरूपी सपं के विषदन्त तोइता हुआ तू भले ही तत्काल मर जा, 
था प्राणों को संकट में डालकर भी पराक्रम कर। निःशंक हो बाज-पक्षी की 
तरह रणभुमि में निर्भय विचारता गर्जना कर अथवा चुप रहकर शत्रु के छिद्र 
देखताःरह्‌.॥ दीन-हीन होकर अस्त मत हो । शीर्यपूणं कर्मो से ख्याति प्राप्त कर । 
कभी: भी मध्यम या जघन्य'( निकृष्ट ) भाव का आश्रय न कर । युद्ध-भूमि में 
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सिंहनाद करता हुआ सुस्थिर हो । प्रज्वलित तिदुक-काष्ठ के तुल्य मुहतेभर शत्र, 
के लिए प्रज्वलित हो । किन्तु जीने की इच्छा से ज्वालारहित भुसी की अग्नि की 
भांति धूमिल न वना रह : 


अलातं तिन्दुकस्येच सुहुर्तंमपि विज्यल । 
मा तुषाग्निरिवार्नाचरधूंमायस्व जिजीविषुः ॥ ( १३३.१४) 


“प्रज्वलित रहना दो घड़ी भी अच्छा, दीघंकाळ तक धुआ छोड़ते हुए सुळगते 
रहना कभी अच्छा नहीं । वीर-पुरुष युद्ध में जाकर, उत्तम पुरुषार्थं कर धर्म के 
ऋण से मुक्त होता है और अपनी कभी निन्दा नहीं कराता : 


कत्वा माञुष्यकं कमं लत्वाऽऽजि यावदुत्तमम्‌ । 
घर्मस्यादण्यमाप्नोति न चात्मानं विगहते॥ ( १३३.१६) 


“अभीष्ट-सिद्धि हो या न हो, विद्वान उसकी चिन्ता नहीं करते। वे अपनी 
शक्तिधर घ्राण-पण से निरन्तर चेष्टा करते हैं, कभी घ्राण नहीं चुराते । पुत्र, 
धम को सामने रख अपना वीर्यं ( पराक्रम ) दिखा या उस ध्रूवगति मरण को 
प्राप्त कर, जो अन्त में सवके लिए निर्चित है । क्लीव ! तू किसलिए जीता 
है ? तेरे इष्ट तथा आपूतं कर्म नष्ट हो गये। सारी कीति घूल में मिल गयी । 
भोग का मूल राज्य भी छिन गया । अव तेरा जीना क्रिसलिए ? ड्बते समय या 
ऊचे से गिरते समय शत्र की टाँग अवश्य पकड़, फिर भले ही मुलोच्छेद हो जाय । 
कभी निरुद्यम न होना चाहिए । उत्तम जाति के घोड़े न थकते हैं और न शिथिल 
ही होते हैं । उनके इस कार्य का स्मरण करते हुए अपने ऊपर रखे युद्ध के भार 
का वीरता से वहन करना चाहिए । तू धय और स्वाभिमान का अवलंबन कर 
अपने पुरुषार्थ को समझ आर अपने कारण ड्वते इस वंश का स्वयं ही उद्धार 
कर । जिसके महान्‌ और अदभुत पुरुषार्थ या चरित्र को लोग चर्चा नहीं करते, वह 
मात्र जनसंख्या की वृद्धि करता है । वास्तव में वह न स्त्री है और न पुरुष ही : 


कुछ सत्त्वं च मानं च विद्धि पोदषमात्मनः ॥ 
उदूभआवय कुळं मग्नं त्वत्कृते स्वयमेच हि। 
यस्य दत्त न जब्पन्ति मानवा महद्द्सुतम्‌ ॥ 
राशिवर्घचमात्रं ख नेव स्त्री न पुनः पुमान्‌ ॥ ( १३३.२१-२३) 


“दान, तपस्या, सत्यभाषण, विद्या तथा घनाजन में जिसके सुयशा का सवेत्र 
बखान नहीं होता, वह माता का पुत्र नहीं, मल-मूत्र मात्र है । 


“श्रत्‌, तप, श्री या विनय द्वारा जो दूसरों को अभिभूत ( पराजित ) 
करता है, वहो श्रेष्ठ पुरुष है । तुझे हिजड़ों, कापालिकों तथा कायरों की-सी 
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निन्दनीय भिक्षा-वत्ति का आश्रय नहीं लेना चाहिए, क्योंकि वह अपयश फलाने 
वाली तथा दुःखदायिनी होती है। तेरी क्लीबता से हम लोग राष्ट्र से निर्वासित 
होकर मनोवाञ्छित सुखों से हीन, स्थानभ्रष्ट और अकिञ्चन होते हुए जीविका 
के अभाव से विपन्न हो जायंगे । जान पड़ता है, पुत्र के नाम पर मैंने कलि-पुरुष 
को ही जन्म दिया । संसार में कोई नारी ऐसे पुत्र को जन्म न दे, जो अमर्षशून्य, 
उत्साह, बल एवं पराक्रम से रहित तथा शत्र का आनन्द बढ़ानेत्राले हो 


निरमघ निरुत्लाहं निर्वीर्यमरिनन्द्नम्‌ ॥ 
मा सम सीमन्तिनी काचिज्जनयेत्‌ पुत्रमीरशम्‌ ॥ ( १३२.३०-३१ ) 


“धम की तरह मत उठ, किन्तु अत्यन्त प्रज्वलित हो वेगपूर्वक आक्रमण 
कर्‌। शत्रु के सनिकों का संहारकर एक मुहुतँ या क्षणभर ही शत्रुओं के मिर 
पर जलती आग वन छा जा 


मा धूमाय ज्बलाऽत्यन्तमाक्रस्य जहि शात्रवान्‌ ॥ 
उवळ मूघन्यमित्राणां सुहुर्तमपि था क्षणम्‌ ॥ (१३३.३१-३२) 


“जिस क्षत्रिय के हृदय में शत्रुओं के प्रति क्रोध और असहिष्णुता नहीं होती, 
वह न स्त्री है और न पुरुष। क्रोध और असहिष्णुता धारण करने के कारण ही 
मनुष्य पुरुष कहलाता है : 


एतावानेव पुरुषो यदमर्षी यदक्षमी ॥ 
क्षमावान्‌ निरमघञ्च नेच स्त्री न पुनः पुमान्‌ ॥ ( १३३.३२-३३) 


“अनुचित सन्तोष, दया तथा उद्योगशून्यता श्री का विनाश कर देते हैं। 
निदचेष्ट मनुष्य कोई महत्त्वपूर्ण पद नहीं पा सकता । अतएव पुत्र ! निन्दा और 
तिरस्कार के हेतुभूत दोषों से स्वयं मुक्त हो लोह के समान दढ़-हृदय बन और 
अपने योग्य राज्य-वभव की तलाश कर। जो इात्रु का मुकाविला कर उसका वेग 
सहन कर सकता है, वही पुरुषार्थं के कारण “पुरुष' कहलाता है। जो स्त्री के 
समान भीरुतापुणं जीवन विताता है, उसका 'पुरुष' नाम निरर्थक ही है। जो राजा 
तेज और उत्साह से सम्पन्न हो, सिंह के समान विक्रमी हो और देववशात्‌ युद्ध में 
वीरगति प्राप्त कर ले, तो भी उसकी प्रजा सदेव प्रसन्न रहती है । जो राजा 
अपने प्रिय और सुख को त्यागकर श्री का अन्वेषण करता है, शीघ्र ही वह अपने 
मंत्रियों का हषे बढ़ाता है। शत्रुओं को उन दरिद्रों के लोक प्राप्त होने चाहिए जो 
“आज क्या भोजन होगा ?' इस प्रकार की चिन्ता में पड़े रहते हैं। इसके विपरीत 
सवंत्र सम्मानित होनेवाले पुण्यात्माओं के लोक हमारे सुहुदों को मिलें । सञ्जय ! 
भृत्यों से हीन, दूसरों के अच्च पर जीनेवाले दीन-दुर्बेलों की वृत्ति का अनुसरण मत 
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कर । तू ऐसा वन कि सभी ब्राह्मण और सुहुद उसी प्रकार तेरा आश्रय ल, जिस 
प्रकार प्राणी पर्जन्य ( वादलों ) का या देवता लोग देवराज इन्द्र का आश्रय ळते 
हैं । पक्व फलवाले वृक्ष की तरह जिस पुरुष का आश्रय लेकर सभी अपनी जीवि 
चलाये, उसीका जीवन सार्थक है । 


“जो अपने वाहुवल का आश्रय ले उच्च जीवन व्यतीत करता है, वह लोक 
में उत्तम कीति तथा परलोक में शुभगति पाता है। दूसरे राजा भी तेरा पुरुषाथ 
देख विशेष चेष्टाकर सहायक-साधनों को जोड़ तेरे शत्रु के विरोधी हो सकते हैं । 
उनके साथ सन्धि करके दुर्गम पर्वेतों में विचरता हुआ तू शत्रु के व्यसन (विपत्ति) 
या छिद्र को प्रतीक्षा कर । कोई भी शत्रु अजर-अमर नहीं होता । 


“उत्तम ब्राह्मणों ने तेरे विषय में मुझे वताया था कि यह महान्‌ संकट में 
पड़कर भी पुनः वृद्धि को प्राप्त होगा । अतएव आशा करती हूँ कि तेरी विजय 
निश्चित होगी । युद्ध से मेरी या पूर्वजों की समृद्धि हो या असमृद्धि, युद्ध मेरा 
कतव्य है, यह समझकर सरवंथा कमर कस छले । अपनी माँ और भार्या को 
दुर्वल तथा वस्त्राभूषणों से रहित तथा भृत्यवगं, ऋत्विक्‌, पुरोहित आदि सभीको 
जीविका-हीन अन्यत्र जाते हुए देखें तो वसे जीवन से क्या लाभ ? यदि किसी ब्राह्मण 
द्वारा अभीष्ट वस्तु माँगने पर ना कहना पड़े, तो मेरा हृदय उसी समय विदीणे 
हो जायगा । आजतक मैंने और मेरे पति ने कभी किसी ब्राह्मण से 'ना' नहीं कहा । 
हम सदेव सवके आश्रयदाता रहे हैं, दूसरों के आश्रित कभी नहीं । अतएव +त्रिष्य 
में भी अन्य का आश्रय लेने की अपेक्षा जीवन का परित्याग ही श्रेष्ठ समझँगी । 
तू अपार विपत्समुद्र में डवनेवाले अपने कुट्म्बियों को पार कर । नौका-विहीनों 
की नौका वन मृतप्राय उनके प्राणों को जीवन-दान दे यदि तू जीवन का मोह 
छोड़ दे तो अभी भी तेरे शत्र अजेय नहीं, तू उन्हें सहज ही परास्त कर सकता है । 
खेद है कि फिर भी तू कायरों का-सा विपद्ग्रस्त होकर क्लीववृत्ति अपना रहा है । 


“इसलिए वत्स | शीघ्र उठ खड़ा हो और यह पापपूर्ण जीचिका त्याग दे । 
एक ही श्रु का वध करने से पुरुष विख्यात हो जाता है। वृत्र के वध से ही इन्द्र 
'महेन्द्र' वनकर लोकों का ईश्‍वर हो गया । वीर-पुरुष युद्ध में अपना नाम सुना- 
कर, कवचधारी शत्रओं को ललकार कर, सेना के अग्रभाग को खदेडकर अथवा 
शत्रु के किसी प्रस्यात पुरुष का वधकर जव उत्तम यश प्राप्त करता है, तो उसके 
शत्र व्यथित हो मस्तक झुका देते हैं । भले ही राज्य का उग्र विध्वंस हो, नाम या 
जीवन संकट में पड़ जाय, अच्छे लोग कभी भी रात्र को शेष नहीं रहने देते । 
युद्ध को स्वगंद्वार के सदुश उत्तमगति अथवा. अभृतोपम राज्य-प्राप्ति का एकमात्र 
मागं समझकर प्रज्वलित उल्मुक-सा शत्रुओं पर टट पड़नेवाला तु अपनी पत्नियों 
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के साथ प्रसन्न रह । पहले के समान अपनी सम्पत्ति पर गर्वकर शत्रु-कन्याओं के 
वश में मत हो । तुझ-जेसा वीर-पुरुष पराक्रम के समय अड़ जाय या भार ढोने के 
समय नथे बेल-सा बेठा रहे या भाग जाय, तो इसे मैं तेरा मरण ही समझती हूं । 
यदि तू शत्रु की चापलूसी करता हुआ उसके पीछे-पीछे जाता है, तो क्या उससे 
मेरे हृदय को शान्ति मिलेगी ? 


“आजतक इस कुल में ऐसा कोई नहीं हुआ जो दूंसरों का सेवक वनकर 
जीवित रहा हो । अतः तू भी वेसा होकर जीना पसन्द न कर । में चिरन्तन क्षत्रिय 
हृदय से परिचित हूँ । कोई क्षात्र-धमंवित्‌ क्षत्रिय भय या जीविका को ओर देख 
किसीके सामने नत-मस्तक नहीं हो सकता । सदेव उद्यम कर किसीके सामने सिर 
न झुकाते भले ही असमय में नष्ट हो जा । कारण, उद्यम ही पुरुषार्थ है : 


उद्यच्छेदेव न नमेदुयमो ह्येव पौरुषम्‌ । 
अप्यपचणि भज्येत न नमेतेह कस्यचित्‌ ॥ ( १३४.३९ ) 


“संजय ! महामना वीरक्षत्रिय मत्त मातंग की तरह सर्वत्र निर्भय विचरण 
करे । वह्‌ सदेव ब्राह्मणों तथा धर्म को ही नमस्कार करे । क्षत्रिय चाहे ससहाय 
हो या असहाय, अन्य वणं के लोगों को नियन्त्रण में रखकर पापियों को दण्ड देता 
हुआ यावज्जीवन प्रयत्नशील रहे । यह तेरे उत्तम पराक्रम दिखाने का मुख्य समय 
प्राप्त है । ऐसे समय भी यदि तू कर्तव्य न करेगा तो तेरा महान्‌ अपयश फंलेगा। 
यदि इस समय मैं तेरेलिए कुछ न कहूँ, तो मेरा वह वात्सल्य गर्दभी के स्नेह-सा 
शक्तिहीन और व्यर्थं होगा । अतः साधुविगहित, मुखंसेवित मार्ग का तत्काल त्याग 
कर । जो विनयशून्य ओर अशिक्षित पुत्र से हषित होता तथा उद्योगरहित, दुवि- 
नीत, कुबुद्धि पुत्र से सुख मानता है, उसका सन्तानोत्पादन ही व्यर्थ है। ऐसे 
अयोग्य, नराधम, पुत्र-पौत्र पहले तो कर्म ही नहीं करते और करते हैं तो वे 
निन्दित कमें करते हैं । वे लोक या परलोक कहीं भी सुख नहीं पाते । हे पुत्र ! 
इन्द्रलोक में भी वह सुख नहीं जो शत्रुओं का नाश करने से क्षत्रियों को सुलभ 
होता है । जो मनस्वी अनेक बार पराजित हो क्रोध से पागल हो रहा हो, विजय 
की इच्छा से पुन: शत्रुओं पर आक्रमण कर दे। सच्चा वीर शरीर त्यागकर या 
शत्रुओं को मार-गिराकर ही शान्ति पाता है, अन्यथा नहीं । प्राज्ञ पुरुष संसार में 
स्वल्प होते हैं, तो उनका अप्रिय भी अत्यल्प ही होता है । श्रिय के अभाव में पुरुष 
की वेसी ही शोभा नहीं जसे समुद्र में विलुप्त होकर गंगा की । तू जब शत्रुओं को 
मारकर लौट आयेगा, तभी मैं तेरा स्वागत करूंगी । मुझे विश्वास है कि मैं अति- 
कष्टसाध्य तेरी विजय अवश्य देखंगी ।” 


महाभारत की दृष्टि में ८६ 


“माता ने उस पुत्र के विकल्पों का निराकरण करते हुए पुनः कहा कि पुत्र, 
पूवं की असमृद्धियों से आत्मा की अवज्ञा नहीं करनी चाहिए । कई वार धन-वेभव 
नष्ट होकर भी फिर प्राप्त होते और प्राप्त होकर भी नष्ट हो जाते हैं। साथ ही 
केवल ईर्ष्यावश धनप्राप्ति के लिए कर्मों का आरम्भ नहीं करना चाहिए : 


पुज नात्माऽवमन्तव्यः पूर्वाभिरखश्वद्वधिभिः। 
अभूत्वा हि भवन्त्यर्था भूत्वा नइयन्ति चापरे । 
अमपेणेच चाप्यर्था नारब्धव्याः जुवाळिशेः ॥ ( १३५.२५ ) 


कारण, सभी कर्मो का कभी कोई फल मिलता है तो कभी नहीं भी मिलता। 
कर्मफल की इस अनित्यता को जानते हुए भी बुद्धिमान्‌ कर्म करते हैं। फलतः 
वे कभी असफल होते हैं तो कभी सफलता भी पाते हैं। किन्तु जोकर्मों का आरम्भ 
ही नहीं करते, वे कभी अभीष्टसिद्धि नहीं पा सकते । निश्चेष्ट बठने का एक ही 
परिणाम है, मनोरथ की कभी प्राप्ति न होना । किन्तु सोत्साह कर्मो में लग 
जाने पर तो कभी वाञ्छित फछ प्राप्त भी हो जाता है। जो ज्ञानी पुरुष सभी 
समृद्धियों को पहले से हो अनित्यता जान लेता है, वह तो विचार द्वारा ही शत्रु 
की उन्नति और अपनी अवनति परखकर उसे दूर करता है। अतः मन में ऐसा 
दृढ़ विशवास रखकर कि सफलता मिलकर रहेगी, निरन्तर विवादरहित होकर 
उठना और सजग रहना और एऐशवर्यप्रप्ति के कमो में लग जाना चाहिए ।” 


“हे वत्स ! मंगलाचारपुर्वेक ब्राह्मणों एवं देवताओं की पूजाकर प्रत्येक 
कायं का आरम्भ करनेवाले राजा की शीघ्र ही उन्नति होती हैं। जसे भगवान्‌ 
भास्कर पूर्व-दिशा का आश्रय लेकर उसे प्रकाशित करते हैं, वसे ही उक्त प्रकार 
से कायं करनेवाले राजा को सव ओर से राज्यलक्ष्मी प्राप्त होकर यश और तेज 
से सम्पन्न कर देती है : 


उत्थातव्यं ज्ञाणृतव्यं योक्तव्यं भूतिकमंखु ॥ 
भविष्यतीत्येच मनः ङत्वा सततमव्यथेः। 
मङ्गलानि पुरस्कृत्य ध्राह्मणांर्चेइवरैः सहद ॥ 
प्राज्ञस्य नुपतेराशु घुद्विर्मवति पुत्रक। 
अभिवतंति लक्ष्मीस्तं प्राचीमिव दिवाकरः ॥ ( १३५.२९-३१ ) 


“हे पुत्र, मैंने तुम्हें अनेक दृष्टान्त, बहुत से उपाय और उत्साहजनक वचन 
सुनाये । लोक-वृत्तान्त का भी वार-वार दिग्दर्शन कराया । अव तू पुरुषार्थं कर । 
मैं तेरा पौरुष देखूं । जो लोग शत्र से क्रुद्ध हों, जिन्हें घन का लोभ हो, जो आक्र- 
मण से क्षीण हुए हों, जिन्हें अपने बळ एवं पौरुष पर गवे हो, जो तेरे शत्रुओं.से 
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अपमानित हों, उनसे बदला लेने के लिए होड़ लगाये बेठे हों, उन सबको तू साव- 
धानी से दान-मान द्वारा अपने पक्ष में कर ले । इस प्रकार तू वड़ो से बड़े समुदाय 
में उसी तरह भेद पेदा कर सकेगा, जिस तरह वेगवान्‌ वायु महावेग से उठकर 
वादलों.को छिन्न-भिन्न कर देता है । तू उन सबको अग्निम वेतन दिया कर्‌ । प्रति- 
दिन प्रातः सबेरे ही उठ जा । सबसे प्रिय-वचन बोल । ऐसा करने से वे सव तेरा 
प्रिय करेंगे और निश्चय ही तुझे अगुवा बनायेंगे”” : 


तेषामग्रप्रदायी स्याः कब्योत्थायी प्रियंवदः ॥ 
ते त्वां प्रियं करिष्यन्ति पुरो धास्यन्ति च भुवम्‌ ॥ ( १३५.३५-३६ ) 


“जसे ही शत्रुओं को पता चलता है कि उसका विपक्षी प्राणों की परवाह न 
कर युद्ध के लिए तयार है, वेसे ही वे गृहस्थित सपं की तरह उसके भय से उद्डिग्न 
हो उठते हैं। यदि शत्रु को पराक्रम-प्तम्पन्न जानकर अपनी असमर्थता के कारण उसे 

वझ में न कर सके, तो विश्वसनीय दूतों द्वारा साम एवं दान-नीति का प्रयोग कर 
उसे अपने अनुकूल वना लेना चाहिए । ऐसा करने पर अन्तत: उसका वशीकरण 
हो ही जाता है। इस प्रकार शत्रु को शान्त करने पर ही निर्भय आश्रय मिलता है। 
फिर युद्ध में न फंसने से अपने धन की वृद्धि होती है। धनसम्पन्न राजा के पास 
बहुत से मित्र आश्रय लेते हैं अर्थहीन राजा को मित्र एवं बन्धु भी त्याग देते हैं । 
उसपर लोग विश्वास नहीं करते, उसको निन्दा ही करते हैं । जो शत्रु को सहाः 
यक बनाकर उसपर विव्वास करता है, वह राज्य प्राप्त कर लेगा, इसकी कभी 
सम्भावना ही नहीं करनी चाहिए” : 


नेच राशा द्रः कार्यो जातु कस्याञ्चिदापदि । 
अथ चेदपि दीणः स्यान्नेव चतत दीर्णवत्‌ ॥ ( १३६.१ ) 


“केसी भी आपत्ति क्यों न हो, राजा को कभी भयभीत होना या घवराना 
नहीं चाहिए। यदि वह डरा भी हो, तो डरे हुए के समान कोई व्यवहार न करे । 
सदव अपने-आपको निडर ही व्यक्त करे। कारण, राजा को डरा जानकर सभी 
भयभीत हो जाते हैं । फिर राज्य की प्रजा, सेना और मन्त्री भी उससे प्रथक्‌ 
अपना विचार रखने लगते हैं। उनमें से कोई शत्रुओं की शरण चले जाते हैं तो कुछ 

लोग उसे मात्र त्याग देते हैं । जो कुछ लोग पहल राजा द्वारा अपमानित हुए होते 
हैं, वे प्रहार करने की भी इच्छा करते हैं । किन्तु वे भी बधे वछड़ोंवाली गायों की 
भांति कुछ कर नहीं पाते, केवल मन ही मन उसके मंगल की कामना करते हैं ।” 


“ऐसे लोग विपत्ति में पड़े शोक करते हुए राजा के साथ स्वयं भी ऐसे 
शोकमग्न हो जाते हैं, मानी उतके सगे भाई हो विपन्न हो गये हों । क्या ऐसे ही 
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लोगों को तुमने सुहृद्‌ माना है ? क्या तुमने भी पहले ऐसे सुहूदों का सम्मान किया 
है? जो संकट में पड़े राजा के राज्य को अपना ही समझकर रक्षा के लिए कृत- 
संकल्प होते हैं, उन्हें तू कभी अपने से विलग न कर। भयभोत अवस्था में भो कभी 
वे तेरा त्याग न करें ।” 


“मेरे पास गुप्त धनराशि है, उसे ले। अभी तेरे सकड़ों सुहृद्‌ विद्यमान 
हैं । वे सुख-दुःख सहनेवाले तथा युद्ध से पीछे हटनेवाले नहीं हैं ।” 


विदुर के ये वचन सुनक्रर सञ्जय उठ खड़ा हुआ और वोला: “मेरी भूमि 
जळ से डूव गयी । इसकी रक्षा करनी है, नहीं तो युद्ध में शत्र ओं का सामना 
करते हुए प्राणों का विसर्जन करना हैं। जव मुझे भावी वभव को सुझानेवाली 
तुझ जेसी सञ्चालिका ( नेत्रो ) प्राप्त है, तव ऐसा साहस होना ही चाहिए। मैं 
तुम्हारी अमृत तुल्य वातों को सुनने के लिए ही कुछ समथ तक मौन रहा । यह 
देख, मैं अव शत्र ओं के दमन और विजय के लिए सन्नद्ध हूँ : 


अतृप्यन्नखुतस्येव कच्छाल॒ब्धस्य बान्धवात्‌ । 
उद्यच्छास्येष शत्रूणां नियमाय जयाय च ॥ ( १३६.१५ ) 


कुन्तीमाता ने वीरभाव पेदा करनेवाला यह आख्यान वतलाया और कहा 
कि “इसे सुनकर गभिणी निश्‍चय ही वोरपुत्र को जन्म देती है ।' 


इस तरह कुन्ती ने अपने पुत्रों को विविध सन्देश भेजते हुए अन्त में कहा 
कि “में धर्मे को नमस्कार करती हूँ, क्योंकि वही समस्त प्रजाका धारण करनेवाला 
है । श्रीकृष्ण ! तुम अजुन और भीम से कहना कि क्षत्रिया जिसके लिए पुत्र को 
जन्म देती है, उसका यह उपयुक्त अवसर आ गया है। श्रेष्ठ पुरुष किसीसे वर 
ठन जाने पर उत्साहदीन और शिथिल नहीं होते” : 


नमो जर्माय महते चर्भो घारयति प्रज्ञा) । 
एतदूघनञ्जयो वाच्यो नित्योद्॒क्तो डुकोद्रः ॥ 
यदथ क्षत्रियासूते तस्य कालोऽयमागतः । 
नहि वेरं समासाद्य सीदन्ति पुरुषषभ्राः॥ ( १३७.९-१० ) 


पितामहभीष्म धर्मराज युधिष्ठिर से राजा के धर्मानुक्‌र नीतिपूणं व्यव- 
हारों का वर्णन करते हुए कहते हैं कि धर्मराज ! पवित्र, लोकचित्तग्राही राजा का 
कभी पतन नहीं होता । क्रोध और व्यसनहीन, मृदुदण्ड, जितेन्द्रिय राजा पर प्रजा 
घेरयं के साथ हिमालय-सा विश्‍वास करती है । बुद्धिमान्‌, त्यागगुणयुक्त, शत्रुछिद्रा- 
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न्वेषी राजा प्रशस्य होता है। जसे पुत्र पिता के घर निर्भय हो घूमते हैं, वेसे ही 
जिसके राज्य में प्रजा निर्भय विचरण करे, वही श्रेष्ठतम राजा है : 


शुचिस्तु पृथिवापालो लोकचित्तग्रहे रतः। 

अक्रोधनो ह्यव्यखनी सुदुद्ण्डो जितेन्द्रियः ॥ 

राजा भवति भूतानां विइवास्यो दिमचानिव। 
पराज्ञस्त्यागणुणोपेतः पररन्ध्रेषु तत्परः ॥ ( ५७.२८-३० ) 
पुत्रा इव पितुगंहे विषये यस्य मानवाः। 

निर्भया विचरिष्यन्ति खर राजा राजखत्तमः॥ (५७.३३ ) 


जिस राजा के पुर और जनपद में रहनेवालों को चोरी के डर से अपना 
धन छिपाकर नहीं रखना पड़ता ओर वे नीति-अपनीति को समझते हैं, वही श्रेष्ठ 
राजा है। यथाविधि प्रजा की रक्षा करनेवाले जिस राजा के राज्य में लोग अपने 
कमें से सन्तुष्ट और जितेन्द्रिय रहते हैं तथा अपना-अपना संघ वनाकर गुटवन्दी 
नहीं करते, वही श्रेष्ठ राजा है। सेना के लिए परस्पर संघटन या गुटवन्दी और 
वमनस्य दोनों ही खतरे हैं,' ऐसा भारवी का मत है । सज्जनों के मार्ग पर चलने 
वाला राजा ही राज्य का उत्तम अधिकारी होता है: 


अगूढविभवा: यस्य पौरा रा्ट्रनिवासिनः । 
नयापनयचेत्ताररः स राजञा राजसत्तमः ॥ 
स्वकर्मनिरता यस्य जना विषयवासिनः । 
असंङघातरता दान्ताः पाल्यमाना यथाविधि॥ (५७.३४-३५) 
सतां वर्त्मानुगस्त्यागी स राज्ञा राज्यमहंति ॥ ( ५७.३८) 


पहले राजा का आश्रय प्राप्त करना चाहिए । उसके वाद भार्या और धन 
के लिए प्रयत्न करे। विना राजा के भार्या और धन सुरक्षित नहीं रह सकते । 


राजनं प्रथमं विन्देत्‌ ततो भार्यां ततो घनम्‌ । 
राजन्यसति लोकस्य कुतो भर्या कुतो घनम्‌ ॥ ( ५७.४१) 
. इसलिए राज्य चाहनेवालों के लिए स्पष्ट है कि लोकरक्षा को छोड़कर 
अन्य कोई घमे नहीं । लोकरक्षा ही विश्‍व का धारण करनेवाली है । जेसे समुद्र 
में जहाज भग्न हो जाने पर उसे त्यागकर अपना हित सोचा और किया जाता 
१. यहाँ ये महाभारत, रान्तिपवं के इलोक हैं। ब्र केट में प्रथम संख्या अध्याय की 
और द्वितीय श्लोक की है। 
२, “न संहता नेव च भिन्नवृत्तयः? किराताजुंनीय ( १.१९ ) 
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है, उसी प्रकार निम्नलिखित छह प्रकार के पुरुषों को त्याग अपना हित सोच+ 
समझकर उसे कार्यरूप में परिणत करना चाहिए | ये छह पुरुष हैं--१. वह 
आचार्य, जो आचार्य होकर वाक्पट न हो, २. ऋत्विक्‌ होकर वेदाध्यायी न हो 
३. राजा होकर रक्षा नहीं कर सके, ४. भार्या होकर अप्रियवादिनी हो, ५. गोपाल 
होकर सर्वदा ग्राम में ही निवास करे, और ६. नापित होकर वरावर जंगल मे सर 
करता हो : 


तद्राज्ये राज्यक्कामानां नान्यो चर्मः सनातनः । 
ऋते रक्षां ल विस्पष्टां रक्षो लोकस्थ चारिणी ॥ 
षडेतान्‌ पुरुषो जह्यादू सिन्नां नावमिवाणंचे । 
अग्रवक्तारमाचार्यमनघीयानत्विजम्‌ ॥ 
अरक्षितारं राजानं आर्यां चाप्रियवादिनीम। 
ग्रामकामं च गोपालं वनकामं च नापितम्‌ ॥ ( ५७.४२-४४ ) 


भीष्मपितामह कहते हैं कि धर्मराज ! वृहस्पति, विशालाक्ष और शुक्राचाये 
आदि नीतिशास्त्र के आचार्य राजा के लिए प्रजापालन ही प्रमुख धम वताते और 
उस रक्षात्मक धमं की प्रशंसा करते हुए उसके साधन वतते हैं कि गुप्त ओर प्रकट 
दोनों प्रकार के गुप्तचर रखना, सेवकों को समय पर विना मात्सयं के भोजन ओर 
वेतन देना, युक्तिपूर्वंक कर ग्रहण करना और असत्‌ उपाय से प्रजा का धन न 
हड़पना, सज्जनों का संग्रह करना, शौय, दक्षता, सत्यभाषण, प्रजा का हितचिन्तन 
सरळ और कुटिल उपायों से शत्रुओं में भेद पेदा करना राजा का कतेंव्य है : 


चार्य प्रणिधिश्चेच काले दानममत्खरात्‌। 
युक्त्यादानं न चादानमयोगेन युधिष्टिर ॥ 
सतां संग्रहणं शोय दाक्ष्यं सत्यं प्रजादितम्‌ । 
अय्ाजेवेराजवेश्च शत्रुपक्षस्य भेदनम्‌ ॥ ( ५८.५-६ ) 


जीण गृहों का निरीक्षण, अवसरानुसार शारीरदण्ड और अथंदण्ड का 
प्रयोग, सज्जनों का अपरित्यांग, कुलीनों का धारण, धान्यादिसंग्रह, बुद्धिमानों की 
सेवा, सेना को प्रसन्नता, प्रजा के हित-अहित ओर अनुराग-विराग पर ध्यान, कार्य 
करके थकावट का अनुभव न करना,कोषवृद्धि, नगर-रक्षा, अंगरक्षकों पर भी पुणं 
-विशवास न रखना, शत्र ओं द्वारा वाणिज्यादि के माध्यम से संघटित संघटनों में 
फूट डालना, शत्रु, मित्र और मध्यस्थ को यथावत्‌ समझना, नीति और धमं का 
अनुसरण करना, नित्य उद्योगी रहना, शत्रुओं को हीनशक्तिं समझकर उनका अप- 


मान न करना, नित्य ही अनुचित उपायों से दूर रहना, आदि उपायों से प्रजा की 
रक्षा करनी चाहिए । 
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केतनानां च जीर्णनामवेक्षा चेव सीदताम्‌ । 
द्विविधस्य च दण्डस्य प्रयोगः काळचोदितः ॥ 
साधूनामपरित्यागः कुलीनानां च धारणम । 
निचयश्च निचेयानां सेवा बुद्धिमतामपि ॥ 
बलानां हर्षणं नित्यं प्रजानामन्ववेक्षणम्‌ । 
कार्येष्वखेदः कोशस्य तथेव च विवर्धनम्‌ ॥ 
पुरगुप्तिरविश्वासः पौरखंङघातभेदनम्‌ । 
अरिमष्यस्थमित्राणां यथावच्चान्ववेथ्षणम्‌ ॥ 
नीतिघमर्नाखरणं नित्यसुत्थानमेच 'च । 
रिपूणामनवज्ञानं नित्यं चानायंवजनम्‌॥ (५८.७-१०;१२) 


आज धर्म एवं संस्कृति के नाम पर वनी संस्थाओं में भी झूठ का वोलवाला 
रहता है । किन्तु भीष्मोक्त राजधमं में प्रथमतत्त्व सत्यनिष्ठा हो है । 


न हि सत्याडते किञ्चिद्‌ राज्ञां वे सिद्धिकारकम्‌ । 
सत्ये हि राजा निरतः प्रेत्य चेह च नन्दति॥ (५६.१७) 


सत्य को छोड़कर राजाओं की सफलता का और कोई मूळ नहीं है। सत्य- 
निष्ठ राजा इस लोक और परलोक दोनों में ही आनन्द पाता है । हे राजेन्द्र | 
ऋषियों का भी सत्य ही परम धन है । राजाओं के लिए भी सत्य से बढ़कर कोई 
अन्य विशवासकारण नहीं : 


ऋषोणामपि राजेन्द्र सत्यमेच परं घनम्‌। 
तथा राशां परं सत्यान्नान्यद्‌ विश्वासकारणम्‌ ॥ ( ५६.१८ ) 


रघुकुल रीति खदा चलि आई। प्राण जाहि वरु वचन न जाई ॥ 


यह मानस-वचन प्रसिद्ध ही है । वाल्मोकि कहते हैं : राभ्रो [्वर्नामिमाषते 
( बा० रा० २.१८.३० ) अर्थात्‌ श्री राम कभी दो वात नहीं वोलते थे । एक वार 
जो कह दिया, उसी पर सदा अडिग रहते थे । 


धर्मात्मा और सत्यवादो राजा ही प्रजा का अनुरंजन कर सकता है। नीच 
लोग क्षमाशील राजा का नित्य ही तिरस्कार करते हैं। जसे महावत हाथो के 
सिर पर चढ़ता है, वेसे ही नीच लोग राजा के सिर चढ़ना चाहते हैं। इसलिए 
राजा कोन तो नित्यमृदु होना चाहिए और न तो नित्य तीक्ष्ण ही । उसे वसन्त 
ततु के सुर्य के समान होना चाहिए जो न अत्यन्त शोत होता है और न अत्यन्त 
उष्ण हो ; | 


EVES ESTES: PEEVE FV 
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घर्मात्मा खत्यदाक्‌ चेच राजा रञ्जयति प्रजाः ॥ ( ५६.३६ ) 
क्षममाणं जुपं नित्यं नीचः परिभवेज्जनः । 
हस्तियन्ता गञ्जस्यव शिर पवाररुक्षति॥ 
तस्मान्नैव सदुर्नित्यं तीषष्णो नेव भवेन्दुपः। 
वाखन्ताकं इव अमान न शीतो न च घमंदः॥ (५६.३९-४० ) 


राजा को सदा गर्भिणी के समान होना चाहिए। जसे गभिणी अपने मन 
को अच्छे लगने वाले अपने प्रिय का परित्याग कर गर्भस्थ शिश के हित का ध्यान 
रखती है, वेसे राजा को भी अपने प्रिय की परवाह न कर जो कुछ लोकहित हो, 
वही करना चाहिए । 


भवितव्यं खदा राज्ञा गर्भिणीसद्ृघरर्भिणा ॥ 
यशा हि गर्भिणी हित्वा स्वं ग्रियं मनखोऽचुगम्‌। 
गर्भस्य हितमाधत्ते. तथा राज्चाऽप्यखंशयम्‌ ॥ 
वर्तितव्यं कङुरूश्रेछ सदा घर्मानुधर्तिबा। 
स्चं प्रियं लु पर्त्यिज्य यद्यलोकदितं भवेत्त ॥ ( ५६.४४-४६ ) 


महाराज युघिष्ठिर ! राजा को नित्योद्योगी होना चाहिए । स्त्री के समान 
उद्योगविहीन राजा की प्रशंसा नहीं होती । विळ में शयन करने वाले जन्तुओं को 
जेसे सपं खा जाता है, वेसे ही युद्ध के डर से किसी से विरोध न करने वाले राजा 
और अप्रवासी व्राह्मण को भूमि खा जाती है। राजा को सन्धेय से सन्धि और 
विरोधियों से विरोध अवश्य करना चाहिए । उसे चातुवण्यं के घमं की रक्षा भी 
करनी चाहिए । 


इस नीति की उपेक्षा के कारण ही आज भारत की लाखों वर्ग मील भूमि 
पाकिस्तान एवं चीन के कब्जे में पड़ी है और हमारे कर्णधार पंगु नीति धारण किये 
बठ हैं : 


नित्योद्युक्तेन चै राज्ञा अभवितव्यं युधिष्ठिर। 

प्रशस्यते न राजा हि नारीवोद्यचमजितः॥ ( ५७.१) 

द्वाविमौ ग्रखते भूमिः सपो घिळशयानिव । 

राजानं चाविरोद्धारं ब्राह्मणं चाप्रवासिनम्‌ ॥ 

सन्धेयानभिसन्धत्स्व विरोध्यांइ्च विरोधय। 

'बातुचंण्यस्य घर्माञ्च रक्षितव्या मद्दीक्षिता ॥ ( ५७-१५-१६ ) 

राजा को कहीं विश्वास नहीं करना चाहिए । यदि विशवास करना ही 

पड़े तो अधिक विशवास नहीं करना चाहिए । शत्रु छिद्रदर्शी राजा की नित्य ही 
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प्रशंसा होती है । राजा को वृद्धों की सेवा करने वाला, आलस्यविहीन, निर्लोभ, 
सज्जनों के आचरण का दुढ़ता से अनुसरण करने वाला, शीघ्र हो प्रसन्न होने वाला 
और प्रियदर्शी होना चाहिए । 


न विश्वसेचच जपतिन चात्यथ च विश्वसेत्‌ । 
द्विट्छिद्रदर्शी नुपतिनित्यमेच प्रशास्यते॥ ( ५७.१७ ) 
उपासिता च वृद्धानां जिततन्द्रिरळोलुपः । 
सतां दत्ते स्थितमतिः समन्तोष्यश्चारुद्दान्ः ॥ ( ५७.२० ) 


बृहस्पति ने बताया है कि राजधर्म का मूल उद्योग है। उद्योग से ही देवों 
ने अमृत प्राप्त किया और उद्योग से ही असुरों को हटाया है। उद्योगहीन राजा 
बुद्धिमान्‌ होता हुआ भी नित्य ही निविष सर्प के समान शत्रुओं के अपमान का 
विषय वन जाता है : 


उत्थानं हि नरेन्द्राणां वृ्स्पतिरभाषत ¦ 
उत्थानेनासूतं लब्धसुत्थानेनालुरा इताः ॥ ( ५८.१३.१४) 
उत्थानहीनो राजा हि बुद्धिमानपि नित्यशः । 
प्रचर्षणीयः शत्रणां भुज्ञङ्ग इब निर्चिषः॥ ( ५८.१६) 


न राज्य था, न राजा था, न दण्डविधान था और न तो दण्ड-प्रणेता ही 
सभी परस्पर धर्म से ही पालित होते थे । इससे उन्हें श्रम हुआ। श्रम से मोह 
( अविवेक ) हुआ । उससे उनका धर्म नष्ट हो गया । फिर सभो लोभ के वश हो 

* गये और अप्राप्त की प्राप्ति के लिए कामना करने लगे । उन उन वस्तुओं में लोगों 
का राग वढ़ने लगा । राग बढ़ने से लोगों को कार्याकार्यं का ज्ञान नहीं रहा : 


न वे राज्य न राजासीज्न दण्डो न च द्ाण्डिकः! 
पाल्यमानास्तथाऽन्योऽन्यं नरा घर्मण भारत ॥ 
खेदं परमुपाज्ञग्सुस्ततस्तान्‌ मोष्ट अमाविश्त्‌ । 
प्रतिपत्तिचिमोहाच्च घर्मस्तेषामनीनशत्‌ ॥ 
लोभस्य वरामापन्नाः सव॑ भरतसत्तम ॥ 
अप्राप्तस्याभिमश तु कुर्वन्तो मनुजास्ततः । 
कामो नामापरस्तत्र प्रत्यपद्यत चे प्रभो ॥ 
तांस्तु कामवरा प्रा्ान्‌ रागो नाम खमस्प्शात्‌। 
रक्ताइच नाभ्यजानन्त कार्याकायं युधिष्ठिए ॥ (५९.१४.१९ ) 


किसी को भी अगम्यागमन, वाच्यावाच्य, भक्ष्याभक्ष्य, दोषादोष किसी से 
भी परहेज नहीं रह गया । नरलोक में कोई मर्यादा नहीं रह गयी । अमर्यादा 


महाभारत की दृष्टि में ८६ 


होने पर वेद लुप्त हो गये । उससे धमे का नाश हो गया । वेद और धर्म दोनों के 
नष्ट होने पर देवताओं को वहुत भय हुआ : 


अगस्यागमनं चेव वाच्यावाच्यं तथेव च। 
भ्रक्ष्याभ्रक्ष्यं थ राजेन्द्र दोषादोषं च नात्यजन्‌ ॥ 
विप्लुते नरलोके चै ब्रह्म चेच ननाश ह। 
नाशाच्च ब्रह्मणो राजन्‌ धमो नाशमथागमत्‌ ॥ 
नष्टे ्रझणि घसं च देचांस्त्राख' समादिदात्‌ । ( ५९.२०-२२ ) 


हे पुरुषश्रेष्ठ युधिष्ठिर ! वेद और धमं के नाश से भयभीत देवगण -ब्रह्माजी 
को शरण गये और प्रार्थना के वाद ब्रह्माजी से कहा कि हे त्रिभुवनेश्वर ! वेद 
और धमे के विनाश से हम लोग मर्त्यों के समान हो गये हैं हम लोग मत्यं लोक में 
नीचे वर्षा करते हैं और मनुष्यों द्वारा यज्ञ से ऊपर वर्षा की जाती है। अव यज्ञ- 
यागादि के उपाय से हम लोगों की सत्ता में सन्देह हो गया है । यह सुनकर ब्रह्माजी 
ने अपनी निर्मल सर्वतोमुखी प्रतिभा से एक लाख अध्याय का ग्रन्थ वनाया । 


ते अस्ता नरशादूल ब्रह्माणं शरणं ययुः। 

्र्मणइ्च प्रणाशेन थमो व्यनशादीइवर ॥ 

ततः स्म समतां याता मत्ये स्त्रिसुवनेश्वर । 

अघो दि वषंमस्माकं नरास्तूध्व॑प्रवर्षिण: ॥ 

क्रियात्‌ व्युपरमात्‌ तेषां ततो गच्छाम संशयम्‌ । (५९.२२,२५-२६) 
ततोऽध्यायखहस्त्राणां शतं चक्रे स्वबुद्धिभिः॥ ( ५९२९ ) 

यत्र घमंस्तथेवाथः कामङ्चेचाभिवणितः। 

चतुर्थो मोक्ष इत्येव पृथगर्थः पृथग्गुणः ॥ (५९-२९-३०) 


त्रयी ( कार्मेकाण्डः ) चान्वीक्षिकी ( ज्ञानकाण्डः ) वार्ता ( कृषिवाणि- 
ज्यादि जीविकाकाण्डः ) दण्डनीतिः ( पालनविद्या ) रच विपुला विद्यास्तत्र 
निदशिता : 


साम भेदः प्रदानं च ततो दण्डश्च पाथिव। 
उपेक्षा पञ्चमी चात्र कात्स्यंज समुदाहृताः ॥ ( ५९.३५ ) 


इस ग्रन्थ में धर्म, और काम का वर्णन किया गया है; त्रयी ( कमंकाण्ड ) 

आन्विक्षिकी ( ज्ञानकाण्ड ) वार्ता ( क्षि, वाणिज्य आदि ) और दण्डनीति 

( पालनविद्या ) उसमें विस्तार से वतायी गयी है। साम, दान, भेद और दण्ड तथा 

उपेक्षा सभी उपाय उसमें बताये गये हैं। राजा भगवान्‌ विष्णु की पालिनी शक्ति 
१२ 
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का प्रतिनिधित्व करता है । इसलिए अभ्युदय एवं निःश्रेयस में उसका पूर्ण सहयोग 
होता है : 


नियतो यत्र घमो चै तमशङ्कः समाचार । 

प्रियाप्रिये परित्यज्य समः सवंछु जन्तजु॥ ( ५९.१०३४) 

क्षात्रो घमो ह्यादिदेषात्‌ प्रवृत्तः पश्चादन्ये शोषशूताइच धर्माः । 

अस्मिन्‌ घमं सवधर्माः प्रविष्टास्तस्पाद्धमं - श्रे्ठमिमं वदन्ति ॥ 
| [ ( ६४.२१-२२) 

यदि हासो भगवान्‌ नाइनिष्यद्रिपून्‌ सर्चानछ्ुरानप्रमेयः। 
न ब्राह्मणा नख लोकादिकर्ता नायं घमो नादिथमों च | 
९६४.२४ 


फिर देवताओं और ऋषियों ने मिलकर आदिराज से कहा कि अपने प्रिय, 
अप्रिय की परवाह न कर सभी प्राणियों में एक आत्मा को देखते हुए निश्चित 
घर्मपक्ष का निविशङ्क होकर आचरण करे । 


इन्हीं आदिदेव भगवान्‌ से सर्व प्रथम राजधमं की प्रवृत्ति हुई । अन्य धर्म 
उसके अंगोपांग होकर वाद में प्रवृत्त हुए । राजधर्म में सभी धर्म प्रविष्ट हैं, इस- 
लिए राजधर्म सर्वश्रेष्ठ है। यदि वे अप्रमेय भगवान्‌ सभी असुरों का विनाश नहीं 
करते तोन तो ये ब्राह्मण होते और न आदिकर्ता ब्रह्म ही । न यह धर्म होता और 
न आदि धर्म राजधमं ही । यद्यपि वेद एवं तदुक्त धर्म अनादि ही हैं; तथापि उन 
सवमें राजधमं प्रधान है, उपर्युक्त वचनों का यही तात्पर्य है और धर्मों का सारित्व 
बताने में नान्वर्थ नहीं है। निम्नलिखित वचनों में इसी का. स्पष्टीकरण किया 


- गया है: . . 


. यदि आदिदेव भगवान्‌ असुरों सहित पृथिवी को अपने पराक्रम से नहीं 
जीतते, तो ब्राह्मणों के विनाश से चातुवर्ण्य, चातुराश्रम्य कोई भी धर्म नहीं रह 
जाता । जब भी कभी अन्य धमं नष्ट हुए तो क्षात्र-धर्म से ही वे पुनः उज्जीवित 
होकर बढ़े हैं। प्रतियुग में आदिधमं प्रवृत्त होते हैं । विश्व में सवतो महान्‌ क्षात्र- 
धमं ही है। क्षात्र-धर्मं में राजाओंके लिए युद्ध में आत्मत्याग, सर्वभूतानुकम्पा, 
लोकज्ञान, पालन और पीड़ितों का बिपत्ति से छूटकारा यह सभी कुछ निहित है। 


इमामुर्वी नाजयद्विक्रमेण देवभ्रे्?ः सासुरामादिदेवः। 
'ातुर्वण्य चातुराश्रम्यघर्माः सर्व नश्युर्धाह्मणानां विनाशात्‌ ॥ 
नष्टा घर्माः शतघा शास्वतास्ते क्षात्रेण घर्मेण पुनः प्रवुद्धाः। 

` ` युगे युगे ह्याद्धर्माः प्रदत्ता लोकज्येष्ठं क्षात्रधर्मं वद्न्ति॥ ` 
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आत्मत्यागः सर्वभूतानुकम्पा लोकब्लार्न पालनं मोक्षणं च। 
विषण्णानां मोक्षणं पीडितानां क्षाजे घम विद्यते पाथिवानाम्‌॥ 
( ६४.२५-२७ ) 


यदि भूतल पर दण्डविधायक राजा न हो तो जल में मछलियों के समान 
बली दुर्बल को खा जायं : 


राजा चेन्न भवेब्लोके एथिव्यां दण्ड्यारक!। 
जळे मत्स्यानिवाअक्यन्‌ दुर्वलं बलवत्तराः ( ६७.१६) 


यह्‌ विश्चुत है कि विना राजा के प्रजा पहले नष्ट हो गयी थी । जिस राष्ट्र 
में राजा नहीं होता वहाँ का पराक्रम भी समाप्त हो जाता है। अराजकता से 
वढ़कर और कोई पापीयसी अवस्था नहीं है । हे राजन्‌, जेसे चन्द्रमा ओर सूर्ये के 
उदय न होने पर प्राणी परस्पर एक दूसरे को न देखते हुए गाढ़ अन्धकार में डूबे 
रहते हैं, इसी तरह विना राजा के समस्त प्रजा नष्ट हो जाती है। स्त्री पुत्र, धन 
सम्पत्ति किसी के विषय में कोई नहीं कह सकता कि यह हमारा है। यदि राजा 
पालन नहीं करता, तो सव व्यवस्या ऊप्त हो जाती है: 


अराजकाः प्रज्ञा पूर्व विनेशुरिति नः श्रुतम्‌ (६५.१७) 
अराजकाणि राष्ट्राणि इतचीर्याणि चा पुनः ॥ 
नहिं पापात्‌ परतरमरस्ति किञ्चिद्राजकाद्‌। ( ६७.६-७) 
यथा ह्यनुदये राजन आूतानि शशिख्ययोः। 
अन्धे तमसि मज्ज्ञेयुरपद्यन्तः परस्परम्‌ (६८.१०) 
एवमेव बिना राज्ञा विनश्येयुरिमाः प्रजाः । ( ६८.१३ ) 
ममेदमिति लोकेऽस्मिन्‌ नाभवेत्‌ संपरिग्रह ॥ 
नद्ारान च पुत! स्यान्न घन न परिग्रहः । 
विष्वगुलोपः प्रवर्चत यद्‌ राजञा न पालयेत्‌ु॥ (६८.१५) 
पतेद्‌ बहुविधं शास्त्रं बहधा घर्मचारिखु। 
अघम; प्रग्रद्दीतः स्यायदि राजा न पाल्येत्‌॥ 
मातरं पितरं दुद्धमालायमतिथि शुरुम्‌। 
किङश्नीयुरपि हिंस्युर्वा यदि राजा न पाळ्येत्‌॥ ( ६८.१३ १८) 
मज्जेद्वर्मस्त्रयी न स्यायदि राजा न पालयेत्‌ । 
न यज्ञाः संप्रवतंयुरविधिवत्‌ स्वा्तदक्षिणाः॥ 
न विवाहाः समाजो वा यदि राजा न पाल्येत्‌। ( ६८.२१.२२ ) 


धर्माचरण करनेवाले लोग अनेक प्रकार से इास्त्रऽप्रहार द्वारा सताये जायें 
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और अधमं ही धर्म बन जाय, यदि राजा पालन न करे । माता, पिता, वृद्ध, आचाये, 
अतिथि ओर गुरुजनों को लोग पीड़ा दे-देकर मार डालें, यदि राजा पालनन 
'करे। विधि-विधानपूर्वंक अच्छी दक्षिणावाले यज्ञ न हो सके, न विवाह हो सकें 
ओर न उत्सव हो सकं यदि राजा पालन न करे । 


वार्ता या व्यवहारमूलक इस लोक का वार्ता ही मूल है। त्रयी ( ऋक्‌, 
यजु:, साम, ) द्वारा इसका पालन होता है। राजा द्वारा रक्षा होने पर ही वार्ता 
और त्रयी का ठीक-ठीक प्रयोग हो सकता है। “मनुष्य” समझकर राजा का अप- 
मान कभी नहीं करना चाहिए । वास्तव में वह मनुष्यरूप में एक महती देवता 
दवै। राजा समय-समय पर अग्नि, आदित्य, मृत्यु, कुवेर और यम का रूप धारण 
करता है । अपने उग्र तेज से पापियों को जलाने पर राजा अग्नि होता है । इसी 
तरह उसकी यमादिरूपता भी कही गयी है : 


वार्तामूलोह्ययं लोकस्त्रय्या चै चार्यते सद्‌ । 

तत्लच .बतंते सम्यग्‌ यदा रक्षति भूमरिषः ॥ ( ६८.३५ ) 
न हि ज्ञात्ववमन्तव्यो मनुष्य हति भूमिणः। 

महती देवता ह्योषा नररूपेण तिष्ठति ॥ 
भवत्यग्निस्तथाद्त्यो स्ृत्युवेश्रचणो यमः । 

यदा ह्यासीदतः पापान्‌ द्द्दत्युअओण तेजल्वा ॥ 
मिथ्योपचरितो राजा तदा अवति पावकः ॥ ( ६८.४०-४२ ) 


ऐसे अलौकिक माहात्म्यवाले राजा का कतव्य भी कम महत्त्वपूर्ण नहीं 
होता । राजा को पहले अपने मन और इन्द्रिय पर विजय पा लेनी चाहिए । अजिः 
तेन्द्रिय राजा शत्रुओं पर विजय केसे पा सकता है ? राज्य कामनावाले राजा को 
साम, दाम और भेद रूप तीन उपायों से सदेव अर्थसंग्रह करना चाहिए । जब तक 
अनिवाये न हो, युद्ध के पास फटकता भी नहीं चाहिए। राजा वेदवेदांगवित्‌, 
बुद्धिमान्‌, शोभन, तपस्वी, दानशील और यज्वा ( यज्ञकर्ता ) होना चाहिए । 
प्रजा की ठीक-ठीक रक्षा करनेवाले राजा के लिए न तो किसी तपस्या की आवः 
इयकता है, ओर न यज्ञ को । प्रजापालन मात्र से वह सभी धर्मों का अनुष्ठाता 
बन जाता है। अतः दान-यज्ञादि करते हुए भी उसे प्रजापालन पर विशेष ध्यान 
रखना चाहिए । अनिवार्य होने पर तो वीरता एवं निर्भयता के साथ युद्ध करना 
भी राजा का उत्कृष्ट धमं है । 
| आज के शासक तो खाद्ान्न-संकट दूर करने के लिए संतति-निरोध, गर्भे- 
पात ओर लले-लेंगड बुड्ढों का सफाया करना चाहते हैं। च।रे की कमी को दूर 
करने के लिए वृद्ध एवं अनुपयोगी कहकर गायों-बेलों को कटाना चाहते हैं, पर वे 
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उस राजधर्म का महत्त्व नहीं जानते, जिसके प्रभाव से सवंत्र समृद्धि (वरक्कत) 
होती है । धर्मशील राजा युग वदल देता है । संसार के धनधान्य, वेभव का आश्चये- 
जनक विस्तार होता है । उसके विना इन जघन्य उपायों से तो उत्तरोत्तर और 
दरिद्रता ही वढ़ गी : [ 


आत्मा जेयः लदा राज्ञा ततो जेयाश्च शञ्रचः। 

अजितात्मा नरपतिर्विजयेत कथं रिपून्‌ ॥ ( ६९.४) 
चजनीयं सदा युद्धं राज्यकामेन घीमता। 
उपायेस्तरिभिरादानमर्थस्याह वृहस्पतिः ॥ ( ६९.२३ ) 
वेद्वेदाङ्गचित्‌ प्राज्ञः ज्ुतपस्वी ज्रपो भवेत्‌ । 
दानशीरूश खततं यज्ञशीळश्च भारत ॥ ( ६९.३१ ) 
कि तस्य तपखा राज्ञः किञ्च तस्याध्वरैरपि । 
छुपालितप्रजञो यः स्यात्‌ खरवंघमंविदेष स्रः ॥ ( ६९.७३ ) 


राजा का कारण काल है या काल का कारण राजा ? ऐसा सन्देह नहीं 
करना चाहिए; क्योंकि राजा हो काल का कारण होता है । जव राजा यथार्थतः 
पूर्णतया दण्डनीति का पालन करता है, तो उस समय कृतयुग होता है । कृतयुग 
में सबेत्र धमें ही विद्यमान रहता है, ढूँढ़ने पर भी अधमं नहीं मिलता । किसी के 
भी मन का झुकाव अधरम की ओर नहीं होता । प्रजा का योगक्षेम ठीक से चलता 
है और सभी प्रकार वेदिक गुण प्रतिष्ठित होने गते हैं। रत्नगर्भा धरित्री काम- 
धेनु है, इसी तरह द्युलोक में भी सब कुछ है। प्रजा के धर्मनिष्ठ होने पर राजा 
परमेशवरानुग होता है । फिर किसी वस्तु की कभी कमी नहीं होती : 


कालो वा कारणं राज्ञो राजा वा काळकारणाम्‌ । 
इति ते संशयो मा भूद्‌ राजा काळस्य कारणम्‌ ॥ 
दण्डनीत्यां यदा राज्ञा सम्यक्‌ कातस्म्यंन बतंते । 
ततः कृतयुगं नाम काळसर प्रवर्तते ॥ 
ततः तयुगे घमो नाधर्मो विद्यते क्वचित्‌ । 
सवंषामेच वर्णानां नाघमं रमते मनः॥ 
योगक्षेमाः प्रवत्त॑न्ते प्रजानां नात्र संशयः । 
वैदिकानि ख सर्वाणि भवन्त्यपि शुणान्युता॥ ( ६९.७९-८२ ) 


सभी ऋतुएँ नीरोग और सुखदायी होती हैं । मनुष्यों के स्वर, वर्ण और 
मन प्रसन्न रहते हैं। उस समय व्याधियाँ नहीं होतीं और न कोई अल्पायु ही 
दीखता है । कोई विधवा नहीं होती और न कोई कपण ही होता हवै । पृथिवी 
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अकृष्टपच्या ( बिना जोते ही फसल देनेवाली ) होती है। विना श्रमके अनन्त 
धन-धान्य फल-फूल देती है । औषधियाँ पर्याप्त होती हैं । त्वक्‌, पत्र, फल और 
मूल शक्तिशाली होते हैं। उस समय पूर्णरूप से धर्म रहता है, अधमे कहीं नहीं 
भी रहता : 


ऋतवइ्च खजुखाः सवं भवन्त्युत निरामयाः । 
प्रसीदन्ति नराणां च स्वरवर्णमनांसि च ॥ 
व्याधयो न भवन्त्यञ्न नारपाणुरइ्यते नरः। 
विधवा न भवन्त्यत्र कुपणो न तु जाणते ॥ 
अकृष्टपच्या पृथिवी अचन्त्योषणयड्तथा । 
त्वक्पत्रफळमूलानि वीर्यघन्ति आचन्ति च्च ॥ 
नाघमों विद्यते तत्र घर्म एवं तु केचळम्‌। ( ६९.८३-८६ ) 


जव राजा चौथाई अंश छोड़ तीन चौथाई दण्डनीतिका पालन करता है तो 
त्रेता युग होता है । उस समय धरम के तीन अंश अशुभ के चतुर्थाश से अनुविद्ध हो 
जाते हैं ओर पृथिवी कृष्टपच्या हो जाती है । औषधियाँ भी वीजवपन से होती हैं 


दण्डनीत्यां यदा राजा त्रीनंशानजचतंते । 
'बतुथमंशसुत्खज्य तदा तरेता प्रवर्तते॥ 
अशुभस्य चतुर्थांशस्त्रीनंशानजुवः्तते । 
कृष्टपच्येव पृथिवीमचन्त्योषचयस्तथा ॥ ( ६९.८७-८८ ) 


जब राजा आधी दण्डनोति छोड़कर आधी का अनुसरण करता है तो उस 
समय द्वापर नामक युग होता है। द्वापर में परथिवी कष्टपच्या होती है और फलो- 
त्पत्ति आधी हो जाती है। लेकिन राजा जव दण्डनीति का तनिक भी स्पशं न 
कर असत्‌ उपायों से प्रजा-पीडन करता है तो कलियुग की प्रवृत्ति होती है। 

आज तो हजार प्रयत्न करने पर भी प्रजा को पेट भरने को अन्न नहीं मिल 
रहा है । अन्न-संकट दूर करने के लिए भोक्ताओं की संख्या घटाने का प्रयत्न हो 
रहा है । सन्तति-निणेध, नसवन्दी, वन्ध्याकरण, लूप-प्रयोग, गर्भपात जसे जघन्य 
कृत्यों का प्रचार किया जा रहा है : 
अध त्यक्त्वा यदा राजा नीत्यघर्माजुवत्तते । 
ततस्तु द्वापरं नाम स काल। सम्प्रवतंते ॥ 
अशुभस्य यदा त्वर्ध द्वावंशावजुवतंते । 
कृष्टपच्येच पृथिवी भवत्यर्धफला तथा ॥ 


a लक फालमरद न 
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दृण्डन्नीति परित्यज्य यदा कात्स्यन भृमिपः। 
प्रजाः क्लिइनात्ययोगेन प्रवतंत तदा कलिः ॥ ( ६९.८९-८१ ) 


कलियुग में प्रायः अधमे ही होता है। घर्मे का कहीं नाम भी नहीं सुनायी 
पड़ता । सभी वर्णों का मन अपने-अपने धमे से हट जाता है। शूद्र भिक्षा माँगने 
लगते हैं तो ब्राह्मण सेवा करने लगते हैं। किसी का योगक्षेम सुरक्षित नहीं रह 
पाता । सर्वत्र वर्णसंकर हो जाता है । यदि कथंचित्‌ वेदिक धमं रहते हैं, तो वे भी 
विकलांग । । ऋतुएँ सुखकारिणी नहीं होतीं । रोग की वहुतायत हो जाती है । मनु- 
ष्यों के स्वर, वर्ण और मन का ह्लास होने लगता है । व्याधि से प्रजा मरने लगती 
है । स्त्रियाँ विधवा होने लगती हैं, प्रजा में क्ररता वढ़ जाती है : 


कळावधर्सो भूयिष्ठं धर्मा अवति न कवचित्‌। 
सचंघामेच घर्णानां स्वधर्माच्च्यवते मनः॥ 
शूद्वा भेक्षेण जीवन्ति प्राह्मणाः परिचर्य्यया । 
योगक्षेमस्य नाशश्च वर्तंते वर्णसङ्करः ॥ 
` चैदिकानि च कर्माणि अवन्ति विशुणान्युत। 
ऋतो न खुखाः खव अवन्त्यामयिनस्तथां॥ 
हसन्ति च मञ्ुष्याणां स्वरवर्णमनांस्युत। 
व्याययश्च भवन्त्यत्र श्रियन्ते च गतायुषः ॥ 
चिघवाञ्च अवन्त्यन्न चुशंला ज्ञायते प्रज्ञा। ( ६९.९२-९६ ) 


राजा के शास्त्र विरोधी अपचार से ही धरित्री स्वल्पसस्या हो जाती है। 
प्रजा अल्पायु दरिद्र एवं व्याधि-पीड़ित हो उठती है । कहीं खण्डवृष्टि होती है तो 
कहीं सस्य उपजता है, सवंत्र नहीं । जव राजा सावधानी से दण्डनीति द्वारा प्रजा: 
पालन करना नहीं चाहता तो यह सारी दुदंशा होती है । पदार्थो से भी सभी रस 
क्षीण हो जाते हैं 
राशोऽपचाशात्‌ पृथिची अस्पश्जस्या भवेत्‌ किळ । 
अद्पायुषः प्रजाः खर्वा दरिद्रा व्याधिपीडिताः ॥ 
क्वचिद्वर्षति पर्जन्यः क्वचित्‌ रस्यं प्ररोहति ॥ 
राः सव क्षयं यान्ति यदा नेच्छति भूमिपः । 
प्रजाः संरक्षितुं सम्यग दण्डनीतिसमाहितः॥ ( ६९.९६-९७ ) 
कृतयुग के प्रवतेन से राजा सवथा स्वग का भागी होता है । त्रेता के 


प्रवतन से उसकी अपेक्षा कुछ कर्म स्वगं का भागी होता है। द्वापर के प्रवतन से 
यथाभाग स्वग प्राप्त करता है तो कलि के प्रवतन से राजा सवथा पाप का भागी 


होता है :- 


९६ विचार-पीयूष ॥ भारतोय राजनीति 


कऊृतस्य करणाद्राजा स्वगमत्यन्तमइनुते । 
अतायाः करणाद्राज्ञा स्वगमत्यन्तमइ्नुते ॥ 

प्रवत्तेनाद्‌ द्वापरस्य यथाभागसुपाइचुते । 

कळे प्रवत्तनाद्राजञा पापमत्यन्तमदनुते॥ ( ६९.९९-१०० ) 


राजन्‌, तुम लोभाक्रान्त होकर अधमे से अर्थसंग्रह करने की वात मत 
सोचो । क्योंकि शास्त्र का उल्लंघन करनेवाले के धर्म और अथं दोनों ही टिका 
नहीं पाते । शास्त्र से अननुमत करों ( टक्सों ) की भरमारकर मोहवश प्रजा- 
पीडन करनेवाले राजा काव ही हाल होता है जसे कोई दूध के लिए गाय का थन 
ही काट डाले और दूध पाने से मुंहताज हो जाय : 


मा स्माधर्मण लोभेन लिप्सेथास्त्वं धनागमम्‌ । 
घर्मार्थावी तस्य यो न शास्त्रपरो भवेत्‌ ॥ (७१.१३) 
करेरशास्त्रद्टेहि मोहात्‌ सस्पीडयन्‌ प्रज्ञाः । 
ऊघड्छिन्दयाद्यो तु धेन्वाः क्षीरार्थी न लभेत्पयः ॥ ( ७१.१५-१६ ) 


राज्य के अधिकारी अपना मनोरथ पूर्ण न होने पर राष्ट्र में पीड़ा पहुँचाते 
हैं, फलतः राष्ट्र कभी समृद्ध नहीं होता । जो गाय की नित्य सेवा-सुश्रूषा करता 
है, वही दूध पा सकता है । इसी तरह अच्छे उपायों से जो राज्य का भोग करता 
है,वही धन-धान्यादि फल पाता है । राजन्‌, आपको माली के समान ( जसे माली 
पौधों को सींचकर उनसे फल ग्रहण करता है, वेसे ही ) बनना चाहिए, कोयला 
वनानेवालों के समान नहीं; क्योंकि कोयला बनानेवाला पेड़ को जड़मूल से काट, 
जलाकर ही कोयला वनता है : 


एवं राष्ट्रमयोगेन पीडितं न विवधते। 
यो हि दोग्श्रीसुपार्ते च श नित्यं विन्इते पयः ॥ 
एवं राष्ट्सुपायेन सुञ्जानो लभते फलम्‌। ( ७१.१६-१७ ) 
मालाकारोपमो राजन्‌ भव माऽऽङ्गारिकोपमः॥ ( ७९.२० ) 


राजा का योगक्षेम पुरोहित के अधीन है। जिस राज्य में प्रजाओं का अदुष्ट 
भय अ तिवृष्टि, अनावृष्टि आदि पुरोहित तथा दुष्टभय चोरी, डाका, दूसरे का 
आक्रमण आदि राजा अपने वाहुवळ से दूर करता है, वही राज्य समृद्ध होता है : 


योगक्षेमो हि राशो हि खमायतः पुरोहिते। . 
यत्रारष्टं भयं ब्रह्म प्रजानां शमयत्युत॥ .. 
इष्टं च राजा बाइभ्यां तद्राज्यं खुखमेघते। ( ७४.१-२) 
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महाभारत की दृष्टि में ९७ 


ब्राह्मणों में नित्य ही तपोबल और मन्त्रवल रहता है तो क्षत्रियमें वाहुबल 
और शस्त्रवळ प्रतिष्ठित है । दोनों को मिलाकर प्रजा की रक्षा करनी चाहिए । 
ब्राह्मण को नित्योदकी और क्षत्रिय को नित्य शस्त्रयुक्त होना चाहिए । पृथिवी में 
जो कुछ है, वह सव इन दोनों के अधीन है : 


तपो मन्श्रबलं दित्यं ब्राह्मणेषु प्रतिणितम्र। 
अस्त्रबाहुचल नित्यं क्षत्रियेषु प्रतिष्ठितम्‌ ॥ 
ताभ्यां संभूय करतंव्यं प्रजानां परिपालनम्‌। ( ७४.१४-१५ ) 
नित्योदकी ब्राह्मणः स्यान्नित्यरास्त्रइच क्षत्रियः ॥ 
तयोहि लर्वमायत्ंं यत्किञ्चिउजगतीगतम्‌ । ( ७४.२२ ) 


राजा को दानशील, यज्ञशील, उपवास-तप:शील और प्रजापालन में तत्पर 
रहना चाहिए : 


दानशीलो अवेद्राजा यश्चशीळस्च भारत। 
उपचासतपइ्शीलः प्रजानां पालने रतः॥ (७५.२) 


चोरों द्वारा चुराया हुआ उपजीवी ( प्रजा ) का धन यदि वरामद न किया 
जा सके तो राजकोष ( शाही खजाने ) से तत्काल वह धन उपजीवियों को दिला 
देना चाहिए : 


प्रत्याहतुमशक्यं स्याद्धनं चोरेहत॑ यदि। 
सत्‌ स्वकोशात्‌ प्रदेयं स्यादशक्तनोपशीवतः ॥ ( ७५.१० ) 


कोई धर्मनिष्ठ, प्रजापालन-परायण राजा किसी राक्षस का तर्जन करता 
हुआ कहता है: 


न मे स्तेनो जनपदे न कदर्यो न मद्यपः। 

ताऽनाहिताग्निर्नाऽयज्वा मामकान्तरमाविशः ॥ 

न च मे ब्राह्मणो विद्वान्नावती नाप्यसोमपः ॥ ( ७७.८-९ ) 

न यान्ते प्रयच्छन्ति खत्यचमविशारदाः। 

नाध्यापयन्त्यचीयन्ते यजन्ते याजयन्ति न ॥ 

त्राणान्‌ परिरक्षन्ति संग्रामेष्वपलायिनः। 

क्षत्रिया मे स्वकर्मस्था मामकान्तरमाविदाः ॥ ( ७७.१३-१४ ) 
न मे राष्ट्रे विधवा ब्रह्मबन्धुर्न राहण कितवो नोत चौरः। 
अयाज्ययाभी न च पाककर्मा न मे भर्य विद्यते राक्षसेभ्यः॥ 

( ७७.२६) 
१३ 


९८ विचार-पीयूष $ भारतीय राजनीति 


अर्थात्‌ मेरे देश में कोई चोर नहीं, कोई कंजूस नहीं, कोई मद्यप नहीं, कोई 
अनाहिताग्नि ( अग्निहोत्र से रहित ) नहीं, कोई अयज्वा (यज्ञ न करनेवाला ) 
नहीं । फिर तुम मेरे अन्दर केसे प्रवेश कर गये ? मेरे देश में कोई ब्राह्मण मूर्ख नहीं 
अब्रती नहीं, असोमपायी ( सोमयज्ञ कर सोमपान न करनेवाला ) नहीं, फिर तुम 
मेरे अन्दर कसे प्रवेश कर गये ? मेरे देश के क्षत्रिय सत्य और धम का पालन 
करते हैं । कोई भी माँगने की रुचि नहीं रखता । कोई भी संग्राम से पलायन नहीं 
करता । सभी ब्राह्मणों की रक्षा करते हैं। सभी अपने करम में परिनिष्ठित हैं। 
फिर तुम मेरे अन्दर केसे प्रवेश कर गये ? मेरे राष्ट्र में विधवा नहीं, कोई भी 
ब्राह्मण ब्रह्मवन्धु नहीं, कोई भी जुआरी नहीं, कोई भी चोर नहीं, कोई भी अयाज्य- 
याजी नहीं, कोई भी पापी नहीं, इसलिए मुझे राक्षसों से भय नहीं है ! 


येषां पुरोगमा विप्रा येषां चर्म परं बलूम। 
अतिथिप्रियास्तथा पौरास्ते चै स्वर्गजितो नृपाः । ( ७७.३१ ) 


जो राजा प्रत्येक कम में ब्राह्मणों को आगे रखते हैं, वेद ही जिनके परम- 
बल हैं, जिनके नगर-निवासी अतिथिप्रिय हैं वे राजा स्वर्ग पर भी विजय प्राप्त 
करते हैं । क्षत्रिय के अभाव में शक्तिशाली शूद्र भी राज्य-सम्मान का भागी होता 
हवै । गिर पड़ने पर सहारा देनेवाला, ड्बते को बचानेवाला शूद्र हो या कोई भी 
'हो, उसका सम्मान होना ही चाहिए । जिसके सहारे दस्युओंसे पीड़ित, इधर-उधर 
भटकती अनाथ प्रजा सुखपूर्वक जीवनयापन कर सके, वही राजा होना चाहिए । 
अपारे यो भवेत्‌ पारमप्ङचे यो प्लवो भवेत्‌ । 
शूद्रो वा यदि वाऽप्यन्यः सवथा मानमहति ॥ 
यमाश्रित्य नरा राजन्‌ वर्तयेयुर्यथासुखम्‌ । 
अनाथास्तप्यमानाश्च दस्शुलिः परिपीडिताः ॥ ( ७८.३८-३९ ) 


लोग अपने बन्धु के समान उसीकी पूजा करते हैं। रक्षा न करनेवाला 

राजा व्यथं ही होता है । असत्‌-पुरुषों को उनके कार्य से पृथक्‌ कर जो राजा नित्य 
सत्पुरुषों की रक्षा करते हैं, उन्हींको राजा बनाना चाहिए । वे ही सम्पूणं विश्व 
को धारण करने को क्षमता रखते हैं : 

तमेव पूजथेयुर्े प्रीत्या स्वमिव बान्धवम्‌ ॥ 

यन्ध्यया भायया कोऽथः कोऽथां राश्ञाऽप्यरक्षता॥ ( ७७.४०-४१ ) 

नित्यं यस्तु सतो रथ्षेदखतऱच निवर्तयेत्‌ । 

स पव राजा कतंव्यस्तेन सर्वेतिदं च॒तम्‌॥ ( ७७.४४ ) 


वेदों का प्रामाण्य न मानना, शास्त्रों का उल्लंघन ओर सवत्र अव्यवस्था] 
{ अचाना, यह्‌ सव अपने परो में कुल्हाड़ी मार लेने जसा है 


भहाभारत की दृष्टि में ७ +९ ९, 


अप्रामाण्यं च वेदानां शास्त्राणां चाभिलङ्घनम्‌ । 
अव्यदस्था च सर्वत्र तद्वै नाशनमात्मनः ( ७९.१९) 


कहीं भी पूर्णतया त्रिइवास धमं और अर्थ दोनों का नाशक होता है । साथ 
ही सर्वत्र अविश्वास थी मृत्यु से भयङ्कर होता है : 


एकान्तेन हि विचवाछः कृत्स्नो घर्मार्थनाशकः । 
अविद्वासइच सर्दत्र झत्युना ख विशिष्यते। (८०.१०) 


उपर्युक्त बचनों में वेदादिशास्त्रों का प्रामाण्य न मानना, धमं का उल्लंघन 
करना मृत्यु से भी भयङ्कर माना गया है । जो कहते हैं कि हम कोई पुस्तक प्रमाण 
नहीं मानते, उन्हें अभिमान छोड़कर अपने निर्णय पर फिर से विचार करना 
चाहिए । अन्यथा वे निश्चय ही अपना और अपने अनुयायियों का अहित करगे । 


विशवास ही अकालमृत्यु है ओर विश्वास के कारण ही प्राणी धोखा खाता 
है। जो मित्र ऐसा समझता हो कि मेरी हाति से इसकी भी हानि होगी, उस पर 
पिता के समान विश्वास करना चाहिए । मेधावी, स्मृतिमान्‌, कुशल, स्वभाव से 
दयालु, सम्मान या अपमान पाकर भी कभी विकृत न होनेवाला, अर्थ की 
अपेक्षा कीति को महत्त्व देनेवाला, मर्यादा का कभी उल्लंघन न करनेवाला, 
शक्तिशाली से द्वेष न करनेवाला, अनर्थ में प्रवृत्त न होनेवाला, काम, भय, लोभ या 
क्रोध से कभी धर्मे का परित्याग न करनेत्राला, वचन देकर उसे पूरा करनेवाला 
ही तुम्हारा प्रतिनिधि होना चाहिए । कुलीन, शीलसम्पन्न, सहिष्णु, अपने आप 
अपनी प्रशंसा न करनेवाला, शूर, श्रेष्ठ, विद्वान्‌, मौके पर सूझ-बूझ रखनेवाला 
ही मन्त्री वनने-योग्य है । क्या शास्त्र एवं धमे की उपेक्षा करनेवाला अहंमन्य 
व्यक्ति कभी विश्वसनीय हो सकता है ? .: 


अकाळमस्रत्युदिश्वासो विश्वखन्‌ हि दिपद्यते। 

यन्मन्येत समाभावादस्याभावो भवेदिति ॥ ( ८०.११ ) 
तस्मिन्‌ झर्दीत विइदरासं यथा पितरि चे तथा। 

मेघावी स्सतिमान, दक्षः प्रकृत्या चान॒शांस्यचान्‌॥ 

यो मानितॉऽमानितो वा न च दुष्येत्‌ कदाचन । 
दीर्तिप्रघानो यस्तु स्याद्यश्च स्यात्‌ समयेस्थितः ॥ 

समर्थान्‌ यश्च न दि नानर्थान्‌ कुरुते च यः। 

यो न वामाद्‌ भयारळोआत्‌ कोघाद्वा घम॑सुत्स्टजेत्‌॥ 

दक्षः पर्यातवचनः स ते स्यात्‌ प्रत्यनन्तरः । 

कुलीन? शोल लम्पन्नस्तितिश्चरविकत्थनः ॥ 
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शुरश्चार्यश्च विद्वांश्च प्रतिपत्तिविशारद्‌ः । 
एते हामात्याः कतंच्याः ********' ॥(८०.१७,२२,२६-२८) 


पंचतन्त्र के काकोळकीय प्रकरण में बताया गया है कि अविश्वस्त पर कभी 
विशवास नहीं करना चाहिए तथा विश्‍वस्त पर भी अत्यन्त विश्वास नहीं करना 
चाहिए : 
न विइवसेदविइवस्ते विर्वस्ते नातिविइवसेत्‌ | 


बताया गया है कि अपनी वाणी का दोष दूरकर उसमें प्रीतिरूप गुण का 
आधान कर हृदयच्छेदी मुलायम अळोह-शस्त्र से सबकी जवान वन्द करनी चाहिए : 


अनायसेन शास्त्रेण सदुना हृद्यच्छिदा। 
जिह्वासुद्धर सवषां परिरुज्याहुस॒ज्थ च ॥ ( ८१.१९) 


यथाशक्ति निरन्तर अन्नदान (भोजन कराना), सहिष्णुता, सरलता, रूक्षता 
न रखना और यथायोग्य सत्कार ये ही अळोह-इास्त्र हैं। वृषिश एवं अन्धकों के 
महान्‌ नेता कृष्ण के घरेलू कठिनाइयों पर विजय पाने का माग पूछने पर श्री 
नारदजी ने यह उपाय बताया था : 


शक्स्याऽन्नदानं सततं तितिक्षाजवमादवम्‌ । 
यथाहंप्रतिपूा च श्‍शस्तरमेतदनायस्तम्‌ || ( ८१.२१ ) 
जातिवाले कड़वी और ओछी वात कहना चाहते हों तो अलौह-शस्त्र और 
मधुरवाणी से उनके हृदय (क्रूर निश्चय ), वाणी और मन (कुसंकल्पजाल) 
को शान्त करना चाहिए । जो महापुरुष नहीं होता, अजितेन्द्रिय होता है और 
जिसके सहायक नहीं होते, वह वड़ा भार नहीं उठा सकता । वड़े भार को हृदय से 
स्वीकार कर क्षमा से उसका निर्वाह करना चाहिए । कठिनाई के समय का प्रतीक 
सुगव (विड़िया बेल) होता है। जो दुर्वह भार को भी विषमावस्था में ढो लेता है। 
बुद्धि, क्षमा, इन्द्रियनिग्रह, धनत्याग के विना गण बुद्धिमान्‌ के वश में नहीं रहता : 


शातोनां वक्तुकामानां कड्कानि लघूनि च । 
गिरा त्वं हृद्यं वाचं शमयस्व मनांसि च |! 
नाऽमहापुरुषः कद्चिन्नानात्मा नाऽसह।यवान्‌ । 
महती चुरमाघत्ते तासुद्यम्योरख़ा वह॥ 
दुग प्रतोतः सुगवो भारं चइति दुर्वहम्‌ । 
नान्यत्र चुद्धिर्कान्तभ्यां नान्यत्रेन्द्रियनिग्रहात्‌ ॥ 
नान्यत्र घनसंत्यागाद्‌ गणः प्राज्ञेऽवतिष्ठते ॥ 
( ८१.२२-२४,२६ ) 


भहामारतं की दृष्टि में १०१ 

इसी तरह उत्तमकुलोत्पन्न धर्मा्थ-कामसंयुक्त मन्त्री भी यदि अल्पश्रुत होता 

है तो वह मन्त्र की यथार्थ परीक्षा नहीं कर सकता । इसी तरह भले ही मन्त्री बहुश्रुत 
हो, यदि उत्तम कुलीन नहीं होता तो वह भी सूक्ष्म-निर्णय में नायकविहीन अन्धं 
के समान पद-पद पर ठोकर खाता है । जो बुद्धिमान्‌, शास्त्रज्ञानसम्पन्न, समय 


पर सूझ-बूझवाला होकर भी अस्थिर-विचारवाला हो तो वह अधिक समय तक 
सफलताप्रद कर्म नहीं कर सकता : 


एवमव्पश्नुती मन्त्री कब्याणाम्िज्ञनोड्प्युत । 

घर्मा्थंकामसंयुको नाळं मन्त्रं परोश्तितुम्‌ ॥ 

तथेयानसिज्ञातोऽपि काममस्तु बहुश्ष॒तः । 

अनायक इवाचक्षुर्मुह्यत्यणुषु कर्मज ॥ 

यो वऽप्यस्थिरखङ्कद्पो चुद्धिमानागतागमः । 

उपायश्चोऽपि नाल ख़ कर्म प्रापयितुं चिरम्‌ ॥ ( ८३.२६-२८ ) 
सान्विविग्रहिक धर्मशास्त्रीय अर्थतत्त्वज्ञाता होना चाहिए । मतिमान्‌, वृति- 


मान्‌, लज्जाशील, रहस्य छिपानेवाला, कुलीन, महासत्त्व और निर्दोष मन्त्री 
प्रशस्त होता है : 


घमंशास्त्राथतत्त्वज्ञः सन्धिविग्रहिको भवेत्‌ । 
मतिमान्‌ ध्ुतिमान्‌ होमान्‌ रहस्यविनिगूहिता ॥ 
कुलीनः सच्तसम्पन्नः शुक्छोऽमत्यः प्रशस्यते ॥ ( ८५.३०-३१ ) 


जव शासन द्वारा भयङ्कर दुष्टों और दुराचारियों का नियन्त्रण नहीं होता 
तो उस शासन से जनता वसे ही घवराती है, वेसे गृह में रहनेवाले सपं से : 
दुराचारान्‌ यदा राजा प्रदुष्टान्‌ न नियच्छति । 
तस्मादुद्विजते लोकः सर्पाद्देश्मगवतादिव ॥ ( १२३.१७) 
नित्य वेद-विद्या सुननी चाहिए । वेदज्ञ विद्वानों का सत्कार करना चाहिए । 
धमे के विषय में उदार होना चाहिए और महाकुल में विवाह करना चाहिए : 
सेवितव्या त्रयी विद्या सत्कारो आह्मणेषु ख। 
महामना भवेद्वमं विवहेच्च मद्दाकुले ॥ ( १२३.२०-२१) 


गुरु लोग जसा परम धर्म वतलायें, वेसा ही करना चाहिए । गुरुओं की 
कृपा से परम कल्याण मिलता है : 


गुरवो हि परं घर्म यं ृयुस्तं तथा ङुरु। 
गुरूणां दि प्रसादाद्वे श्रेयः परमवाप्स्यसि ( १२३.२५) 
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धमराज ने भीष्म से प्रश्न किया : 


आभ्यन्दरे प्रकुपिते बाह्यो चोपनिपीडिते । 
क्ञीणे कोरो श्रते मन्त्रे कि कार्यमवश्चिप्यते॥ ( १३१.९) 


अर्थात्‌ जव अमात्यादि कुपित हो जायं, किला, जनपद आदि आक्रान्त हो 
जाय, खजाना खाली हो जाय, गुप्त मन्त्रणा भी सवके सामने प्रकट हो जाया 
करे, तो राजा का क्या कतेंव्य है ? इस पर भीष्म पितामह ने उत्तर दिया : 


क्षिप्रं वा सन्धिकामः स्यात्‌ क्षिप्रं दा तीएणविक्रमः | 
तदापनयनं झ्थिप्रमेतावल्‌ साम्परायिकम्‌ ।। ( १३१.१० ) 


अर्थात्‌ आक्रमणकारी यदि धर्मात्मा हो, तो उससे तत्काळ सन्वि कर लेनी चाहिए । 
यदि वह धर्मात्मा न हो, तो तीक्ष्ण पराक्रम दिखाना चाहिए। ऐसा करने पर 
शत्रु का शीघ्र अपनयन हो जाता है। अथवा धमंयुद्ध में मृत्यु प्राप्त हो जाने पर 
परलोक में हित होता है । पराक्रम का परिणाम युद्ध ही है । युद्ध होने पर दोनों 
ही वाते हो सकतो हैं जो निम्नोद्धुत दो इलोक़ों में कही गयी हैं : 


अनुरक्तेन चेष्टेन हृष्टेन अगतोपतिः | 
अद्पेनापि हि सेन्येन मद्दी जयति भूमिपः ॥ ( १३१.११ ) 


अर्थात्‌ यदि थोड़ी भी सेना हुष्ट-पुष्ट, सन्तुष्ट और अनुरक्त हो तो वह विजय 
करानेवाली होती हैं । 


युद्ध में लड़ते हुए मरने पर स्व्प्राप्ति और विजय प्राप्त होने पर पृथिवी 
का राज्य मिलता है। युद्ध में, समरांगणपर प्राण परित्यागकरनेवाला इन्द्रलोक 
प्राप्त करता है : 


हतो बा दिवमारोहेद्धत्वा वा क्षितिमावसेत्‌ । 
युद्धे दवि सन्त्यजन्‌ प्राणान्‌ शक्र श्येति सलोकताम्‌ ॥ (१३१.१२ ) 


सभी धनादि सज्जनों के लिए है, असज्जनों के लिए कुछ भी नहीं । स्थान- 
भ्रष्ट राजा को सज्जनों के पालन के लिए दुष्टों का धन छीनने में कोई दोष नहीं 
है । छीननेवाला स्थानभ्रष्ट राजा दोनों को ही तारता है और वही आपद्धर्म का 
यथार्थं ज्ञाता है : 


सव साध्वर्थमेवेद्मसाध्वथं न किञ्चन ॥ 
असाशुभ्योऽर्थपादाय साधुभ्यो यः प्रयच्छति । 
आत्मानं संक्रमं इत्वा ऊच्छ्घमंविदेष सः ॥ ( १३२.३-४) 


— — अममक- 


महाभारत की दृष्टि में १०३ 


आपत्काल में कंजसी करनेवाला धनी दण्ड का भागी है। उसका धन 
छीन. लेना चाहिए । किन्तु अत्यन्त आपत्काल में भी धनवान्‌ ऋत्विगादि का धन 
दण्डरूप में भी नहीं छीनना चाहिए । धन छीनना उनकी हत्या करना है। 


ऋस्विकपुरोहितादार्यान सत्कतानमभिसत्ङतान्‌। 
न त्राणान्‌ घातयीत दोषान्‌ प्राप्नोति घातयन्‌॥ ( १३२.९ ) 


अर्थात्‌ अपने द्वारा सत्कृत अथवा अनभिसत्क्ृत ऋत्विक्‌ , पुरोहित, आचाय या ब्राह्मण 
का धन छीनने से भयङ्कर दोष होता है । किन्तु जिन्हें शङ्कलिखित न्याय प्रिय है 
वे वेसा पसन्द नहीं करते । उनके मतानुसार मात्सय अथवा लोभ से ऋत्विक्‌-पुरो- 
हितादि का दण्डरूप में भी धन नहीं छीनना चाहिए, ऐसी वात भी नहीं कहनी 
चाहिए । अपने भाई के ही उद्यान से मालिक की अनुमति विना एक फल उठा 
लेने के कारण लिखित को उनके भाई रांख ने राजा के पास जाकर दण्ड माँगने 
का परामश दिया और उनके परामर्शानुसार लिखित ने राजदण्ड के रूप में अपना 
हस्तच्छेद कराकर उस पाप का प्रायर्चित्त किया : 


अपरे नेवमिच्छन्ति ये शङखलिश्ितप्रियाः 
मात्लर्यादथवा लोघान्न घयुर्वाक्यमीदशम्‌ ॥ 
आषंम्रप्यत्र पझ्यन्ति विकर्मस्थस्य पातनम्‌ । 
न तारकखदशां किञ्चित्‌ प्रमाणं हश्यते क्वचित्‌ ॥ ( १३२.१६-१७) 


यद्यपि कर्तंव्याकतंव्य-विवेक से शून्य, मदान्ध, विकर्मेस्थ गुरु का भी शासन 
करना चाहिए, ऐसा आषेंवचन मिळता है : 


शुरोरप्यचलिप्तस्य कार्याकायंमजानतः । 
उत्पथप्रतिपन्नस्य काय भवति शासनम्‌ ॥ 
फिर भी इसके समान कोई ( जहाँ यह वचन लागू किया गया हो ऐसी ) नजीर 
नहीं मिलती । इसलिए भीष्म पितामह अपना मत वतलाते हैं : 
देववाइच विकर्मस्थं पातयन्ति नराघमम्‌। ( १३२.१८) 


अर्थात्‌ विकमंस्थ ऋत्विगादि को देवता स्वयं दण्डित करते हैं । राजा को उनके 
विषयमें उदासीन ही रहना चाहिए । 


कोष ( श्री ) भरपुर रहने पर राजा का वहुत आदर होता हू । कपड़ा 
जसे स्त्री का गुप्त अंग छिपा लेता है, वसे ही कोष राजा के दुगुणों को छिपा 
लेता है 
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श्रियो हि कारणाद्राजा सत्क्रियां लभते पराम्‌। 
साऽस्य गूहति पापानि वासो गुहामिव रिश्षयः ॥ ( १३३.७) 


धर्म या अधर्म का फल यहाँ किसी को प्रत्पक्ष दिखायी नहीं देता । इसलिए 
उनकी परवाह न कर विशालाक्ष द्वारा बतलाये दश प्रकार के वलों का ही संग्रह 
करना चाहिए । ( विद्या, अभिजन, मित्र, बुद्धि, सत्त्व, धन, तप, सहायक, वीर्य 
और देव ) : 
विद्याभिज्ञनमित्राण धुद्धिखत्वचनानि ख । 
तपःसहायदीर्याणि देवं छ दशा बल्‌ ॥ 


'वलसम्पन्न पुरुष ही श्री, सेना, अमात्यादि संग्रह करने में समर्थ हो सकता 
है । सभी जंगम पृथिवी के आश्रित होते हैं । विना वल का सहारा पाये धर्म अकि- 
चित्कर होता है, जेसे वृक्ष का विना सहारा पाये लता अकिचित्कर होती है यह 
बल का अर्थवादमात्र है । वस्तुतस्तु प्रवल प्रमाण वेदादि शास्त्रों द्वारा धर्म-अधमं 
दोनों ही प्रसिद्ध और मान्य हैं। अतः धर्माविरुद्ध माग से ही विद्या, अभिजन, 
मित्रादि बलों के संग्रह का प्रयास करना उचित है। कर्म का आदर करनेवाला 
दस्यु भी आदरणीय होता है और वह सफलता प्राप्त करता है: 


घर्माधमफले जातु ददशह न करचन। 
बुभूषेद्‌ बळमेवेतत्‌ सवं बलवतो वरो ॥ 
श्रियो बळममात्यांहच बलवानिह चिन्दति। 
यो ह्यनाढ्यः स पतितस्तदुच्छिष्टं यद्‌दपकम्‌ ॥ 
अतिघर्माद्‌ बलं मन्ये वलाद्धम! प्रवतंते। 
बले प्रतिष्डितो घमो धरण्यामिव जङ्गमम्‌ ॥ 
धूमो वायोरिव वशे बळ घमोंऽनुडतते । 
उन्नीइवरो बले घर्मो द्रुमे दडलीव संश्रिता ॥ (१३४.३-४, ६-७) 


कायव्य नामक दस्यु ने धर्मपरायणता से ही अपना और अपने कवीळेवालों 
का उद्धार किया था: 


निषादी में क्षत्रिय से उत्पन्न 'कायव्य' नामक दस्यु बुद्धिमान्‌, प्रतिभावान्‌ 
शत्रुओं पर निष्ठुर प्रहार करनेवाला तथा क्षत्रधमं का पालन करनेवाला था । 


वह ब्राह्मणों का भक्त, गुरुओं की सेवा करनेवाला और आश्रमघमं का विशेष 
रक्षक था : 


प्रता मतिमान्‌ ररः श्रुतवानन्॒शंसवान । 
' रक्षन्नाश्चमिणां धम ब्रह्मण्यो गुरुपूजकः ॥ 


बन हैं | 
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निषाद्यां क्षत्रियाज्जातः :क्षत्रघर्मादुपाळकः । 
कायव्यो नाम नेषादि दस्युत्वात्‌ लि्धिमातचान्‌।। ( १३५-३ ) 


दस्युभोजन को आशंका से जो ब्राह्मणादि इससे प्रतिग्रह न लेते, अत्यन्त 
प्रातःकाल ही उनके घर वह सामग्री रखकर चल देता था : 


येऽस्मान्नर प्रतिशृह्न्ति दस्युभोजनशङ्कया । 
तेषामासज्य गेहेषु ळल्य एब स्र गच्छति ॥ ( १३५.९ ) 


अत्यन्त निष्ठुर, निर्दय ओर मर्यादाविधुर हजारों दस्युओं ने अपने दळ का 
प्रधान वनने के लिए उससे प्रार्थना की । तव उसने यह शर्ते उन लोगों के सामने रखी : 

स्त्रियों का, डरे हुओं का, वच्चों का, तपस्वियों का तुम लोग कभी वध 
मत करो । जो समर में नहीं उतरता उसका भी कभी वध न करो । वलात्‌ 
स्त्रियों का अपहरण मत करो । किसी भी अवस्था में स्त्री का वध नहीं करना 
चाहिए । सदा ब्राह्मणों का कल्याण सोचो । ब्राह्मणों की रक्षा के लिए युद्ध 
करो । सत्य का परित्याग न करो । किसीके विवाहादि कार्य में विघ्न उपस्थित 
न करो । जहाँ देवता, पितर और अतिथियों का पूजन होता हो, वहाँ विघ्न मत 
करो । जो ब्राह्मणों की निन्दा करता है अथवा उनका विताश चाहता है, उसका वसे 
ही पराभव होता है जसा सूर्योदय होने पर अन्धकार का । दण्डविधान दुष्टों का 
शासन करने के लिए ही है, अपनी वृद्धि के लिए नहीं । जो शिष्टों को पीड़ा 
पहुंचाते हैं, उनका वध निश्चित होना चाहिए : 


मा वधीस्त्वं सत्रियं ओोरु भा शिश मा तपस्विनम्‌। 
नायुध्यमानो हन्तव्यो न च ग्राह्या बलात्‌ ख्रियः॥ 
सर्वथा खी न हन्तव्या सवंलत््वेषु केनचित्‌ । 
नित्यं तु शाह्मणे इ्वस्ति योद्धव्यं च तदथतः ॥ 
शस्यं च नापि इतंव्यं सारदिष्नं च मा कृथाः । 
एज्यन्ते यजत्र देवाश्च पितरोऽतिथयस्तथा ॥ 
यो त्राणान्‌ परिवदेद्विाशं चापि रोचयेत्‌ | 
सूर्योदय इत्र च्दान्ते भ्रचं॑ ठस्य एराअवः ॥ 
शिष्ट्यथ दिहितो दण्डो न छ्रुदूध्यथ विनिश्चयः 

ये च शिष्टान्‌ प्रबाचन्ते दण्डस्तेषां वघः स्मृतः ॥ 

( १३५.१३-१५,१८,२० ) 


क्षत्रिय को चाहिए कि वह यज्ञ करनेवालों का द्रव्य तथा देव-द्रव्य हरण न 
करे । दस्यु एवं यज्ञ-याग, दान आदि न करनेवालों का द्रव्य क्षत्रिय हरण कर सकता 
है। थह सारी प्रजा, राज्य, भोग और धन क्षत्रिय का ही है, दूसरे का नहीं । 
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क्षत्रिय का धन सेन्यसंघटन अथवा यज्ञ के लिए होता है। जसे अभोग्य औषधियों 
को काटकर इन्धन वनाकर भोग्य औषधियों को उसी इन्धन से पकाया जाता 
है, वेसे ही दुष्टों का सफाया कर उनके धन से सज्जनों का पालन करना 
चाहिए । ध्मज्ञानी लोगों का कहना है कि जो देवताओं, पितरों और मनुष्यों को 
हवि से पूजा नहीं करता, उसका धन अनर्थक है। धामिक राजा को चाहिए कि 
वह अनर्थक धन ले ळे । इससे विश्व में खतरा नहीं होता, किन्तु सुख-शान्ति एवं 
समृद्धि वढ़ती है। जो अपने आपको द्वार बनाकर असज्जनोंका धन छीनकर 
सज्जनों को देता है, वही कृत्स्न-धर्मज्ञानी है! दंश, मच्छर, चींटी आदि के साथ 
जसा व्यवहार किया जाता है अर्थात्‌ गौ आदि से उन्हें दूर खदेड़ दिया जाता है, 
वसे ही निरर्थक धनवाळों को राष्ट्र से दूर कर देना चाहिए । यही धर्म है: 


न घनं यश्चशीळानां हाय देवस्वमेव च । 
दस्यूनां निष्क्रियाणां च क्षत्रियो इतुमर्हंति 
इमाः प्रज्ञा: क्षन्नियाणां राज्यश्रोगाइड भारत 
धनं डि त्रियस्येद द्वितीयश्ण न विद्यते ४ 
तदस्य स्याद्बलाथं चा घनं यश्चार्थमेच छ । 
अप्रोग्याइकौषचीरिछिर्‍्दः ओोग्य एव पचन्त्युत ।। 
यो चै न देआान्न पितन्न म्यान्‌ हदिषाऽरचति 
अनर्थकं धनं तत्र प्राहुथमविदो जवाः 
हरेत्‌ तद्‌ द्रविणं रान्‌ घामिकः पृथिवीपतिः । 
ततः प्रीणयते लोकं न कोशं सद्विधं नृपः ॥ 
असाुभ्योऽथंम्रादाय खाचुश्यो यः एयञ्छति । 
आत्मानं संक्रमं इत्वा छृत्स्नघमंदिदेव स्नः । 
यथव द्रामशकं यथा चाण्डपिपीलिकम्‌ । 
सैव डुत्तिरयज्ञेु यथा घमो विधीयते | (१३६.२-७,१०) 


किसी नदी के हृद में अनागतविधाता, प्रत्युत्पन्नमति और दीर्घसूत्री नामक 
मत्स्य थे । मछुओं ने जाल डालकर उस सरोवर से मछलियों को पक्रड़ने का 
तीन निश्चय किया । उनकी वातें सुनकर अनागतविधाता ( संकट आने के पहले 
ही उपाय करनेवाले ) ने मछुओं के जाल डालने के पहले वहाँसे हट जाने की 


सलाह दी । लेकिन दोनों ने नहीं सुना, तव अनागतविधाता नीति का उपदेशक़र 
वहाँसे चला गया । इसीलिए कहा गया है: 


i 


५ 


ना... 


अनागतविधाता च प्रत्युत्पन्नमतिइच यः। 
द्वावेव खुखमेधेते दीर्घसूत्री चिनद्यति॥ 
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अनागतमनथ हि खुनयेयेः प्रबाचयेव | 
ख न संशायभमाप्लोति रोचतां ओ वज्ञामद्दे ॥ 
आदौ न झुरते श्रेयः कुशलोऽस्मीति यः पुमान्‌। 
ल संशयमवाप्नोति यथा सस्प्रतिपत्तिम्रान्‌॥ (१३७.१.८.१९) 


अर्थात्‌ भावी संकट का पहले से ही प्रतीकार करनेवाला और संकट उप- 
स्थित होने पर खतरे का सामना करने की क्षमता रखनेवाला दोनों प्रकार के 
मनुष्य सुखी रहते हैं । दीघंसूत्री ( आळसी ) विनष्ट हो जाता है। भावी खतरे 
को सोचकर सुन्दर नीति के प्रयोग द्वारा जो खतरा टाळ देता है, उसको अपना 
जीवन संशय में नहीं डालना पड़ता ! जो पुरुष यह सोचकर कि 'जव खतरा 
आयेगा तव देख लिया जायगा', पहले से ही खतरे के निवारण का प्रयत्न नहीं 
करता, उसका जीवन अवश्य संशय में रहता है। प्रत्युत्पन्नमति संकट आने पर 
बुद्धिमानी से भाग निकलता है पर दीर्घसूत्री अन्तमें मारा ही जाता है। 


एक वृक्ष के समीप में ही लोमश नामक बिल्ला और पलित नामक मूषक 
रहता था । विल्ला जाल में फंसा था, पलित भी साँप एवं श्येन जसे दो-दो शत्रुओं 
से धिरकर संकट में पड़ गया । बुद्धिमान्‌ पलित ने विल्ले से संघि का प्रस्ताव किया, 
उसे जाल काट देने का वचन दिया । बिल्ले ने भी पलित के रक्षण का आश्वासन 
दिया । दोनों की संधि हुई, मूषक जाल में फंसे बिल्ले के पास कूदकर पहुंच गया : 


अमित्रो मित्रतां याति सिर्जं चापि प्रदुष्यति। 
छामथ्ययोगात्‌ कार्याणाञनिस्पा चै खदा गतिः॥ 
तस्माहिश्वलितव्यं ख दिश्रहं च शमाचरेत्‌। 
देशांकाळलं ज विशाय कार्याक्रायविनिश्चये ॥ 
सन्धातकं दुघैनिंत्यं व्यवस्थ च हिताथिभिः। 
अमित्रेरपि सन्धेयं प्राणा श्कया हि आरत ॥ 
यो झ्यम्िनंरो न्नित्यं न सन्दभ्यादपण्डितः। 
न सोऽथ प्राप्नुदात्‌ किञ्चित्‌ फलान्यपि च भारत॥ 
( १३८.१३-१७ ) 


काय ( अर्थात्‌, देश, काळ, परिस्थिति ) के अनुसार शत्रु भी मित्र हो 
जाता है और मित्र भी भड़क जाता है । अंतः कोई नित्य ही शत्रु हो या नित्य ही 
मित्र रहे, ऐसा नहीं कहा जा सकता । इसीलिए देश, काल और अवसर के 
अनुसार शत्रु पर विश्वास भी करना पड़ता है ओर विग्रह भी करना पड़ता है । 
इसलिए हित चाहनेवाले बुद्धिमान्‌ लोगों को चाहिए कि कतेव्याकतेंग्य निश्चित 
करके: किसी भी नरम रातं पर शत्रुओं के साथ सन्धि कर लेनी चाहिए और हर 


१०८ विचार-पीयूष ३ भारतोय राजनीति 


हालत में प्राणों की रक्षा करनी चाहिए । जो शत्रुओं से कभी भी सन्धि के पक्ष में 
नहीं रहता, वह बुद्धिमान्‌ नहीं कहा जा सकता। न तो उसे कुछ सम्पत्ति मिलती 
है और न सफलता ही । 


यथा सन्धाय पलितो मार्जारेण तरस्वि्ा। 
बुद्धिसाश्रित्य चात्मानं ररक जुद्धिखन्तमः ॥ 


इसलिए जसे सर्वश्रेष्ठ बुद्धिमान्‌ पलितनामक मूषक ने अपने से शाश्वतिक 
विरोध रखनेवाले वलवान्‌ लोमश मार्जारसे सन्धि करके अपने प्राणों को रक्षा की, 
वसे ही बुद्धिमान्‌ लोगों को कार्य के अनुसार शत्रुओं से भी सन्धि करनी चाहिए । 


कदाचिद्‌ व्यसनं प्राप्य सन्धि झुर्थान्मया सह । 
यलिना सन्निङए्स्य शाञत्रोरपि परिश्रहः ॥ 
कार्यं इत्धाहुराचार्या विषये जीजिसार्थिना । 
श्रेष्ठो हि पण्डितः शजत्रुर्न च मिज्मपण्डितः ॥ 
मम त्वमित्रे मार्जारे ज्ञीचितं सम्प्रतिष्ठितम्‌। ( १३८.४५-४७ ) 


मूषक ने सोचा कि वलवान्‌ को भी विषय समम में जीवन-रक्षा के उद्देश्य 
से समीप में रहनेवाले शत्रु से मेल-मिलाप करमा चाहिए, ऐसा नीतिशास्त्र के 
आचार्यो का मत है। शत्रु भी यदि बुद्धिमान्‌ हो तो अच्छा, किन्तु मित्र भी मूर्ख हो 
तो अच्छा नहीं । इस समय मेरे जीवन की रक्षा मेरे शाश्वतिक शत्रु मार्जार के 
अधीन है । फलतः सन्धि करके सूषक ने अपना प्राण वचाव किया । उसके शत्रु 
निराश होकर हट गये। मूषक धीरे-धीरे जाल काटने लगा । विल्ले ने शीघ्रता के 
लिए बार-वार अनुरोध किया । मूषक ने अपनी गति से ही जाल काटकर मार्जार 
को पाशमुक्त कर दिया । 


इसीलिए कहा है कि जिस पर किसीक। विश्वास नहीं जमता तथा जो 
किसी पर विश्वास नहीं करता, वे दोनों ही सदा अशान्त रहते हैं। इसलिए बुद्धि- 
मान्‌ लोग उन दोनों को अच्छा नहीं समझते : 


यस्मिन्नाश्वाखते कद्दिद्यशइच नाश्वरिति कदचित्‌। 
न तो घीराः प्रशासन्ति नित्यसुद्विग्नमानछो ॥ ( १३८.५९ ) 


कोई लकड़ी के सहारे गहरी, बड़ी नदी पार कर जाता है । वहाँ पुरुष 
लकड़ी को पार ले जाता है और स्वयं वह लकड़ी द्वारा हो पार जाता है: 


कश्चित्तरति काष्ठेन छुगस्भीरां महानदीम्‌ । 
ख तारयति तत्काष्ठं स च काएेन तार्यंते॥. ( १३८.६२) 
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अकाले ऊत्यमादव्धं क्तुर्नाथाय कट्पते। 
तशेच काळ आरब्धं महतेऽर्थाय कल्पते॥ ( १३८.९५) 


अनवसर में कार्य प्रारम्भ करने पर कर्ता का कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं 
होता । बही कार्य यदि अवसर पर प्रारम्भ किया जाय तो उससे बहुत वड़ा कायं 
वन जाता है । मूषक ने विल्ळे के आग्रह पर भी जाळ काटने में शीघ्रता नहीं की । 
उसे भय था कि व्याघ्र के आने से पहले में जाल काट देता हूँ तो क्षुधातुर विल्ला 
निश्चय हो मुझे खा जायगा । मूषक ने ठीक अवसर पर जव कि व्याध आया, 
शीघ्रता से जाल काट दिया । भयभीत विल्ला तुरन्त जालमुक्त हो भाग गया । 
उसे मूषक के खाने का अवसर ही कहाँ था ? व्याव के निराश चले जाने पर 
बिल्ले ने कृतज्ञता प्रकट करते हुए सूषक से वहुत अनुरोध किया कि अव हम तुम 
मित्र हो गये निःशंक हो साथ-साथ क्रोड़ा-विहार आदि करें। फिर भी चतुर 
मूषक ने स्पष्ट कह दिया कि चूहे-विल्‍्ले की मंत्री अवसर-विशेषमें ही हो सकती 
है, स्थायी नहीं । 


कत्वा बलवला सन्धिव्रात्मानं यो न रक्षति। 
अपथ्यमिश तद्गक्तं तस्य नार्थाय कद्पते॥ 
न कश्चित्‌ कस्यांयन्मित्रं न कञ्चित्‌ कस्यचिद्गिपुः। 
अर्थंतस्लु न्तिवद्ध्यन्ते सिञ्जाणि रिपवस्तथा ॥ 
( १३८.१०९-१० ) 


अर्थात्‌ जो बलवान से सन्धिकर अपनी रक्षा में सचेष्ट नहीं रहता, उसे 
किसी दिन वलवान्‌ के आगे विना शतं आत्मसमर्पण करना पड़ता है । जेसे अपथ्य 
भोक्ता द्वारा किया भोजन उसके हित में न होकर विनाश का ही कारण होता है, 
वेसे ही उक्त तथाविध सन्वि भौ दुर्बल के विनाश का कारण होती है । स्वभावतः: 
न कोई किसीका मित्र होता है ओर न कोई किसीका रिपु ( शत्रु ) । प्रयोजन- 
वशात्‌ ही मित्र और शत्रु हुआ करते हैं । 


न घिश्वसेद्विश्वस्ते विश्वस्ते नातिविश्वसेत्‌ । 

दिइवासाद्कयट्टुत्पन्म्रपि मूलानि कन्तति ॥ 
( १३८.१४४.४५ ) 

कारणात्‌ प्रियतामेति द्वेष्यो अवति कारणात्‌॥ 

अर्थार्थी श्ीवळोकोऽयं न कञ्चित्‌ कस्यचित्‌ प्रियः | 

सख्यं सोदर्ययोर्स्रानोदस्पत्योवौ परस्परम्‌ ॥ 

कस्यचिन्नाभरिजानासि प्रीति निष्कारणामिह । 
( १३८.१५१-५३ ) 
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प्रियो भवति दानेन प्रियवादेन लाएरः। 
मन्त्ोमजपेरन्यः कार्याथ प्रीयते ञ्ञमः॥ 

( १३८.१५४-५५ ) 
आत्मा हि जर्चदा रक्‍्यो दारेरणि घन्षेरणि। ( १३८.१८१) 
शात्र॒खादयारणे छत्ये कत्वा सन्धि बलीयसा ॥ 
समाहितञ्चरेय॒क्त्या ङृताथश्च न विश्वसेत्‌। 
ले विश्वसेडइ विश्वस्ते विश्वस्ते बातिविश्वसेत्‌ ॥ 
नित्यं विश्वालयेद्न्यान्‌ परेषां तु ज विश्वसेत्‌ । 

( १३८.१९३-९५ ) 
तस्म्रादभीतवद्‌ आतो चिश्वस्तकटनिश्वलन्‌ ॥ 
ले हाप्रमसश्चलति सलितो वा छिन्नझ्यति॥ 

( १३८.२०६-७ ) 


अर्थात्‌ जो विश्वास-योग्य नहीं, उस पर विशवास नहीं करना चाहिए। 
किन्तु विश्वास-योग्य पुरुष पर भी अत्यन्त विश्वास नहीं करना चाहिए, कारण 
अत्यन्त विश्वास करने पर वाद में कारण न पटने पर बह विद्रोही हो जाय तो 
उसके उत्पन्न आशंका ( भय ) समूलघात ( जड़मूल-सहित ) विनाश कर देती 
है । कारणवश ही कोई प्रिय होता है और कोई द्वेषी । यह दुनिया मतलव की 
साथी है, कोई किसीका वस्तुतः प्रिय नहीं । सहोदर भाइयों या दम्पती में पर- 
स्पर प्रीति होती है । अन्यत्र विना मतलब के किसीकी प्रीति नहीं होती । कोई 
दान से, कोई प्रिय बोलने से, तो कोई मन्त्र-होम, जपादि से प्रिय होता है । सभी 
अपने मतलव से ही प्रिय होते हैं । धन और स्त्री द्वारा भी अपनी सदा रक्षा करनी 
चाहिए । अपना और शत्र का यदि समान प्रयोजन हो तो वछवान्‌ शत्रु से 
प्रयोजनेसिद्धि के लिए सन्धि कर और सवेदा उससे सावधान रहना चाहिए। 
प्रयोजन सिद्ध होने के अनन्तर पुनः उस पर विशवास नहीं करना चाहिए । अविइव- 
सनीय कथमपि विश्वास न करें | विश्वसनीय पर भी अत्यन्त विश्वास ठीक नहीं । 
दूसरों को सदा विश्वास दिलाते रहना चाहिए तथा स्वयं किसीका भी विश्वास 
नहीं करना चाहिए । अभीत होते हुए भी सदा आशंकित रहना चाहिए और बहुत 
विश्वास रखने की वात करते हुए भी विशवास नहीं करना चाहिए । 


क्षत्रियों ( शासकों ) से सवक्रे अपकार की सम्भावना रहती है, अपकार 
करके भी वे निरंक सान्त्वना देते रहते हैं । उन पर कथमपि विश्वास नहीं करना 
चाहिए । जान बूझकर यदि किसीका अपराध किया जाता है और उसमें बदला 
लेने की शक्ति है, तो वह जल्दी ही बदला ले लेता है । कोई भी जान-बूझकर किया 
हुआ अप्रराध हुजम नहीं कर पाता । यदि करनेवाले को पापका फल नहीं मिलता 
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तो उसके लड़के को मिलता है । लड़के को नहीं मिलता तो पौत्र को मिलता है, 
नाती ( दौहित्र )को मिळता है । जिनका कुछ काम अपने से विगड़ जाय, उन पर 
विशवास न करना ही सुखदायी होता है । विश्वासघाती पर एकदम विश्वास नहीं 
करना चाहिए । राजन्‌, लोग हृदय में वेर छिपाकर भी ऊपर से सान्त्वना देते 
हैं और मौका आने पर उसे ऐसा पीस डालते हैं, जसे पूर्णचट को पत्थर पर 
पटककर फोड़ दिया जाता है । भाग्य और पुरुपाथे एक दूसरे के सहारे फळते- 
फूलते हैं । उदार लोग सत्कमें को ही महत्त्व देते हैँ । निकम्मे रोग सब कुछ भाग्य 
पर टालते रहते हैं । प्रजापालन के लिए ही शासकों को कमी कुछ कूटनीति का 
भो प्रयोग करना पड़ता है : 
विशेषतः क्षत्रियों के लिए कहा गया है कि 


ध्त्रियेतु न विश्वासः कार्यः छर्वापकारिणु। 
अएछत्यापि सततं सराम्त्यथन्ति बिरर्थंकल्‌ ६ ( १३९.१७) 
हच्छेयेइ कतं पापं खथ्स्तं चोपलपंति। 
कृतं प्रतिङतं येषां ब नश्यति शुम्राशुभम्‌ ॥ 
पापं कर्म ङतं किञ्चिद्द्‌ ठस्मिन्न डच्यते। 
नरपते तस्य फुञ्रेजु पौत्रेष्वपि छ नप्ठ्यु ॥ ( १३९.२१-२२) 
वंशां छतचैराणामविश्वाखः सुखोदयः । 
एकान्ततो न विश्वासः कार्यो विइवासघातकेः॥ ( १३९.२८) 
उपगृह्य तु वैराणि खान्त्वयन्ति नराधिप । 
अथैनं प्रतिपिषन्ति पूण घटमिदाइम्रनि ॥ ( १३९.७३) 
देचं पुरुषाक्जाररच स्थिताघम्योन्य संश्रयात्‌ ! 
उदाराणां ठु सत्कर्म देवं क्लीबा उपासते! ( १३९.८२) 


प्रजा से कर ग्रहण कर जो उसका पालन नहीं करता वह राजा नहीं, किन्तु 
राजा के रूप में चोर है। जो राजा प्रजा को अभ्य देकर पेसे के लोभ से स्वयं 
अभयदान का उल्लंघन कर प्रजा का पीड़न करता हैं, वह अधर्मबुद्धि राजा सारी 
प्रजा का पाप अपने विर पर रखकर नरक जाता है। प्रजापति मनुने राजा के 
सात गुण बताये हैं । राजा ही प्रजा की माता, पिता, गुरु, रक्षक होता है। वह 
अग्नि है, कुवेर है और यम भी है । प्रजा पर अनुकम्पा करने से राजा राष्ट्र का 
पिता कहा जाता है । वह माता के सान दोनों का भो पालन करता है । 
अनिष्टोंका दहन करने के कारण वह अग्नि, दुष्टों का नियमन करने के कारण 
यम, इष्टपुरुषों को धनादि से सम्भावना करने के कारण मनोरथ पूर्ण करनेवाला 


कुबेर कहा जाता है। धर्म का पालन कराने से गुरु और रक्षा करने के कारण 
रक्षक होता है : 


कै 


° ~ 
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बलिषड्भागसुद्ध्त्य बलि सञ्चुपयोजयेत्‌। 
न रक्षति प्रज्ञाः सम्यक यः स पाथिवतस्क्करः ॥ 
द्र्वाऽभयं यः स्वयमेच राज्ञा 

न तत्प्रमाणं छुरुतेऽथंलोभान्‌ । 
स सर्चळोकादुपलभ्ध पापं 

सोऽघमवुद्धिनिरयं प्रयांति ॥ 
माता पिता शुषगोा वहिवश्षवणों यभः। 
सखस राज्ञो शुणानेतान्‌ मनुराह प्रज्ञापतिः ॥ 
पिता हि राज्ञा राष्ट्रस्य प्रणानां योऽनुकस्पन्नः। 
सस्प्रावयति मातेच दीममप्थुपपचते । 
दृहत्यर्बिरिवानिष्टान्‌ यमयन्नलतो यक्नः ॥ 
इष्टेषु विसज्ञज्र्थान कुबेर इच झामद्‌ः। 
गुद्घमोपदेशेन शोता ज परिपालयन्‌ ॥ 

( १३९.१००-६) 


आधुनिक लोकतन्त्र शासन के भी सत्ताधारी शासकों में राजोचित गुणों का 
संनिवेश होना चाहिए । सच्चरित्र एवं सन्नीतिनिष्ठ हुए बिना कोई भी शासक 
प्रजा-हित नहीं कर सकता । 


नित्यसुद्यतल्वण्डः स्यान्नित्यं विवृत्त पोदषः । 
अच्छिद्रदिङद्रद्शी च परेषां विवरानुगः ॥ ( १४०.७) 


राजा को चाहिए को सेना-समु्ोग ( सनिकों का प्रशिक्षण और अभ्यास ) 
बरावर करता रहे और नित्य ही पराक्रम के लिए तयार रहे। अपने छिद्र को 
कथमपि प्रकट न होने दे और शत्र का छिद्र देखने के लिए सतत प्रत्नशील रहें 
तथा छिद्र मिलते ही आक्रमण करे । आपत्ति पड़ने पर अवसर के अनुसार राजा को 
शोभन मन्त्र, शोभन पराक्रम तथा शोभन अपक्रमण करना चाहिए, उसमें कुछ 
विचार नहीं करना चाहिए । वाणीमात्र से राजा को विनय का प्रदशन करना 
चाहिए और हृदय से क्षर-जसा व्यवहार करना चाहिए। काम-क्रोध का परि- 
वजन करते हुए पहले ही मृदु भाषण करना चाहिए । जिस कार्य से शत्र के समान 
अपना भी हित होता हो, उसके लिए शत्र से सन्धि कर लेनी चाहिए । सन्धि करके 
भी शत्रु पर विश्वास नहीं करना चाहिए । कायं सम्पन्न हो जाने पर फिर वहाँसे 
हट जाना चाहिए । मूख को भावी भय दिखाकर भोर विद्वान्‌ के आगे तात्कालिक 
संकट का वातावराण खड़ाकर हाथ जोड़कर शत्र को धोखा देना चाहिए । वाद में 
उसके आँसू भी पोंछने चाहिए । जबतक समय अनुकल न हो, शत्र को, कन्धे पर 
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चढ़ाकर भी ढोना पड़ तो ढोना चाहिए । जहाँ मौका लगे, पत्थर पर पटककर 
घड़े को जसे फोड़ा जाता है, उसे फोड़ देना चाहिए । तेंदू का अलात ( लकाटी ) 
जेसे जल उठना है, भले ही वह थोड़ी देर में शान्त हो जाता है; वसे तेजस्वी 
पुरुष का थोड़ी देर का भी जीवन जाज्दल्यमान होना चाहिए; भूसे के अग्नि के 
समान घूमिल दीर्घजीवन अच्छा नहीं । अपने पोष्य का दूसरों से पोषण करना 
कोयल की विशेषता है। राजा को उसका अनुसरण करना चाहिए : 


सुप्नन्जितं छुविक्रान्त सुयुद्धं खुपलाथितम्‌। 
आपदास्पद्कालळे तु ङुर्वीत न विचारयेत्‌ ॥ 
वाङमात्रेण चिनीतः स्याद्ध्यद्येत्न यथा क्षुरः । 
दळक्णपूर्वभिभाषी च कामक्रोधौ चिवजयेत्‌ ॥ 
सपत्नसहिते कायं कत्वा सन्धिं न्न विश्वसेत्‌ । 
अपक्रामेत्‌ ततः शीघं कृवकार्यों चिचक्षणः ॥ 
यस्य शुद्धिः परिरवेत्‌ तमतीतेन सान्त्वयेत्‌ । 
अनागतेन दुष्प्रज्ञं प्रत्युत्पन्नेन पण्डितम्‌ ॥ 
अङर्ञाल शपथं सान्त्वं प्रणस्य शिरखा चदेत्‌। 
अश्रुप्रमार्जनं चेच कर्तव्य भूतिमिच्छता ॥ 
वहेद्मित्रं स्कन्धेन यावत्कालस्य पर्यंयः। 
प्रातकाळं दु विज्ञाय भिद्यादू घटमिचाइप्रनि ॥ 
सुहतंमपि राजेन्द्र तिन्दुकःलातवज्ञ्यळेत्‌। 
न तुषार्निरिवानचिर्धूमायेत चिरं नरः॥ 
( १४०.१०-१४; १६-१९ ) 


कृषि व्यापार, दुग, सेतु, कुञजरवन्धन, खान, आकर ( भण्डार ) तथा 
कर-ग्रहण इन आठ स्थानों से अर्थसंचय होता हैं जो किसान सो बीघा जमीन 
जोतता है, उसे राजा की भी दस बीघा जमीन जोतनी चाहिए । अपने खेत के 
समान ही उसकी भी रक्षा करनी चाहिए तथा उसमें उत्पन्न अन्नादि राजा को देना 
चाहिए । जो व्यापारी सो बलों पर सामान लादकर ले जाता है, उसे राजा के 
भी दस बल ले जाने चाहिए और उन बलों का पोषण करना चाहिए । जहाँ यात्रा 
करने में दिक्कत होती है, ऐसे भयंकर जंगल में रक्षा के नाम पर यात्रियों से कर 
लेना चाहिए । इसी तरह सेतु ( पुल ) पर भी कर-ग्रहण करना चाहिए । ऐसा 
ही स्वेत्र समझना चाहिए । 

लोकतन्त्र में उपयुक्त सभी कार्य राष्ट्र के लिए किये जते हूँ । कर-ग्रहण में 
जो छठा हिस्सा लियां जाता है, वह खजाने की पूर्ति के लिए होता है। खजाना 
धर्मे या शत्रुओं के उन्मूलन के लिए प्रयुक्त होता है । 

१५ 


११४ विचार-पीयूष ६ भारतीय राजनीति 


इसी तरह मूलोत्खनन वराह का श्रेय है। उसका अनुप्तरण करते हुए राजा 
को चाहिए कि वह शत्रुओं को जड़मूल से उखाड़ फेंके । राजा को मेरु के समान 
अचल और अनुल्लंघनीय होना चाहिए। खाली घर से सम्पत्ति और धान्यादि- 
परिपूर्णता होना सबको अभीष्ट है । राजा को भी सम्पत्ति और धनधान्यादि से 
परिपूर्ण होना चाहिए । नट नानारूप धारण करता है, वसे ही राजा को भी 
स्निग्ध, प्रसन्न आदि अनेक गुण धारण करने चाहिए । जो भक्ति-प्रचुर मित्र है, वह 
अपने आराध्य का सदा अभ्युदय चाहता है; वेसे ही राजा को सदेव प्रजा का 
अभ्युदय अभीष्ट होना चाहिए : 


कोकिलस्य वराहस्य मेरो! शून्यस्य वेइमनः । 
नरस्य भक्तिमित्रस्य यच्छ यस्तत्‌ समाचरेत्‌ ॥ ( १४०.२१ ) 


राजा को कछुवे के समान अपने अङ्ग छिपाने चाहिए और विटकी तरह 
स्वयं की रक्षा करनी चाहिए । उसे वक के समान एकाग्र होकर विचार करना 
चाहिए, सिह के समान निर्भय होकर पराक्रम दिखाना चाहिए । वृक के समान 
शीघ्रता से अपहरण करना चाहिए और बाण के समान लक्ष्य पर अवश्य पहुंचना 
चाहिए, वीच से लौटना नहीं चाहिए : 


गूहेत्‌ कूम इवाङ्गानि रक्षेद्‌ चिटददात्मनः ॥ 
बकर्याच्यन्तयेदर्थान्‌ सिद्ददच्ञ पराक्रमेत्‌ । 
तचुकवच्चावलुभ्येत शारचच्च विन्निष्पतेत्‌ ॥ ( १४०.२४-२५ ) 


राजा को अवसर के अनुसार अन्धा और वहरा भी बन जाना चाहिए। 
कईवार देखी अनदेखी ओर सुनी अनसुनी करने में ही हित होता है: 


अन्घः स्यादन्धवेलायां बाधिर्यमपि संश्रयेत्‌ | ( १४०.२७ ) 


परिस्थितिवशात्‌ राजा को कभी किसीको बहुत आशा देकर भी उसे 
पूरा नहीं करना चाहिए । कथंचित्‌ सफलता दिखाना अनिवार्य हो जाय, तो ऐसी 
स्थिति उत्पन्न कर देनी चाहिए, जिससे आशा रखनेवाला कुछ प्रार्थना ही न कर 
सके । अपनी अपरिपक्क स्थिति में भी दूसरों को परिपक्वता ही दिखानी चाहिए । 
किसीके सम्मुख दीनता नहीं दिखानी चाहिए : 


सुपुष्पितः स्यादफलः फलवान्‌ स्याद्‌ दुराखद्दः। 
आमः स्यात्‌ पक्वसंकाशो न च शीयत कस्यचित्‌ ॥ ( १४०.३१ ) 


ज़बतक भय उपस्थित न हो जाय तबतक उससे डरते हुए प्रतीकार करने 
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का उपाय करना चाहिए । किन्तु भय उपस्थित ही हो जाय तो निर्भय होकर 
प्रहार कर देना चाहिए : 


भीतवत्‌ संविधातव्यं यावद्‌ भयमनागतम्‌ । 
आगतं लु भय दष्ट्रा प्रहतंव्यमभीतवत्‌॥ ( १४०.३३ ) 


खतरे में अपने आपको डाले विना कोई महत्त्वपूर्ण कल्याणकारी भद्र वस्तु 
मिल नहीं सकती । वसा करने पर यदि जीवन शेष रह जाता है, तो महत्त्वपूण 
पदार्थं अवश्य मिलता है : 


न संशयमनारुह्य नरो भद्राणि पश्यति। 
संशयं पुनरारुद्यठय यदि जीवति पझ्यति॥ ( १४०.३४ ) 


भविष्य सोचकर भावो भय पर पहले से ही नियन्त्रण कर लेना चाहिए । 
भय नियन्त्रित हो जाने पर भी सर्वदा भय की वृद्धि के डर से साशंक ही रहना 
चाहिए ! 


अनागतं विजानीयाद्‌ यच्छेद्‌ अऋयसुपस्थितम्‌। 
पुत्रबुंद्धिमयात्‌ किञ्चिदनिदृत्तं निशामयेत्‌ ॥ ( १४०.३५ ) ` 


माननीय महषियों ने त्रिगुण संसार को पारकर निन्त्रेगुण्य परनब्रह्मकी 
प्राप्ति के ही उद्देश्य से धर्म, अर्थ, काम, मोक्षरूप चतुर्वर्ग का वर्णन किया है। सभी 
पुरुष एक मागं से नहीं चल सकते, अतः सत्वर जगत्‌ के अनुसार विभिन्न अधि- 
कारियों के लिए सभीका ही उपयोग है। ज्ञातव्य है नीति का वर्णन इष्ट है; 
तथापि अधिकारानुसार अर्थप्रधान कूटनीति का भी वर्णन किया गया है। उसके 
विना नीति का वर्णन अपूर्ण ही कहा जा सकता था। अर्थ-प्रधान नीति में कभी- 
कभी धमं का तात्कालिक संकोच भी संभव हो जाता है। 


कोमल या कठोर जिस किसी कर्म से पहले अपनी दोनता दूर करनी 
चाहिए । शक्तिशाली होकर पुनः धमं का आचरण करना चाहिए : 


कर्मणा येन तेनेव सृुदुना दारुणेन च। 
उद्धरेद्‌ दीनमात्मानं समर्था घर्ममाचरेत्‌ ॥ ( १४०.२८ ) 


शक्ति से नित्य सशंक रहना चाहिए । कभी-कभी अशंक्य से भी शंका करनी 
चाहिए। कारण, यदि कभी अशांक्य से भय उत्पन्न हुआ तो वह जड़मूल से खोद- 
कर फक देता है : 
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अशङ्क्यमपि शडकेत नित्यं;द्ाडफेत शङ्कितात्‌ । 
भयं ह्यशङ्किताज्ञातं समूलमपि छन्तति ॥ ( ६४०.४५) 


दूसरे का ममं द्खाये विना, दारण कर्म किये बिना जसे मछआ मछली 
नहीं पकडता, वेसे ही विना दूसरे का ममं दुःखाये और दारुण कमं किये महती 
लक्ष्मी भी प्राप्त नहीं होती : 


नाच्छिच्वा परमर्माणि नाङत्वा कर्म दारुणम्‌ । 
नाइत्वा मत्स्यघातीव प्राप्नोति मइतीं श्रियभू ॥ ( १४०.५० ) 


प्रहार करने की इच्छा रखते हुए भी प्रिय बोलना चाहिए । प्रहार करके 


अत्यन्त {प्रय बोलना चाहिए । तलवार से सिर काटकर भी शोक करना और 
रोना भी चाहिए: 


प्रहरिष्यन्‌ प्रियं चयात्‌ प्रहस्य च म्रियो्तरस्‌! 
असिनाऽपि शिरड्डिर्या शोचेत च रूदेत च ॥ ( १४०.५४) 


कठोर वचन सहते हुए, शान्ति से सम्मानपूर्वक लोकाराधन की भावना से 
दूसरों को अपने पास आने के लिए निमन्त्रण देना चाहिए : 


निमन्त्रयीत सान्त्वेन सस्मानेन तितिक्षया । 
लोकाराघनमिऱ्येतत्‌ कर्तव्यं भूतिमिच्छता ॥ ( १४०.५५ ) 


ऋण का शेष, अग्नि का शेष और शत्रु का रोष रहने पर वह वार-वार 
वढ़ता ही है । अतः इनका शेष कभी नहीं रहने देना चाहिए । पर में गड़ा काँटा 
भीतर६कुछ रहकर टूट जाय तो वहुत दिनोंतक विकार पेदा करता है : 


ऋणशेषमग्निरोषं.१ शात्रणोषं तथेव ख। 
पुनः पुनः प्रवधन्ते तस्माच्छेषं न धारयेत्‌ ॥ ( १४०.५८ ) 
कण्टकोऽपि हि.दुर्छिन्नो विकारं ङुरुते चिरम्‌ । ( १४०.६० ) 


राजा को चाहिए कि वह गृध्र के समान दूरदर्शी, वक के समान निश्चल, 
कुत्ते के समान जागरूक, सिह के समान पराक्रमी, काक के समान दूसरे की चेष्टा 
समझनेवाला और सपं के समान दूसरे के बिल ( किले ) में अकस्मात्‌ प्रवेश 
करनेवाला और बिना घबराये यह सब करनेवाला हो : 


गुभ्रहएिवंकालीनः इवचेष्ठट. सिहविक्वमः । 
अजुदढ्धिग्नः काकशङ्की भुजङ्गचरितं चरेत्‌॥ ( १४०.६२ ) 
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शूर-वीरों को प्रणामादि द्वारा अपने अनुकूल वमाना चाहिए; डरपोक को 
भेद द्वारा डरा-बमकाकर, लोभी को कुछ सोना आदि देकर अनुकूल वनाना चाहिए 
और समान के साथ विग्रह करना चाहिए : 


रारमञ्जलिपातेच रीर भेदेन भेदयेल्‌। 
लुः्धमथप्रदानेन समं तुब्येन विग्रः ॥ ( १४०.६३ ) 


जव दळ का मुखिया फूट जाय और अपने मित्रों से भी अन्य लोग अनुनय- 
विनय करने लगें तो उस समय विशेष ध्यान देना चाहिए कि अपने मन्त्री न फूट 
और न सव मन्त्रियों का ऐक़मत्य हो जाय; क्योंकि ऐसा होने पर तत्काल शासन 
हाथ से निकल सकता है: 


भ्रेणोसुख्योपज्ञापेषु वब्लमाइुनयेषु च! 
अम्मात्यान्‌ परिरक्षेत भेदसङघ।तयोरपि ॥ ( १४०.६४ ) 


जो राजा अवसर के अनुसार मृदु और अवसर के अनुसार तीक्षण होता 
है, वह अपना काम बनाकर शत्रुओं पर अधिकार जमा लेता है। आपत्तिकाल 
में ऐसा करने में कोई दोष नहीं है, उससे भिन्न काळ में दोष है ही । कूटनीति 
वस्तुतः आपत्काल के लिए ही उपयुक्त है। स्वाभाविक रूप से धर्मेतिथन्त्रित राआ 
द्वारा सवेहितकारी मार्ग ही आदरणीय होता है। 


काले सुट्या अइति काले भवति दारुणः । 
प्रसाचयति ऊत्यानि शाह चजाप्यधितदिष्ठति ॥ ( १४०.६७) 


अप्राप्त की प्राप्ति, प्राप्त का परिरक्षण ओर शोभन वृष्टि राआ के ही 
कारण होती है और राजा से ही प्रजा में सामुदायिक रोग ( हैजा, प्लेग आदि), 
सामुदायिक मरण और सामुदायिक भय होता है : 


राजमूला सहाबाहा योगक्षेप्सुवृष्ठयः । 
प्रजाछु व्याघयर्‍चेच मरण च भर्यान च ॥ ( १४१.९ ) 


भीष्म पितामह ने कहा कि मैं मानता हुँ कि कृत, त्रेता, ड्वापर और कलि 
ये सभी युग राजमूलक ही होते हैं । इसमें किसी प्रकार का सन्देह नहीं : 


ङतं तरेता द्वापरश्च कलिश्च सरठषभ। 

~, ९ { ] 
राजमूला एति मतेमभ नास्त्यत्र संदायः। 
विज्ञानबलमास्थाय आीच्तितव्यं भवेत्तदा ४ ( १४१.११ ) 


अर्थात्‌ इतिवृत्त एवं ऐसे विषम समय में भूत ओर भविष्य के ज्ञानबळ से 
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जीवन निर्वाह करना चाहिए । चारचक्ष राजा अतीत का अध्ययन, वतमान का 
अनुभव तथा भविष्य का अनुमान करके जो नीति-निर्धारण करता है, वह कभी 
विफल नहीं होता । 


आपत्ति-काल में बड़े लोगों को भी चोरी करनी चाहिए । विशेषतः प्राण- 
रक्षा के लिए चोरी निन्दित नहीं : 


आपत्छु विहितं स्तन्यं विशिष्टसमहीनतः । 
चिप्रेण प्राणरक्षाथ कतव्पमिति निइचयः। ( १४१.३९ ) 


आफत का मारां हुआ व्यक्ति जिस किसी क्षूद्र से क्षुद्र उपाय द्वारा भी 
जीवन धारण करे और समर्थ होने पर पुन: धर्मानुष्ठान में लग जाय 


येन येन विशेषेण कर्मणा येन केनचित्‌! 
अभ्युज्जीवेत्‌ खाद्यमानः समथो धर्ममाचरेत्‌ ॥ ( १४१.१६ ) 


हे भरतवंश श्रेष्ठ युबिष्ठिर, आपत्ति-काछ में भी शुक्राचायं ने क्षत्रिय के 
लिए दुष्टों का निग्रह और शिष्टों का परिपालन कतव्य बताया है : 


अशिष्टनिग्रहो नित्यं शिष्टस्य परिपालमम्‌। 
प्वं शुक्रोऽप्रवीद्‌ थीमानापत्छु अरतपषेस॥ ( १४२.३४) 
नेकशाखेत धमण राज्ञो घमो विधीथते। 
दुर्बलस्य कुतः प्रज्ञा पुरस्तादनुपाहृता ॥ ( १४२.७) 


अर्थात्‌ धमे की अनेक शाखाएं हैं, किसी एक शाखा से ही राजा के धर्म का 
विधान नहीं किया गया है। अध्ययनका में जिसने सम्पूर्ण अध्ययन नहीं किया, 
केवल एकदेश का ही अध्ययन किया है, वह ज्ञानदुर्वल पुरुष समीचीनतया घर्मा- 
धमनिणंय नहीं कर सकता । देश-क्राळ-भेद परिस्थिति-भेद, आपत, संयम-भेद 
तथा अधिकार-भेद से घर्माधमं में वविध्य होता जाता है। सांगोपांग अध्ययन से ही 
समुचित निर्णय किया जा सकता है, अन्यथा नहीं । 


एक ही कमं किसी स्थिति में घमं तो किसी स्थिति में अधमं होता है। जिसे 
कर्मों की इस द्रेधता का ज्ञान नहीं, वह द्वेधता के संक्रट में पड़ जाता है। किसी- 
की रक्षा से धमे होता है, किन्तु चोर की रक्षा से अधमं ही होता है। अध्ययन- 
काल में ही यह सारा ज्ञान सम्पादन कर लेना चाहिए : 


अद्वेघश्नः पथि द्वेधे संशयं प्राप्तुमहति। 
बुद्धिद्वयं चेद्तिव्यं पुरस्तादेव भारत॥ ( १४२.८) 


मच्छ == |. 


= === was -- 
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अगले वर्ष प्रजा से छठे हिस्से का आधा या तिहाई लेने का निइचय करके 
आपत्तिकाल में उससे जवर्दस्ती छठे हिस्से का सवाई या डेढ़ा लेना मूढ़द्ष्टि से 
पाप हो सकता है, पर प्राज्ञदष्टि से नहीं । आपत्ति-काछ में राष्ट्रहित को दृष्टि से 
दरमन द्वारा राष्ट्र पर आक्रमण किये जाने पर आज भी शासन को विशेषाधिकार 
मिल जाया करता है, जिससे किसी भी नागरिक के धन, भवन, वाहन आदि पर 
सरकार अधिकार कर लेती है । 


परिझुष्णन्ति शास्त्राणि ऽरसस्य परिपन्थिनः । 
वेबस्यम्थदिद्यानां निरर्ींः ख्यापयन्ति ते ॥ ( १४२.११ ) 


धर्मेशास्त्र-विरुद्ध अर्थशास्त्र सर्ववा अनादरणोय है, ऐसा कहनेवाले धर्म के 
शत्रु और शास्त्र-चोर हैं । वे वेकार हो अर्थशास्त्र का अप्रामाण्य ख्यापन करते हैं । 
धर्म का निर्णय केवल, बुद्धि अथवा केवल शास्त्र से नहीं, किन्तु दोनों के सामं- 
जस्य से ही होता है झाततताथी ब्रा्णोऽपि इन्तव्यः ( आततायी भले ही ब्राह्मण 
हो, उसका वध कर देना चाहिए ) आदि वचन कामतो ब्राह्मणं इन्त॒ः प्रायश्चित्तं न 
बिद्यते ( जानबूझकर मारने की नीयत से ब्रह्महत्या करनेवाले के लिए कोई शोधक 
प्रायश्चित्त ही नहीं ) इससे विरुद्ध होने पर भी निष्कारण नहीं प्रवृत्त होते । किन्तु 
उनका तात्पयं यही है कि आततायी का वध अवश्य विधेय है। वह आततायी 
ब्राह्मण के वध का विधान नहीं कर सकता। जसे को हि तद्वेद यद्यसुष्मिद्ळो 
फोऽस्ति न चेति ( अर्थात्‌ कौन जानता है कि परलोक में कुछ है भी या नहीं ) 
यह वचन परलोक-सन्देहकारक नहीं; किन्तु दिक्षु अठीकाशान्‌ करोति ( परलोक 
में कुछ है या नहीं; हम लोग तो यहीं घप से मरे जा रहे हैं, इसलिए ऊपर मण्डप 
में प्रत्येक दिशा में अतीकाश, खुली जगह वनानी चाहिए ) इस विधिका प्रशंसक 
है । वसे ही यहाँ भी समझना चाहिए । 


कुछ लोग स्वधीत युक्त्यनुगहीत शास्त्र से आततायिवध वोधित होने पर 
भी अहिसाशास्त्र को प्रवल मानते हुए आततायो के वध का समर्थन नहीं करते । 
उनका कहना है कि जसे गौ मारने के लिए उद्यत हो तो उससे अपना वचाव कर 
लेना चाहिए, किन्तु उसे मारना नहीं चाहिए 


लोकयात्रामिहैके लु घमं प्राइमेनीषिणः 
ससुददष्टं सतां घम स्वयमूहेत पण्डितः॥ ( १४२.१९ ) 


किन्तु मुख्य आचार्यं लोग जिससे लोकयात्रा का निर्वाह हो उसीको “धर्म” मानते 
हैं। चौरादिवध के विना लोकयात्रा असम्भव है, अतः उनकी दृष्ट में हिसा भी > 
कतेव्य ही है। इसीलिए कल्पसूत्रकारों ने श्रुति उद्धृत की है 
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अन्नादेभूंणहा मा्टि अनेन अभिशांसति। स्तेनः प्रमुखो राअनि याचन्ञनुत- 
सङ्गरे | शुरो दाञश्च शिष्यश्च अतेग्येभरिचारिणीति मार्ट स्त्रियश्च पापभिति शोषः। 


इस तरह मतभेद होने पर भी धमे का 'ऊह' करना चाहिए । 


प्रमुक्त चोर राआ पर अपना पाप डालता है। भ्रूणहा अपना पाप अन्नाद 
पर डालता है । निष्पाप प्राणी निन्दा करनेवाले में अपने पाप का मार्जन करता 
है । संग्राम में घ्राणभिक्षा माँगनेवाला कूटयोधी में यजमान एवं शिष्य गुरु में पाप- 
माजन करता है । 


अमर्षं, शास्त्रसंमोह ( शास्त्र का यथार्थ तात्पर्यं न समझना ) और अज्ञान 
से समूह में शास्त्रार्थ-व्याख्यान करते हुए विद्वान का शास्त्र लुप्त हो जाता है। 
अतः इन सबसे दूर हटकर प्रकृतिस्थ होकर शास्त्रार्थ-निर्णय करना चाहिए : 


अमर्षाञ्ङ!स्त्रसंमोहाद्विज्ञानाच्च भारत । 
शास्त्रं प्राज्ञस्य ददतः समूहे यात्यद्शानम्‌ ॥ ( १४२.२० ) 


श्रृत्यनुगृहीत और तकयुक्त वचन से ही धमं प्रशस्त होता है, न केवल श्रुति 
से और न केवळ तर्क से कुछ लोग तकनिरपेक्ष वचन को ही धर्म में प्रमाण मानते 
है: क्योंकि वह अज्ञात का ज्ञापक होत। है | दूसरे लोग युक्तिहत वचन को व्यर्थ 
मानते हैं, प्रमाण नहीं मानते । किन्तु ये दोनों ही अज्ञानी हैं। इसलिए तक से 
शास्त्रका और शास्त्र से तक का वॉघन करके उभयसम्मत धर्म ही प्रयोग में लाना 
चाहिए, यह्‌ शुक्राचार्यं का मत है । वृहस्पति के मत से भी इसकी एकवाक्यता है । 
आयतागमथा बुद्ध्या यचनेन प्रशस्यते । 
अश्ञानाज्ज्वाबहेतुत्दाद्‌ चयनं साघु मन्यते ४ ( १४२.२१ ) 


| जसे वकरे के हित के लिए उसे यज्ञ में ले जाया जाता है, वेसे ही अश्व 
और क्षत्रिय को उनको हित के लिए युद्ध में ले जाया जाता है । 


छतो चा प्राप्स्यल्लि स्वग ज़ित्वा दा भोक्ष्यसे महोम्‌। 
यह शास्त्र-वचन इशमें प्रमाण है। यज्ञ में मारे पशु के लिए स्वगप्राप्ति कही 
गयी है। इसमें निम्नलिखित वेदवचन प्रमाण है : 
पशु नीयमाचः स सत्यु प्रापर्‍्यत्‌ । स देवान्ञान्दकामयत । 
तं देवा अप्र॒वन्‌-प्दि, स्वग चे त्वा लोकं गमयिष्यामः। 


दण्ड का प्रयोग ब्र/ह्मण से नीचे ही सोमित है। ब्रह्मण दण्डय नहीं, पूज्य ही 
होता है । ब्राह्मणों के साथ नित्य देवों जसा व्यवहार करना चाहिए । ब्राह्मणों ने 
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क्रोध में आकर अनेक प्रकार के भीषण कर्म किये हैं। ब्राह्मणों की प्रसन्नता से 
मुख्य यश और नाराजी से परम भय प्राप्त होता है। प्रसन्न होने पर ब्राह्मण अमृत- 
तुल्य होते हैं तो क्रद्ध होने पर विषतुल्य 


या देवतासु वृत्तिस्ते साऽस्तु विप्रेषु नित्यदा । 
क्रद्धेहिं विप्रेः कर्माणि कृतानि बहुचा न्प ॥ 
प्रीत्या यशो भवेन्सुख्यमप्रीत्या परमं भयम्‌ । 
प्रीत्या हाम्ठ॒ु तवद्धिप्राः ऋुद्धाइ्वव विषं यथा ॥ (१४२.३७३८) 


जनमेजय ने कहा कि विप्रवर ! मैं आपका चरण-स्पशं कर कह रहा हूँ कि 
वाणी, मन और कर्म से कभी भी ब्राह्मणों का द्रोह नहीं करूंगा : 


नेच वाचा न मनसा पुनर्जातु न कर्मणा। 
द्रोग्चाऽस्मि ्राह्मणान्‌ विप्र चरणादपि ते स्पृरो॥ ( १५१.२२ ) 


जसे पर्वंतारूढ पुरुष भूमितलगत लोगों को देखता है, वेसे ही प्रज्ञारूप 
महल पर चढ़ा हुआ व्पक्ति स्वयं अशोच्य होकर प्रज्ञाविहीन लोगों के लिए 
सोचता है: 


प्रश्चाप्रासादमारुहा अशोच्यः शोचते जनान्‌। 
जगतीस्थानिचाद्रिस्थः प्रज्ञया प्रतिपत्स्यति ॥ ( १५१.११ ) 


इसी प्रकार शरणागत-रक्षण भी राजा का परम घमं है। 


एकवार पाप करने पर परुचात्तापमात्र से तो दुबारा पाप करने पर “पुनः 
ऐसा नहीं करू गा' ऐसी शपथ लेनेपर पाप से छटकारा मिल जाता है । तीसरी 
वार पाप करने पर धमं का ही पालन करने की प्रतिज्ञासे पाप से छटक़ारा मिलता 
है तो बहुत वार पाप करने पर तीर्थस्तानादि से वह दुर होता है 


विकर्मणा तप्यमानः पापाद्‌ विपरिसुच्यते। 
नेतत्काय पुनरिति द्वितीयात्‌ परिमुच्यते ॥ 
करिष्ये घर्ममेवेति तृतीयात्‌ परिसुच्यते। 
शुचिस्तीर्थान्यजुचरन्‌ बहुत्वात्‌ परिमुच्यते ॥ ( १५२.२३-२४) 


महान्‌ वनने के लिए सदा कल्याणप्रद कर्म ही करना चाहिए। तपःपरा- 
यण प्राणी तत्काल पाप से छट जाता है: 


कल्याणमनुकर्तव्यं पुरुषेण बुभूषता । 
तपश्चर्यापरः सद्यः पापाद्विपरिसुच्यते ॥ ( १५२.२५-२६ ) 
१९ 
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अज्ञानपूर्वंक पाप करनेवाला यदि बुद्धिपुर्वक सत्कर्म का आचरण करता 
है, तो वह वेसे ही पाप से मुक्त हो जाता है जसे क्षारयुक्त बस्त्र मलसम्पक से 
शुन्य हो जाता है: 
कत्वा पापं पूर्वमबुद्धिपूच पुण्यानि चेत्कुरुते बुद्धिपूर्वम्‌ । 
सर तत्पापं चुदते कर्मेशोलो चासो यथा मलिनं क्षर छुक्तम्‌ ॥ (१५२.३४) 


मात्सयंशून्य होकर श्रद्धालुजन पाप करके कतुंत्वाभिमान नहीं करता तो 
वह कल्याण ही करना चाहता है, अकल्याण नहीं : 


पापं ऊत्वाऽभिमन्येत नाहमस्मीति पुरुषः । 
तच्चिक्कीषंति कल्याणं ्रद्धद्यानोऽनस्यूयकः ॥ ( १५२.३५ ) 


इसलिए वाल, जड़, अन्ध, बधिर सौर अपने से अधिक बलशाली की वात 
सह लेनी चाहिए ओर यह वात हे शत्रुहन्ता, तुममें देखी जाती है : 


तस्प्रात्‌ कमेत बालाय जडान्यवशिराथ प । 
बलाधिकाय राजेन्द्र तद्दृष्टं त्वयि शत्रुहन्‌ ॥ ( १५७.१३) 


बहुश्रुत होना, स्वधर्माचरण करना, दान, श्रद्धा ( आस्तिकता ) सोमसंस्था 
आदि, किसीके द्वारा निन्दा किये जाने या ताडन करने पर भी मन में विकार न 
आना, निष्कपटता, दया, सत्य ( हिसाशून्य यथार्थ वचन ) और इन्द्रिय-निग्रह ये 
ही धमं की सम्पत्ति हैं ये ही धमं और अर्थ के मूल हैं, यह मेरा निश्चित 
सिद्धान्त है : | 


बाहुश्रुत्यं तपस्त्यागः श्रद्धः यज्ञक्रिया छमा । 
` भावशुद्धिदया सत्यं संयमश्ात्म लस्पवः । 
एतन्मूलो हि चर्माो एतशेकपदं हि मे ॥ ( १६७.५-६) 


राजन्‌, विद्वान्‌ लोग धमं को श्रेष्ठ, अर्थ को मध्यम और काम को हीन 
कहते हैं । अतः जितेन्द्रिय होकर प्रधानतया धर्म का ही अनुष्ठान करना चाहिए। 
सभी प्राणियों के साथ वेसा ही व्यवहार करना चाहिए, जैसा अपने साथ : 


घर्मो राजन गुणः श्रेष्ठो मध्यमो हाथ उच्यते । 
कामो यवीयानिति च प्रथद्न्ति मनीषिणः ॥ 
तस्मात्‌ घमंप्रचानेन अदितव्य़ं मतात्मना । 
तथा च सर्वभूतेषु यतितव्यं यथात्मनि ॥ ( १६७.८-९ ) 


. कोई वार्ता की, कोई अर्थ की तो कोई काम की प्रशंशा करते हैं; किन्तु 
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धमं, अर्थ, काम का समान रूप से ही परस्पर अविरोबेन सेवन करना चाहिए । 
जो एक में ही निरत होता है, वह मनुष्य जघन्य है । जो अर्थ और काम के सम्पादन 
में प्रवोण है वह मध्यम है । किन्तु जो त्रिवर्ग ( धर्म, अर्थ, काम ) के साधन में 
निरत है वही उत्तम है। उसमें भी सर्वोत्कृष्ट उत्तम वही है जो पाप, पुण्य, अथ, 
धर्म, काम किसीमें निरत नहीं । ऐसा व्यक्ति रागादि दोषों से हीन होकर मिट्टी 
के ढेले और सुवर्ण में समबुद्धि रखता हुआ सभी कर्मे-जालों से छुटकारा पा 
जाता है 


धर्मार्थक्ापाः सममेव सेव्या यो ह्योकमरळः ख नशे ञघन्थः। 
तयोस्त दाक्षं प्रददन्ति मध्यं छा उत्तमो योऽम्रिरतस्त्रिवगं ॥ 
यो वैन पापे निरतो ज पुण्ये नध्थं न धमे मजुम्रो न कामे । 
विघुकदोषः समलोष्ठ छ/खनजो विड्टुच्यते दुःखसुखाथलिद्धेः ॥ 
( १३७.४०,४४ ) 


अवश्य ही यह पक्ष सर्वसाधारण के लिए कठिन है । राजधमे के अनुसार 
सन्धि और विग्रह अनिवार्य होता है। फिर भो निम्नोक्त श्रेणी के लोगों से कभी 
सन्धि नहीं करनी चाहिए : 


लुब्धः ऋरस्त्यकघर्मा निक्कतिः शठ पव ल। 

खुद: पापललमाचारः सर्वङ्ी तथाऽऽलसः ॥ 

दीर्घ छत्रोऽनृज्ञुः क्रुष्टो गुरुद्ारप्रथपेक्रः । 

व्यसने यः परित्यागी दुरात्मा निरयञ्जप. ॥ 

सर्वतः पापदर्शी ज नास्तिको चेरधिन्द ऊः | 

सस्प्रकोणे न्द्रियो लोके यः कामं ब्िरतइजरेत्‌ ॥ 

अछत्यो ळोकविडिएः सब्रये वाऽनवस्थितः। 

पिशुनोऽथाङतप्रज्ञो मत्लरी पापनिश्चयः ॥ 
शीळोऽथाऽऊताव्मा ख न॒शंखः कितवस्तथा । 

मिञ्रोरपङ्तिनित्यमिच्छतेऽथ परस्य यः॥ ( १६८.६-१०.) 


अर्थात्‌ लोभी, क्रर, घर्मपरित्याग करनेवाले, छल-क्रपट करनेवाले, शठ 
क्षद्र पाप-परायण सरवंशंकी तथा आलसी, विलम्ब से कायं करनेवाले, कुटिल 
लोकनिन्दित, गुरुस्त्रोगामी, विपत्ति में परित्याग करनेवाले, दुष्ट, निलेज्ज, सर्वत्र 
पाप-भावना रखनेवाले, वेदनिन्दक, नास्तिक, यशेच्छ आहार-विहार करनेवाले 
मिथ्याभाषी, लोकविद्विष्ट, मर्यादा उल्लंघन करनेवाले, चुगलखोर, शास्त्र-विरुद्ध 
बुद्धिवाले, डाह रखनेवाले, पापनिश्चयो, दुःशील, अजितेन्द्रिय, निष्ठुर, जुआरी 
और नित्य ही मित्रों से दूसरों का अपकार ही कराने की वात सोचनेवाळे । 


१२४ 
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ददतश्च यथाशक्ति यो न तुष्यति मन्द्घीः। 
अधेयंमपि यो युङक्त खदा मित्रं नरभ ॥। 
अस्थानक्रोधनो ऽयुक्तो यश्चाकर्माद्‌ विरुद्धथते । 
सुहृदश्चेव कर्‍्याणानाशु त्यजति किल्विषी |। 


अर्थात्‌ जो मूर्ख यथाशक्ति देने पर भी सन्तुष्ट नहीं होता और जो अविरत 


मित्र को काम में लगाया करता है, बेमौके क्रोध करनेवाला, असावधान, अकस्मात्‌ 
विरोधी बननेवाला और भूल से कुछ अपकार हो जाने पर या थोड़ा भी अपकार 
हो जाने पर अच्छे मित्रों का परित्याग करनेवाला, मतलव के लिए मित्रों की 
सेवा करनेवाला, मित्रद्वेषी, मित्रमुख शत्रु कुटिलता से व्यवहार करनेवाला, विपरीत 
दृष्टि, मद्यपान करनेवाला, द्वेषी, क्रोधी, निर्दय, रूक्ष, परोपतापी, मित्र-द्रोही, 
प्राणियों का वध करनेवाला, कृतघ्न, अधम और दोषदर्शी है, उससे कभी सन्धि 
नहीं करनी चाहिए । अव जिनसे सन्धि की जा स्ती है उन्हें भी सुनो । 
निम्नोक्त श्रेणी के लोगों से सन्धि अत्यन्त लाभदायक होती है : 


अद्पेऽप्यपक्ते मूढस्तथाशञानात्‌ कृतेऽपि च । 
कार्यसेची च मित्रेषु मित्रद्वेषी नराधिप ॥ 
शत्रमित्रसुख यझ्च जिह्यप्रेक्षी विलोचनः । 
न विरज्यति कल्याणे यस्त्यजेत्‌ ताहदां नरम्‌ ॥ 
पानपो द्वेषणः क्रोधी नि्टणः परुषस्तथा | 
परोपतापी मित्रध्रक तथा प्राणिबचे रतः ॥ 
कृतप्नरचाघमो लोके न सन्धेएः कदाचन | 
छिद्रान्वेषी ह्यश्ञन्धेयः सन्धेयानपि मे णु ।। (१६८.११-१६) 


अर्थात्‌ जो कुलीन, बोलने में समर्थ, ज्ञान-विज्ञान में कुशल, रूपवान्‌ , गुण- 


वान्‌, लोभहीन, काम करने में कभी न थकनेवाले, अच्छे मित्रों से सम्पन्न, कृतज्ञ, 
जितेष्ट्रिय, निरन्तर व्यायामशील, अच्छे कुल में उत्पन्न, कुल का सच्चालन करने- 


वाळे हैं, ऐसे निर्दोष एवं सुप्रसिद्ध लोगों से राजा को सन्धि करनी चाहिए : 


कुलीना वाकयसस्पन्ना जञानविशानकोविदाः । 
रूपवन्तो शुणोपेतोस्तथाऽलुग्धा जितश्रमाः ॥ 
जन्मित्रा्च ऊतश्षाइच संशा लोभर्वाजताः । 
माञुयंगुणसम्पन्नाः सत्यसन्धा जितेन्द्रियाः ॥ 
व्यायामशीलाः सतत कुळपृत्राः कुलोद्वष्दाः। 
दोषैः प्रमुक्ताः प्रथितास्ते ग्राह्याः पार्थिवैनंराः ॥ ( १६८.१७-१९ ) 


ST mee 


भहाभारत की दृष्टि में १२५ 


यथाशक्ति समाचाराः सम्प्रतुष्यन्ति हि प्रभो । 
नास्थाने क्रोधवन्तश्च न चाकस्माद्विरागिणः ॥ 
विरक्ताश्च न दुष्यन्ति मनसाऽप्यर्थंकोविदाः । 
आत्मानं पीडयित्वाऽपि सुहृत्कायपरायणाः । 
विरज्यन्ति य॒ मित्रेभ्यो वालो रक्तमिवाधिकम्‌ ॥ 
क्रोधाच्च ळोभमोद्दाभ्यां नानथ युवतीयु च । 
न दर्शयन्ति खुद्ृदो विइवस्ता घमंवत्ललाः ॥ 
लळोष्ठकाञ्चनतुव्पार्थाः सुदृव्छु रढशुद्यः। 
ये चरन्त्यप्निमानान ख्टए्ार्थमनुषङ्किणः | 
संगुह्णन्तः परिजनं स्वाम्यर्थपरमाः सद्‌ । 
ईशे! पुरुषभ्रे्ठेयः सन्धिं कुरुते नृपः ॥ 
तस्य चिस्तीयंते राज्यं उोत्स्ना ग्रहपतेरिब । ( १६८.२०-२५ ) 


अर्थात्‌ यथाशक्ति मर्यादा-पालन करनेवाले, सन्तोषी, उचित अवसर पर क्रोध 
करनेवाले अकस्मात्‌ प्रेम न तोड़नेवाले, विरागी होकर भी मनसे द्वेष न करने- 
वाले, स्वयं कष्ट सहकर भी मित्र का कार्य करनेवाले, जसे भेड़ के वाल का कम्बल 
कभी रंग नहीं छोड़ता वेसे ही मित्र से कभी विरक्त न होनेवाले, क्रोध में आकर 
मित्रों का अनर्थ करने में प्रवृत्त न होनेवाले, लोभ तथा मोह के वशीभूत होकर 
मित्रों की युवतियों पर अपनी आसक्ति न दिखलानेवाले, विश्वस्त तथा धमवत्सल, 
दूसरों की सम्पत्ति को ढेले के समान समझनेवाले, दृढ़ मंत्री रखनेवाले, शास्त्रों 
को पुणे प्रमाण मानकर उनका अनुसरण करनेव।ले, आत्मसम्भावनाशून्य, 
परिजनों के लिए संग्रहो और सदा मालिक के काम का ध्यान रखनेवाळे श्रेऽठपुरुषों 
से जो राजा सन्धि करता है, चन्द्र की चाँदनी की तरह उसका राज्य सवेत्र 
फेल जाता है। 


शस्त्रनित्या जितक्रोधा बळवन्तो रणे खदा | 
जन्मशीलगुणोपेताः सन्धेयाः पुरुषोत्तमाः ॥ ( १६८२५-२६ ) 
नित्य शास्त्र विश्वासी, जितक्रोध और युद्ध में नित्य ही पराक्रम दिखानेवाले, 
जन्म से ही शीळ और गुणो पुरुषों से सन्धि करनी चाहिए । 


ब्रझच्ने च सुरापे च चोरे झग्नत्रते तथा। 
निष्कतिडिहिता राजन्‌ ऊतच्ने नास्ति निष्कृतिः ॥ 
क्रव्यादे: कमिम्रिइचव न भुज्यन्ते हि ताइश्चाः ॥ ( १७२.२५-२६ ) 


ब्रह्म हत्या, सुरापान, चोरी और व्रतभंग का प्रायर्चित्त तो शास्त्रों में बताया 
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गया है; किन्तु कृतघ्नता का कोई प्रायश्चित्त है ही नहीं । कच्चा मांस खानेवाले 
जानवर और कृमि भी कृतघ्न का मांस नहीं खाते । 


सदा कृतज्ञ होना चाहिए और सदा मित्र वनाने की कामना रखनी चाहिए। 
मित्र से ही सब कुछ मिलता है और मित्र से ही पूजा होती है: 


कृतन्ञेच सदा भाव्यं मिधक्ामेन चेव ह। 
मित्राच्च ऊमते सच मित्राच्‌ पूजां ऊभेस च ॥ ( १७३.२२) 


मित्र से ही भोग प्राप्त होता है और मित्र से ही आपत्ति से छुटकारा 
मिळता है। बुद्धिमान्‌ को उत्तम सत्कारों द्वारा मित्र की पुजा करनी चाहिए । 
पापी, कृतघ्न, निलंज्ज, मित्रद्रोही, कुलाङ्गार, नीच पुरुष का परित्याग कर 
देना चाहिए : 


मित्राद्‌ भोगांश्च शुञ्जोत मित्रेणापत्छु झुच्यसे । 
छत्कारेरुत्तमेमिञं पूजयेत विचक्षणः ॥ 
परिस्याज्यो बचे! पापः ऋृतच्जो निरपञ्रपः । 
मिजद्रोह्दी झुळाङ्गारः पापकर्मा नराधमः है ( १७३.२२-२४) 


श्री प्रह्नादजी कह रहे हैं कि हे इन्द्र, मैं कृत प्रज्ञ, आशा एवं तृष्णा से रहित 
और आत्मदर्शी हूँ । अतः मुझे कोई आयास ( श्रम ) नहीं है । मैं प्रकृति एवं उसके 
विकारों से न तो प्रेम करता हूँ और न द्वेष । मेरी दृष्टि में न कोई द्वेष्टा है और 
न कोई ममता और स्नेह करनेवाला । गुणातीत ज्ञानी न तो निवृत्त सत्त्वमयी 
प्रकृति की आकांक्षा करता है. और न प्रवृत्त राजस-तामस विक्ृृतियों से द्वेष ही 
करता है । कारण वह सवका अन्तरात्मा है और सर्वेसे निळेप है। 


कतप्रल्चस्य दान्तस्य वितृष्णस्य निराशिषः । 
नायासो विद्यते शक्र पइ्यतो ळोकधव्ययम्‌ ॥ 
प्रतो च विक्कारे च न मे प्रीतिन च ह्विषे। 
द्वारं थ न पझ्यासि यो मामद्य ममायते ॥ (२२२.३०-३१) 


गीता भी कहती है : 
न देछि संप्रवृत्तानि न निद्त्तानि काङक्षति। 


पहले महाराज बलि की बड़ी समृद्धि थी, कालक्रम से वह नष्ट हो गयी । 
तब इन्द्र ने पुछा कि तुम्हारा मन केसा है ? बलि ने उत्तर दिया : 
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न त्वं पञ्यखि शृङ्गारं न च्छत्रं व्यजने न थ | 
त्रह्मदर्यां च मे भालां न त्वं द्रक्यस्ि वाख ॥ 
गुहायां निहितानि त्वं मम रत्नानि पृच्छसि । 
यदा मे भविता कालश्तदा त्वं तानि द्रष्यल्यि ॥। 
न हि दुःखेषु डुशोचन्ते न प्रह्ष्यन्ति जधिघु। 
कतप्रज्ञा छानतृप्ताः क्षान्ताः रन्तो मनीषिणः ॥ 
( २२३.२६-२७,२९ ) 


अर्थात्‌ हे इन्द्र, तुम अभी हमारी सोने की झ।री, छत्र, व्यंजन और ब्रह्मदत्त 
माला नहीं देख सकोगे । अभी तो हमारे ये सभी रत्न मूलप्रकृति में अन्तहित 
हैं , जव हमारा समय अनुकूल होगा, तव तुभ पुनः इन्हें देख सकोगे । कृतप्रज्ञ 
ज्ञानतृप्त, क्षमाशील मनीषी सज्जन न तो विपत्ति में शोक में डूबते हैं और न 
सम्पत्ति में हर्षातिरेक से फूल ही उठते हैं । 


पुनः इन्द्र ने प्रन किया कि असुरराज ! पहले तुम्हारी प्रीति, आनन्दसामग्री 
अतुलनीय थी । सम्पुणे संसार तुम्हारे वश में था, पर आज तुम्हारा भयंकर पतन 
हो गया है । अपनी पहली अवस्था यादकर तुम्हें शोक होता है या नहीं ? : 


प्रीति प्राप्यातुळां पूर्व लोछांश्यात्मवशे स्थितान्‌। 
विनिपातमिमं बाहां शोख्स्याहो न शोचसि ( २२४.४) 


तव वलि ने उत्तर दिया : 


अन्नित्यसुएळक्ष्येष काळपर्यायचर्मंतः । 
तस्माच्छक्र न शोचामि रूव होवेदमन्तदत्‌ ॥ 
भूतानां निघनं निष्ठा स्रोतज्ञामिच खागरः। 
नेतत्‌ सम्यग्विजानन्तो नरा सुह्यन्ति दज्रष्वक्‌ ॥ ( २२४. ५, ११) 


हे इन्द्र, यह समस्त जयत्‌ विनाशी है । कालक्रम से एक न एक दिन सवका 
नाश होगा, यह मैं जानता हूं । अतः मुझे शोक नहीं होता । हे व्त्रधारिन्‌, पुरुष 
ज्ञान से सभी पाप-तापों से छुटकारा पा जाता है। निष्पाप होकर शुद्ध सत्त्व 
प्राप्त करता है और म'हजनित कालुष्य छोड़ देता है । 


जहाँ कोई राजा अच्छे कुल में पदा होकर, सुन्दर और प्रतापी होकर भी 
मन्त्रियों के साथ दु:खप्राय जीवन व्यतीत करता हुआ देखा जाता है, वहाँ यह 
समझना चाहिए कि उसका वेसा ही भवितव्य है । इसी तरह बुरे कुल में व्यभिचार- 
जन्य मूर्ख भी कोई राजा अपने मन्त्रियों के सहित सुखमय जीवन व्यतीत करता 
है, तो वहाँ भी उसकी वंसी ही भावी समझनी चाहिए : 
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टञ्यते हि कुले जातो दर्दानीयः प्रतापवान। 
दुःखं जीवन सहामात्यो भवितव्यं हि तत्तथा ॥ 
दोष्कुलेयस्तथा मूढो दुर्जातः राक्र डञ्यते। 
सुखं जीवन्‌ सद्दामात्यो भधितव्यं हि तत्तथा ॥ ( २२४.३२-३३ ) 


हे इन्द्र, जो तुम इस समय ऐश्वर्य में हो, यह कोई तुम्हारा प्रभाव नहीं 
और हम ऐश्वये-भ्रष्ट हैं, तो उकमें न हमारा कोई दोष है । सब कुछ काल से ही 
सम्पादित है : 
नेतदस्मत्कृतं शाक्क नेतच्छक्र स्वया ऊतम्‌! 
. यत्‌ त्वमेवंगलो वज्रिन्‌ यच्चाप्येवंगत! वयस्‌ । (२२४.३५ ) 


हे इन्द्र, जिस अनुत्तम राज्यश्री को पाकर तुम समझ रहे हो कि हमारी 
समृद्धि टिकाऊ है, अव यह नहीं जा सकती, वह सव मिथ्या है; क्योंकि राज्य- 
लक्ष्मी कभी एक के हाथ में नहीं रहती । यह चंचला लक्ष्मी अवतक तुमसे विशिष्ट 
हजारों इन्द्रों के पास रही है। इस समय मुझे छोड़ तुम्हारे पास चली गयो है । 
इन्द्र, तुम पुनः ऐसा मत करो जिससे यह तुम्हें भो छोड़ दूसरे के पास चली जाय। 
यह सव सोचकर शान्त हो जाओ : 


यामेतां प्राप्य जानीषे राज्यश्रियमचुत्तमाम्‌। 
स्थिता मयीति तन्मिथ्या नेषा ह्येकत्र तिष्ठति ॥ 
स्थिता हीन्द्र सहर्त्रषु त्वद्विशिएतमेष्दियम्‌। 
मां च लोला रत्यज्य त्वामगाद्विचुघाधिप ॥ 
मेचं राक्र पुनः कार्षीः शान्तो भवितुमहंसि। 
त्वामप्येवंचधं शञात्या क्षिप्रमन्यं गम्रिष्यति॥ (२२४.५८-६०) 


जगत्‌ का एक ही शास्ता अन्तर्यामी है, दूसरा कोई नहीं । उसीकी प्रेरणा 
से मैं कार्य कर रहा हूँ, जसे कि जल निम्नस्थल से किसीकी प्रेरणा से उसके मन 
के अनुसार क्यारियों में या और कहीं जाता है: 
पकः शास्ता न द्वितीयोऽस्ति शास्ता गभे शयानं पुरुषं शास्ति शास्ता । 


तेनाउयुक्तः प्रवणादिवोदकं यथा नियुक्तोऽस्मि तथा वहामि॥ 
( २२६.८ ) 


बहुत वड़ा लाभ भी जिसे मोहित नहीं करता और जो विपत्ति से नहीं 
घवड़ाता, किन्तु मध्यमवृत्ति से सुख-दुःख दोनों को भोगता रहता है, वही धुरन्धर 
पुरुष कहलाता है : 
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यमर्थसिद्धिः परमा न मोहयेत्‌ तथेव काले व्यसनं न मोहयेत्‌ । 
खुखं च दु/खं च तथेव मध्यमं निषेवते यः स घुरन्धरो नरः ॥ (२२६.१६) 


पुरुष को मात्र लब्धव्य का ही लाभ होता है, गन्तव्य स्थान में ही वह 
जाता है तथा प्राप्तव्य सुख-दुःख को ही प्राप्त करता रहता है । फलोन्मुख प्राक्तन 
कर्म ही 'देव' है । सम्पूर्णं जगत्‌ प्रायः देवपराधीन होता है । अतः विद्वान्‌ को 
शोक-मोहरहित होकर कतंव्य-परायण होना चाहिए : 


ळव्चवप्रोन्येव ळभते गन्तव्यान्येच गच्छति । 
प्रा्व्यान्येव प्राप्नोति दुःखानि च छुखानि च॥ ( २२६.२२ ) 


इन्द्र ने बलि से पुनः कहा कि तुम्हारी श्री नष्ट हो गयी है, तुम वेभव से 
भ्रष्ट हो गये हो; फिर भी तुम्हें शोक नहीं होता, यह बहुत ही कठिन है। तुम्हें 
छोड़ कोन दूसरा तीनों लोकों का राज्य नष्ट होने पर भी जीवित रहने का साहस 
कर सकता है ? : 


नष्टश्रीवि्रवञ्चष्टो यन्न शोचसि दुष्करम्‌ । 
तरेलोक्यराज्यनारो हि कोऽन्यो जीवितुमुत्सहेत्‌॥ ( २२७.१९ ) 


इसपर वलि ने कहा: 


फाळ: काळे नयति मां त्वां च कालो नयत्ययम्‌ । 
तेनाहं त्वं यथा नाद्य त्वं चापि न यथा वयम्‌ ॥ ( २२७.२९ ) 


अर्थात्‌ इन्द्र ! काल हमें इस अवनति को अवस्था में पहुंचा रहा है और 
तुम्हें भी उन्नत अवस्था में पहुंचा रहा है । इसलिए हम तुम्हारे समान उन्नत नहीं 
ओर न तुम ही हमारे समान अवनत हो । 


अतिक्रम्य बहुनन्यांस्त्वयि तावदियं गता। 
कञ्चित्कालमियं स्थित्वा त्वयि वालव चञ्चला । [ 
गोनिपानमिवोत्खज्य पुनरन्यं गमिष्यति ॥ ( २२७.४६-४७ ) 


यह लक्ष्मी अन्य वहुत-से लोगों का उल्लंघन कर तुम्हारे पास आयी है । 
यह स्वभाव से ही चञ्चला है। प्रथिवी जसे एक राजा को छोड़ दूसरे राजा के 
पास चली जाती है, वेसे ही यह कुछ काल तुम्हारे पास ठहरकर फिर किसी दूसरे 
से पास चली जायगी । अतः तुम्हें शोकक़ाल में अधिक शोक और हुर्षकाल में 
अधिक हषं नहीं होने देना चाहिए । भूत और भविष्य की परवाह न कर वतमान 
काल में यथोचित व्यवहार करना चाहिए : 
१७ 
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शोककाले शुचो मा त्वं दृर्षकाले च मा हषः । 
अतीतानागतं हित्वा प्रत्युत्पन्नेन वर्तथ ॥ ( २२७.६५-६६ ) 


फिर इन्द्र ने कहा कि आप पदार्थों का तत्त्व समझानेवाले विद्वान हैं । ज्ञान 
ओर तप से युक्त हैं । आप हस्तामलक के समान काल को देखते हैं : 


भवांस्तु भावतत्वक्षो विद्वान्‌ ज्ञानतपोऽन्वितः । 
कालं प्यति सुव्यक्त पाणादामलकं यथा ॥ ( २२७.१०५-६) 


आप काळचरित्र के तत्त्वज्ञ और सभी शास्त्रों के महाविद्वान्‌ हैं । ज्ञानी भी 
आप जसे होने को स्पृहा रखते हैं : 


काळ्चारित्रतर्वश्ः लवंशार्त्रविशारद्‌ः । 
विवेचने ऊतात्माऽसि स्पृहणीयो विजानताम्‌ ॥ ( २२७.१०६-७ ) 


बलि की देह से लक्ष्मी निकल आयी और इन्द्र के पुछने पर उससे कहने लगी : 


सत्ये स्थितास्मि दाने च ब्रते तपसि चेच हि। 
पराक्रमे च घमं च पराचीनस्ततो चलिः ॥ 
्रह्मण्योऽयं पुरा सूत्वा सत्यवादी जितेन्द्रियः । 
अभ्यस्टूयद्‌ आहाणानासुच्डि्टऱचार्एशाद छतम्‌ ॥ ( २२५.१२-१३ ) 


में सत्य, दान, ब्रत, तप, पराक्रम और धर्म में स्थित रहती हूँ । वलि इन 
सबसे पराङमुख हो गया । पहले यह ब्राह्मणों का भक्त था, सत्यवादी और 
जितेन्द्रिय था । बाद में इसे ब्राह्मणों में ही दोषदृष्टि हो गयी और उच्छिष्ट होकर 
यह घृत का स्पशं करने लगा । अर्थात्‌ किसी प्रकार के प्रमाद से ही लक्ष्मी 
विमुख होती है । 


` चर्मेनित्ये म्र्दाबुद्धौ ब्रह्मण्ये सत्यवादिनि । 
प्रभ्रिते दानशीले च सदेच निवल्लास्यदम ॥ ( २२८.२६) 


घर्मात्मा, महाबुद्धिमान्‌, ब्रह्मण्य, सत्यवादी ओर दानशील के पास ही मैं सदा 
निवास करती हूँ । 


इन्द्र ने पुछा कि सुमुखि ! दत्य लोग कंसा आचरण करते थे जिससे तुम 
उनके यहाँ निवास कर रही थी और क्या देखकर देत्यों को छोड़ तुम देवताओं 
के पास आ गयी ? : 


कथंदृत्तेषु देत्येछु त्वमवास्ीर्वरानने। 
दृष्ठा च किमिष्दागास्त्वं द्वित्वा देतेयदानवान्‌ ॥ 
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श्री ने उत्तर दिया : 


स्वचर्ममनुति 87 घेर्यादवलितेषु च। 
स्वगंमार्गाभिरामेषु सत्तवेषु निरता ह्यहम्‌ ॥ 
दाना - ऽष्ययन - यशेज्या - पिठ - देववपूजनम्‌ । 
शुरूणामतिथीनां च च तेषां खत्यमचतंत ३ 
उखंशण्युदाइचासन्‌ जितस्त्रीका इुताग्नयः । 
शुरुशुश्रूषका दान्ता ब्रह्मण्याः सत्यधादिनः ॥ 
अस्चघाना जितक्रोधा दानशीळलानस्यचः। 
शतणुञ्ा सृतामात्या भ्रुतदारा ह्यनीर्षवः ॥ 
अमपण स चान्योन्यं स्पृदयन्ते कदायन। 
न च जातूरतप्यन्ति चोराः परखम्रद्धिभिः ॥ 
दातारः खंगुहीतार आर्याः करणवेद्निः। 
महाप्रसादा ऋजवो रढभक्ता जितेन्द्रियाः ॥ ( २२८.२९-३४) 


अर्थात्‌ देवराज इन्द्र ! सुन्दर स्वर्गमार्गं के लिए धेयं से अविचलित होकर अपने 
धर्म का अनुष्ठान करनेवाले हमें अच्छे लगते हैं। आप भली भाँतिजान ले कि 
दत्यों के यहाँ यथार्थरूप में दान, अध्ययन, यज्ञ-याग, पितृ-देव-पूजन तथा गुरुपूजा 
ओर अतिथि-सत्कार होतः रहा । उनके घर साफ-सुथरे रहते थे । वे लोग स्त्रियों 
के वश में नहीं थे और अग्निहोत्र करनेवाले, गुरुसेवा करनेवाले, जितेन्द्रिय, 
ब्राह्मण-भक्त और सत्यवादी थे । वे लोग श्रद्धालु, जितक्रोध, दाता, गुणों में दोष 
न देखनेवाले तथा पत्नी-पुत्र और भृत्यवगं का पालन-पोषण करनेवाले थे। वे 
एक दूसरे से जलते नहीं थे । ईर्ष्या के कारण वे परस्पर एक दूसरे का विनाश 
न चाहते तथा बहुत धीर थे । कभी भी दूसरों की समृद्धि देखकर दुःखी नहों 
होते थे । वे लोग दाता थे और संग्रह भी न्यायपूर्वक करते थे। वे श्रेष्ठ और 
दयाल्‌ थे तथा प्रसन्न होकर दूसरों को बहुत देनेवाले थे वे सरल, दुढभक्त औ ९ 
जितेन्द्रिय थे । 


स्न्तुष्टस्रत्यलचिवाः ङृतश्ञाः प्रियवादिनः । 
यथाहसानाथकरा हीनिषेबा यतव्रताः ॥ 
नित्यं पव॑सु सुस्नाता. स्वचुळिप्ताः स्वलङझता?। 
उपवास-तप शोळ(ः प्रतीता ब्रह्मवादिनः ॥ 
नेनानभ्युदियात्‌ सूर्या न चाप्यालन्‌ प्रगेशयाः । 
रात्रो दधि च सक्तूंदछ नित्यमेव व्यवजयन ॥ 
कल्यं घतं जान्ववेक्षन प्रयता अहवाद्निः 

मङ्ल्यान्यपि चापइ्यन्‌ आ्ह्मणांदचाप्यपूजयन्‌॥ 
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सदा हि वदता चस खदा चाप्रतिणलतास्‌। 
अघ च रात्र्याः स्वपतां ब्वा चार्यपतां तथा ॥ 
कपणानाथवुद्धानां दुर्वलातुरयोषिताम्‌ । 
द्यां च संविभागं च नित्यमेवानुमोदतास ॥ (२२८.३५-४० ) 


वे लोग अपने नौकरों और मन्त्रियों को सदेव सन्तुष्ट रखते थे; कृतज्ञ और 
प्रियवादी थे । वे यथायोग्य आदर-सत्कार करनेवाले और दूसरों के कार्य सम्पन्न 
करनेवाले थे । लज्जाशील और यतव्रत थे। वे लोग नित्य ही सुन्दर स्नान 
करनेवाले, पव में विशेषरूप से स्नान करनेवाले, सुन्दर अनुलेपन लगानेवाल 
और अच्छे-अच्छे आभूषण धारण करनेवाले थे । उपवास ओर तप में परायण 
तथा सदा प्रसन्न रहते थे । वे ब्रह्मवादी ( वेदपाठ करनेवाले ) थे। वे लोग नतो 
सूर्योदय तक सोते थे और न सूर्यास्त के समय ही । वे रात्रि के भोजन में दही 
और सत्त का बरावर परित्याग करते थे । प्रातःकाल उठकर घृत एवं अन्य 
मङ्गलकारक वस्तुओं का दर्शन करते थे। पवित्र होकर वेदपाठ करते और ब्राह्मणों 
का पूजन करते थे । वे सदव धमं और न्याय की वाते करते, कभी दान न लेते 
थे । रात्रि के दूसरे और तीसरे पहर में सोते थे, दिन में कभी नहीं सोते थे। 
चे लोग कृपण, अनाथ, वृद्ध दुर्बल, रोगी और स्त्रियों पर दया करते और सदव 
उनके पोषण का अनुमोदन करते थे 


 ब्रस्तं दिषण्णसुद्धिग्नं भयात व्याधितं कृशाम्‌ । 
हतस्चं व्यसनात च नित्यमाइवालयन्ति ते ॥ 
घममेवान्ववर्तन्त न हिंसन्ति परस्परम्‌ । 
अनुकूलाइश कायषु गुरुवृद्धोपसेविनः ॥ 
पितन्‌ देवातिथींइचेच यथावत्तेऽभ्यपूजयन्‌ । 
अवशेषाणि चाइनन्ति नित्यं सत्यतपोश्च॒ताः ॥ 
नेकेऽइनन्ति सुसम्पन्नं स गच्छन्ति परस्त्रियम्‌ । 
सवंभूसेष्ववरतन्त यथात्मनि दयां प्रति ॥ 
नेवाकारो न पशुषु वियोनो च न पर्वसु । 
इन्द्रियस्य विसग ते रोचयन्ति कदाचन ४ 
नित्यं दानं तथा दाक्ष्यमाजवं चव नित्यदा । 
उत्साहोऽथानहङ्कारः परमं सोहदं क्षमा ॥ 
सत्यं दानं तपः शोचं कारण्यं वागनिष्ठुरा । 
मित्रेछु चानभिद्रोहः सव तेष्वभवत्‌ प्रभो । 
निद्रातन्द्रीरसम्प्रीति - रख्याऽथाऽनवेक्षिता । 
अरति्भर विषादश्च स्पृहा चाप्यविशन्न तान्‌॥ ( २२८.४१-४८) 
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वे लोग त्रस्त, खिन्न, उद्विग्न, भय से पीड़ित, रोगी, दुर्वेल, हतस्व और 
व्यसन से पीड़ित प्राणियों को नित्य ही आइवासन देनेवाले थे । वे सदा धर्माचरण 
करते, परस्पर एक दूसरे की कभी हिसा नहीं करते थे । दूसरों के कार्यो का विरोध 
नहीं करते थे। गुरुओं और वृद्धों की सदा सेवा करते थे वे यथाविधि देवता, पितर 
और अतिथियों का पूजन करते और उनका प्रसाद भोजन करते थे। नित्य ही 
सत्यनिष्ठ और तपोतिष्ठ थे । वे कभी अकेले अच्छी चीज नहीं खाते थे, परस्त्री- 
गमन नहीं करते थे । अपने समान सवको समझकर सव पर दया करते थे । वे 
आकाश में, पशुओं में या वियोनि में कभी वोयंत्याग नहीं करते थे तथा पवे में 
स्त्री-गमन नहीं करते थे । नित्या दान-दक्षता, नित्य सरलता, उत्साह, अनहंकार, 
परम सोहाद क्षमा, सत्य, तप, शौच, कारुण्य, अनिष्ठुर वाणी और मित्रों के साथ 
अनभिद्रोह ये सव कुछ गुण उनमें थे। निद्रा, तन्द्रा अप्रसन्नता, असूया, अनवेक्षण, 
अरति, विषाद और परकीय पदार्थो की स्पृहा उन्हें छ तक नहीं गयी थी । 


श्रीने कहा कि दानडों में ऊपर कथित गुण थे, इसीलिए मैं सृष्टिकाल से 
लेकर अनेक युगों तक उनके पास रहो । लेकिन समय ने पलटा खाया । दानवों से 
थे गुण निकल गये । मैंने देखा कि वे काम और क्रोध के वश हो गये हैं और धर्म 
उनसे दूर चला गया । ( इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि पूवेकाल में दानव या 
असुर परम आस्तिक, धर्मनिष्ठ थे । ) : 


साइ्मेवंशुणेष्वव दानवेष्ववसं पुरा। 
प्रजासर्गसुपादाय नेकं युगविपर्यंयम्‌ ॥ 
ततः क/लविपर्याले तेषां शुणविःरयंयात्‌। 
अपश्यं निर्गतं घम कामक्रोघवशात्मनाम्‌ ॥ (२२८.४९-५०) 


सज्जन, ज्ञानवृद्ध सभासद लोग जव विचार करते तो दानव उनकी 
दिल्लगी उड़ाने लगते । ज्ञानवृद्ध, वयोवृद्ध लोगों से छोटे लोग ईर्ष्या करने लगे । 
बड़े -बूढ़ों के आने पर युवक लोग अभ्युत्थान और अभिवादन द्वारा पहले का-सा 
उनका आदर-सत्कार न करते और बठे ही रहते थे। पिता के सामने ही पुत्र का 
मालिकाना चलने लगा । स्वामी लोग नौकर पाकर निळेज्जतापूर्वंक अपना महत्त्व 
प्रख्यापित करने लगे । वे धर्मविरहित निन्दित कमं द्वारा वड़े पदार्थों की प्राप्ति 
की बात सोचने लगे : 


सभासदां च दुद्धाना सतां कथयतां कथाः। 
प्राइलन्नभ्यसूयश्च सरवब्रृद्धान्‌ शुणावराः॥ 
युवानश्च समालोना दुद्धानपि गतान्‌ सतः। 
नाभ्युत्धानाभिवादाभ्यां यथापूर्वमपूज्ञयन्‌ ॥ 
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= वर्तयत्येच पितरि पुत्र: प्रश्नतते तथा। 
अमितरश्रत्यतां प्राप्य ख्यापयन्त्यजपञ्पाः ॥ 
तथा घर्मादपेतेन कमणा गर्हितेन ये। 
महतः प्राप्नुवन्त्यर्थास्तेषां तत्रा्नवत्‌ स्पृद्दा ॥ (२२८.५१-५४ ) 


रात्रि में वे लोग जोर-जोर से वाते करते और नीचे अग्नि जला करतो 
थी । पुत्र पिता का और स्त्री पति का अतिक्रमण करने लगी । वे माता, पिता, 
वृद्ध आचाय, अतिथि ओर गुरुका अभिनन्दन नहीं करते थे; किन्तु स्वयं अपने 
आपको वड़ा समझते थे । वे बालकों का पालन नहीं करते थे । विना हवन किये; 
पितर, देवता, अतिथि तथा गुरु का विना आदर-सत्कार किये और विना भिक्षा- 
बलि दिये स्वयं भोजन करने लगे : 


उच्चेदचा भ्यवदन रात्रो नोचेस्तत्राग्विरज्वलूत्‌ । 
पुत्राः पितृनत्यचरन्‌ नायंइचात्यचरन्‌ पतीन्‌ ॥ 
मातरं पितरं वृद्धमाचार्यंमतिथथि शुदम्‌। 
गुरुत्वाज्ञाभ्यनन्द्न्त कुध्षारान्‌ नान्वपालयन्‌ ॥ 
भिक्षां बलिमद्त्वा च स्वयमन्नानि भुञ्जते । 
अनिष्ठा संविभज्याथ पित॒देचातिथीन्‌ शुरून्‌ ॥ ( २२८.५५५७) 


दानवोंके रसोइये मन, वाणी और कमं से पवित्रता की परवाह नहीं करने 
लगे । उनका भोजन खुला रहने लगा । धान्य ( जव, गेहूँ, चना, चावल आदि ) 
विखरा हुआ रहने लगा। कौए-चू हे उन्हें मनमानी खाने लगे। दूध बिना ढँका रहने 
लगा और जूठे होकर लोग घी का स्पर्श करने लगे। ( प्राचीन काल में लोग 
अनुच्छिष्ट भोजन में ही घृत डालते थे, अनुच्छिष्ट रहकर ही घृत का स्पशं करते 
थे, उच्छिष्ट भोजन में घृत नहीं डालते थे। ) कुद्दाल, हसुआ, पेटी, काँसे का 
बतेन और सभी सामग्री इधर-उधर बिखरी रहती थी । गृहस्वामिनी को उसका 
कुछ भी ध्यान नहीं था । मकानों की मरम्मत नहीं होती थी और पशुओं को रख- 
बाँधकर भी उन्हें घास-भुसा, पानी आदि नहीं दिया जाता था: 


न शोचमनुरुद्धयन्त तेषां सूदजनास्तथा । 
मनसा कमणा वाचा भक्यमासीदनावरतम्‌ ॥ 
विप्रकीर्णानि घान्यानि काकमूबिकभोजनम्‌ । 
अपाद्ुतं पथोऽतिष्ठदुच्छिष्टाश्चास्पृशन्‌ उतम्‌ ॥ 
कुद्दाल॑ दाअपिरकं प्रकीण कांस्यभाजनम्‌ । 
द्रव्योपकरणं सव नान्वर्वेक्षत्‌ कुटुम्बिनी ॥ 
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प्राकारागारविध्वंसान्न स्म ते प्रतिकुवंते। 
नाद्रियन्ते पशून्‌ बद्ध्वा यवसेनोदकेन च ॥ (२२८.५८-६१) 


दानव लोग परिजन ( नौकर-चाकर ) और वाळ-वच्चों का ध्यान न रख- 
कर अच्छी-अच्छी चीजें स्वयं खा लेते थे वे विना देवताओं के उद्देश्य से केवल 
अपने स्वार्थं के लिए पायस, इसर, मांस, अपूप ( पुआ ) और पूड़ी बनवाते 
तथा वृथा मांसभक्षण करते थे। उन्होंने सूर्योदय-काल और रात्रि के प्रारम्भ में 
( अर्थात्‌ दोनों सन्ध्याओं में ) शयन करना प्रारम्भ कर दिया और उनके यहाँ 
प्रतिगृह्‌ दिन-रात कलह होने लगा । दुष्टतावश छोटे लोगों ने बड़ों की वातें सुनना 
वन्द कर दिया । वे विकमं ( निषिद्ध कर्म ) करने लगे और सदाचारी, श्रमी 
लोगों से द्वेष करने लगे : 


बालानां प्रेक्षमाणानां स्वयं अक्ष्यानभक्षयन्‌। 
वथा सृत्यजनं सर्वभ्रसन्तप्यं च दानवाः ॥ 
पायसं ङलर मांसमपूपानथ शाष्कुलीः। 
अपाचपन्नात्मनोऽथं दथा मांसान्यभक्षयन्‌ ॥ 
उत्सूर्यशायिनइचालन्‌ सर्व चासन्‌ प्रगेनिशाः । 
अवर्तन्‌ कळहाइचाअ दिवारात्रं णृहे गृहे ॥ 
अनार्याइचार्यमाखीनं पयुपाखन्न तत्र ह। 
आश्रमस्थान्‌ विध्स्थाः प्राद्विषन्त परस्परम्‌ ॥ (२२८.६२-६५) 


दानवों में सांकर्यं आ गया । पवित्रता की मर्यादा नष्ट हो गयी । वेदज्ञ 
ओर मूर्ख ब्राह्मणों के आदर अथवा अपमान में कुछ फकं नहीं रह गया। अर्थात्‌ 
सबको एक-सा देखा जाने लगा । योग्यता की क्र नहीं रह गयी । दासियाँ दु्जेनों 
के समान हार, आभुषण और वेष धारण करने लगीं । उनका चलना, बेठना 
और देखना सव दुर्जनं के समान होने लगा । स्त्रियाँ पुरुषवेष में तथा पुरुष 
्त्रीवेष में क्रीडा, रति, विहार करते हुए परम आनन्द का अनुभव करने लगे : 


सङ्कराइचाभ्यवतन्त न च शोचमवर्तंत। 
ये च चेदविदो विप्रा विस्पृष्टमनतइल ये॥ 
निरन्तरविशेषास्ते बडु मानावमानयोः ॥ 
हारमाअरणं चेषं गतं स्थितमचेश्षितम्‌॥ 
असेवन्त सुजिष्या वे दुर्जनाचरितं विधिम्‌ । 
स्त्रियः पुरुषवेषेण पुंखः स्त्रीवेषधारिणः ॥ 
क्ीड़ारतिविदारेछु परां मुदमवाप्नुवन्‌ ॥ (२२८.६६-६९ ) 
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पहले के शक्तिशाली लोगों द्वारा योग्य पुरुषों को दिये दान को नास्तिकता- 
वश छीनना प्रारम्भ कर दिया गया, यद्यपि उसे न छीनने पर उनका कुछ बिगड़ता 
न था। कहीं सङ्कट की स्थिति में कोई मित्र कुछ अर्थ की सहायता माँगना तो उसे 
देना दूर, उलटे अपने क्षद्र स्वार्थवश मित्रक्रा और भी धन हड़प लेते थे। उनमें दूसरों 
का धन हड़पने की प्रवृत्ति काम करने लगी। वे सभी व्प्रापारों के प्रेमी हो गये । शूद्र 
अपनी गणना आर्यों में करके तप करने लगे । वे बिना ब्रह्मच्यं-ब्रत के ही वेद का 
अध्ययन करने लगे। कोई-कोई ब्रह्मचर्य्रतका दम्भ करते थे। शिष्य गुरु की सेवा नहीं 
करते, बल्कि गुरु के मित्र बनते थे । माता-पिता के थक जाने पर उनको प्रसन्नता 
समाप्त हो जाती थी और उनका मालिकाना भी नहीं रहता था । दीन होकर वे 
अन्न के लिए लड़कों से भीख माँगते थे । वहाँ वेद के गम्धीर विद्वान्‌ कृषि आदि से 
अपनी जीविका चलाते थे और मूर्ख लोगों को श्राद्धो में भोज न कराया जाता था: 

ग्रभवद्धिः पुरा दायानहभ्यः प्रतिपादितान्‌ | 

नाभ्यवर्तन्त नास्तिक्याद्‌ वर्तन्तः ल्र्भवेष्वणि ॥ 

मित्रेणाभ्यर्थितं मित्रमथंसंशयिते क्वचित्‌ । 

बालकोट्यग्रमात्रेण स्वाथनाघ्न तद्दखु ॥ 

परस्पादानरु जयो विपणव्यवद्दारिणः । 

अहच्यन्तायंचणंछु शूद्राइचापि तपोघनाः॥। 

अघीयन्तेऽतताः केचित्‌ छूथा बरतमथाणरे । 

अशुश्रषुरुरोः शिष्यः कश्चिच्छिष्यसखो शुदः॥ 

पिता चैव जनित्री च श्रान्तौ कृत्तोत्सवाचिव । 

अप्रभुत्वे स्थितौ वृद्धावन्नं प्राथंचतः खुतान्‌॥ 

तत्र वेइविद्‌ः प्रोज्ञा गए्भीय खागरोपमाः । 
कृष्यादिष्विमदन्‌ खरता मूर्खा! भाद्धन्य सुञज्ञत ॥ (२२८.६९-७५) 


प्रातःकाल ही गुरु लोग बिना बुलाये शिष्यों के यहाँ आकर कुशल-प्ररन पूछते 
थे । उनकी प्रेषण-क्रिया अर्थात्‌ दौत्य ( समाचार यहाँ-यहाँ ले जाना ) स्वयं 
करते थे । सास-ससुर के सामने नौकरों पर बहू का हुक्म चलने लगा । बहू अपने 
पति को बुलाकर उस पर भी हुक्म चलाने लगी । पिता को प्रयत्नपूर्वक पुत्र के 
चित्त का अनुसरण करना पड़ता था तथा भाररूप जीवन व्यतीत करना पड़ता 
था । मित्रता के नाते पहले बहुत सत्कार पाये लोगों ने भी मित्र की सम्पत्ति अग्नि 
में जली, चोरों द्वारा चुरायी गयी और राजा के द्वारा छिनी गयी देखकर द्वेष से 
हँसना प्रारम्म कर दिया । दानव लोग कृतघ्न हो गये, नास्तिक हो गये, दुष्ट हो 
गये, ग्ुरुपत्नी-गमन करने लगे, अभक्ष्य-भक्षण करने लगे । उनमें कोई मर्यादा नहीं 
रह गयी, उनके चेहरों की कान्ति उड़ गयी ; 
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प्रातः घ्रातव्य उुप्रद्न कल्पनं प्रेषणक्रियाः । 


शिष्यायघ्रद्िताम्तेयामकुर्धन्‌ शुशवः स्घयम्‌ ॥ 


च्त्रश्रृइश्शुरयोरश्रे वधूः प्रेप्याचझासत। 
' छन्यधागसच्छ अर्तार समाहयाभिजव्पति ॥ 
प्रयत्नेदाघि जारक्षच्चित्त छुअस्य चे पिता। 
व्य्जञ्जायि संर्स्भाद्‌ डुःखबास तथायलत्‌ ॥ 
अग्निदाहेस खोरे राजभिर्वा हृतं चनम्‌ । 
टएवा छेषात्‌ प्राइसन्त झुढ॒त्लर्भाचिना ह्यपि ॥ 
कतघ्ता नाख्दिळाः पापा शुरुरारासिघशिनः । 
अभ्नक्ष्यश्षक्षणर ता निमर्यादा हतत्विषः ॥ (२२८.७५-७९) 
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श्री ने आगे कहा : 


ते्वेशघारीडाचाराचाखरत्लु विपयये । 
ताह देवेन्द्र घत्स्यामि दानचेष्दिति से अलिः ॥ ( २२८.८०-८१) 


अर्थात्‌ हे देवेन्द्र, इस तरह दानवों में उळटा-पुलटा आचार आ गया। 
इसी लिए अब मैं उनके पास नहीं रहना चाहती । 


श्री के इन वचनों से स्पष्ट हो जाता है कि प्रथम कहें गये शास्त्रीय आच- 
रणों से लक्ष्मी की प्रसन्नता ओर अनुग्रह होता है तथा अन्तिम अशास्त्रीय आचरणों 
से लक्ष्मी विमुख होती हैं । 
श्री कहती है : 
तन्मां स्थयरूचुप्रा्तामन्रिबन्द्‌ दाचीपते। 
त्व्याचतां सां देवेश एरो चाइ्यन्ति देदताः ॥ 
यत्राहं तन्न मत्कान्ता मछिद्ाष्टा सद्‌र्पणाः । 
सह देव्यो जयाष्टम्यो वासमेष्यन्ति तेऽएघा ॥ 
आशा श्रद्धा चतः छान्तिनिजितिः सन्नतिः छमा । 
अष्टमी इत्तिरेतालां पुरोगा पाकशासन ॥ (२२८.८१-८४) 


अर्थात्‌ हे शचीपते, मैं स्वयं तुम्हारे पास आयी हूँ । तुम मेरा अभिनन्दन 
करो । फिर देवता भी भेरा सत्कार करगे । जहाँ मैं रहती हूँ वहाँ मेरी प्यारी 
सखियाँ, जो मुझसे विशिष्ट हैं, रहती हैं । वे आ८ प्रकार की हैं: ( १ ) आशा, 
( २) श्रद्धा, (३)घृति, ( ४) शान्त, ( ५) विजिति, ( ६ ) सन्नति, 
( ७) क्षमा और ( ८) वृत्ति । यह आठवीं वांत्त सबसे आगे रहती है। 
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अश्रद्धा परम पापं श्रद्धः पापप्रमोचनी । 
जद्दाति पापं श्रद्धावास सर्पो जीर्णामिव त्वचम्‌ ॥ ( २६४.१५ ) 


अश्रद्धा परम पाप है, श्रद्धा पाप से छटकारा देनेवाली है । जेसे सप पुरानो 
केचुली छोड़ देता है, वसे ही श्रद्धाळ प्राणी पाप से छुटकारा पा जाता है। यद्यपि 
धमरक्षा, शिष्टपालन और दुष्टनिग्रह के लिए भी कभी-कभी कूटनीति का भी 
अवलम्वन करना पड़ सकता है; फिर भी प्रशंसनीय नीति सवंहितेषिता ही है । 


अद्रोहिणेव भूतानामब्पद्दोहेण दा पुनः | 
या चृत्तिः ख परो धर्मस्तेन जीवामि ज्ञाजळे॥ ( २६२.६) 
तुलाधार वश्य जार्जाल व्राह्मण से कह रहा है कि प्राणियों से द्रोह न कर 


जो जीविका होती है, वह परमधर्म है । यदि वेसा सम्भव न हो तो जहाँतक वने 
अल्पद्रोह्‌ से ही जीविका चलानी चाहिए । जाजले, मैं वैसे ही जीविका चलाता हूँ। 


सचंषां यः सुहन्म्ित्यं सवेषां ग हिते र्तः । 
कर्मणा मनसा वाचा स घम वेद्‌ जाजळे ॥ (२६२.९ ) 
जाजले, जो सवका सुहृत्‌ है तथा मन, वाणी और कमे से सबके हित में 
लगा रहता है, वही धमे का सम्यक्‌ जानकार है । 
यदा न॑ कुरुते आवं सर्वभूतेषु पॉोपकम्‌ । 
कर्मणा मनसा वाचा रह्म रूस्एद्यते तदा ॥ ( २६२.१६) 


जव पुरुष मन, वाणी और कमं से सभी प्राणियों में पापमय भाव नहीं 
बनाता तब वह ब्रह्म हो जाता है। 


योऽभयः सवभूतानां स्र प्राप्नोत्यभयं पदम्‌ । ( २६२.१७ ) 
सभी प्राणियों को अभय देनेवाला अभयपद पाता है। 


पुरा घिग्दण्ड एयासीद्‌ वाग्दण्डस्तद्नन्तरग्ह्‌ । 
खआस्टीदादानद्‌ण्डोऽपि चघदण्डोऽद्य वतते। 
दधेनापि न शाक्यन्ते नियन्तुमपरे जनाः॥ (२६७.१९-२०) 


पहले धिक-दण्ड था, वाद में वाग्दण्ड चला । तदनन्तर अर्थदण्डकी प्रवृत्ति 
हुई तो आज वधखण्ड चळ पड़ा है। किन्तु वध से भी सव पर नियन्त्रण नहीं किया 
जा सकता । घर्मनियन्त्रित अन्तमुंख लोगों से कुछ अपराध वनने पर 'धिक्‌' शब्द 
ही पर्याप्त दण्ड था । उसीके भय से वे सदा प,प से बचते रहते । कुछ बहिमुंखों 
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महाभारत की दृष्टि में १३९ 


के लिए कुछ रुक्ष वचन का दण्ड होने लगा । घर्मनिष्ठों में ह्लास होने से उत्तरो- 
त्तर कठोर दण्ड आवइ्यक हो गया । 


आत्मानमसप्राधाय समाघित्सति यः परान्‌ | 
विपयेष्विन्द्रिययर्श मानवाः प्रइसन्दि तम्‌ ॥ ( २६७.२७ ) 


जो अपने मन पर विजय प्राप्त न कर दूसरों को जीतना चाहता है, प्रज्ञा 
उस इन्द्रिय-लोलुप की हँसी उडती है। 


अ/त्मेचादो नियन्तव्यो दुष्कृतं सन्नियच्छता । 
दण्डयेच्च महादण्डोरयि वन्धूननन्तरान्‌ ॥ ( २६७.२९ ) 


दुष्टों पर नियन्त्रण करनेवाले को पहले अपना नियन्त्रण करना चाहिए । 
अपने अन्तरङ्ग पुत्र, भाई आदि भी यदि दुप्कृतकारी हों तो उन्हें भी महादण्ड देना 
चाहिए । यही धर्मसापेक्ष पक्षपाउविहीन राज्य का आदश है। इसी आशं के 
अनुसार राम ने निरपराव-निष्कलंक साध्वी सती सीता को भी वनवास दिया था। 
इसमें भाई-भतीजा-वाद कभी पनपन ही नहीं सकता : 
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३. नीतिकारों की कसौटी पर 


मनु, शुक्र, कामन्दक आदि नीहिकारों की नोति की कसौटी पर राजधर्मं को 
कसा जाय तो सुस्पष्ट है कि राजा द्वारा सुरक्षित श्रोत्रिय प्रतिदिन जो धर्माचरण 
करता है, उससे राजा की आयु, द्रव्य एवं राष्ट्र की वृद्धि होती है । स्वदेश में 
शाक-तृणादि स्वल्पमूल्य के क्रय-विक्रमा दि व्यवहार से जीविका चळानेवाले सावारण 
व्यक्ति से भी राजा को कुछ-म-कुछ कर लेना चाहिए । राजा को चाहिए कि कार, 
शिल्पी, लोहकार तथा देहिक श्रम से जीविका चलामेवालों से मास में एक दिन 
काम कराये । प्रजास्नेह से शुल्क न ग्रहण करते पर राजा का सूलच्छेइ और 
अतिलोभ से प्रचुर कर ग्रहण करने पर दूसरों (प्रजा ) का मूळच्छेर होवा है। 
अतः दोनों से ही वचना चाहिए। 


नोच्छिन्द्यादात्मनो सूल परेषां चातितृष्णया । 
उच्छिन्दन्‌ ह्यात्मनो सूलसात्मानं तांश्च पीडयेत्‌ ॥ ( मनु० ७.१३९ ) 


कार्य विशेष देखकर राजा को कहीं तीक्ष्ण तो कहीं मृदु होना चाहिए । 
स्वयं कार्यदशंन में खिन्न होने पर धर्मज्ञ, जितेन्द्रिय, प्राज्ञ और कुलीन श्रेष्ठ 
अमात्य को कार्यदशन के लिए नियुक्त करना चाहिए । प्रजापालन क्षत्रिय का 
परमधर्म है । कारण, यथाशास्त्र फल, कर आदि का भोक्ता राजा धर्म का भागी 
होता है । 

राजा रात्रि के चोथे प्रहर में उठकर शौच-स्तानादि से निवृत्त होकर अग्नि- 
होत्र होम करे । तदनन्तर ब्राह्मणों का पुजन कर जहाँ अमात्यादिकों से मिलना- 
जुलना होता है, उस सभा में पहुँचे । वहाँ दर्शनार्थं आगत सभी प्रजा का सम्भाषण, 
सम्प्रश्‍स आदि द्वारा अभिनन्दन कर उसे विदा दे और गिरिपप्ठ, प्रासाद या 
अरण्यस्थित निर्जन प्रदेश में मन्त्रभेदकारियों से अनुपलक्षित हो पञ्चाङ्ग मन्त्र का 
चिन्तन करे । अर्थात्‌ कर्मारम्भोपाय, पुरुपद्रव्य-सम्पत्‌, देशकाल-वि भाग, विनिपात- 
प्रतीकार और कार्ये ३िद्धि के त्रिषय में मन्त्रियों के साथ मन्त्रणा करे । जिस राजा 
का मन्त्र मन्त्रियों से अन्य दूसरे लोग नहीं जान पाते, वह कोशविहीन होते हुए 
भी सम्पूणं पृथ्वी का शासक वन सकता है । 


मन्त्रणा के समय जड़, मुक, अन्ध, वधिर, तिर्यग्योनि शुक-सारिकादि, 
अतिवृद्ध, स्त्री, म्लेच्छ, रोगी, अंगहीन आदि सत्रको हटा देना चाहिए । कारण, 
इन सबसे मन्त्रभेद की आशंका वनी रहती है। राजा को चाहिए कि दोपहर, 


नीतिकारों को कसौटो पर १९१ 


आधी रात अथवा जव भी वह विगतक्ळम हो अर्थात्‌ उसका शरीर या चित्त खिन्न 
न हो, तभी मन्त्रियों के साथ या अकेले ही धर्म, अर्थ और काम के अनुष्ठान के 
सम्बन्ध में विचार करे | राजा के लिए दूतप्म्प्रेण, प्रारव्ध कार्य की पूर्ति, 
अन्तःपुर स्थिति, गुप्तचरों को दूधरे गुप्त वरों द्वारा गतिविधि का ज्ञान और 
विचार आवद्यक है ! 

राजा को समग्र अष्टविध 
आचार्य उशनाने कहे हैं : 


में का विवार करना चाहिए, जो नीति के 
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आदाने च विसर्गे च तथा प्रेषनिषेधयोः । 
पञ्चते चार्थवचने व्यवहारस्य चेक्षणे॥ 
दण्डशुद्धयोः सदा युक्तस्ते नाष्टगतिको नृपः । 
अष्टकर्सा दिवं याति राजा शक्राभिपुजितः ॥ 


अर्थात्‌ करादि का आदान, अ्र॒त्यादि के लिए धन-प्रदान, अमात्यादिकों का 
दष्टादप्ट अनुष्ठानों में प्रेषण, दुष्टादृष्ट-बिरुद्ध क्रियाओं से निषेध करना, अथ- 
वचन अर्थात्‌ कार्य का सन्देह होने पर राजाज्ञा से ही नियमन, व्यवहार ( ऋणादि 
अदालती कार्यवाही ) का निरीक्षण, दण्ड अर्यात्‌ ऋण[दि-विवाद में पराजितों से 


शास्त्रोक्त धन-ग्रहण, शुद्धि अर्थात पापकर्म होने पर प्रायश्चित्त कराना-ये ही | 


अष्टकम हैं । 


धातिथि के अनुपार अक्कतारम्भ, कृतानुष्ठान अर्थात्‌ प्रारब्ध कमं की 
समाप्ति, अनुञ्ठित कर्म-विशेष और उसका फल तथा साम, दान, दण्ड ओर भेद 
ये अष्टकर्म हैं। अथवा-वणिकूपथ, उदकसेतुवन्धन, दुर्गकरण, कृत का संस्कार- 
निर्णय, हस्तिवन्धन, खनिखन 7, शून्यनिवेशन और दारुवनच्छेदन ये अष्टकमे हैं । 
कामन्दक के अनुसार कृषि, वणिकपथ, दुग, सेलु, कुञजरवन्धन, खान, वन- 
च्छेदन और सेन्याभिवेशन ये अष्टविधर कर्म हैं । 
इसी तरह राजा पञ्चवगं का भी चिन्तन क.रे। अर्थात्‌ कापटिक, उदास्थित, 
गहपति, वेदेहिक एवं तापप्षवेषधारी पच्बविध चारवरगे का तत्त्वतः विचार करे । 
परमर्मज्ञ, प्रगल्भ, छात्र, कपटव्यवहार करनेवाला होने से 'कापटिक' कहलाता 
है। वह यदि जीतिकार्थी हो ठो अर्थदान एवं सम्मान द्वारा वश में करके उसे 
नियुक्त व्यक्तियों एवं प्रजा के दुर्वा सज्ञान के लिए अधिकृत कर देना चाहिए । जो 
प्रव्रज्या करके आरूढ-पतित हआ हो, उसे 'उदास्थित्त' कहते हैं। वह भी यदि 
लोगोंके दोषों का ज्ञाता, प्रज्ञा-शुद्धि से युक्त तथा निष्कपट हो और जीविका 
चाहता हो तो उसे भी पूर्वोक्त कार्य में लगाया जा सकता है। उसे किसी वहुत 
आमदनीवाले मठ में स्थापित कर और उसकी वृत्ति के लिए और भी उवरा 
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भूमि दी जाय । वह भी चारकर्म में नियुक्त अन्य प्रत्रजितों को भोजनाच्छादनादि 
दे। क्षीणव॒त्ति, प्रज्ञाशौचयुक्त किसान 'गृहपति” कहलाता है । उससे भी वेसा ही कह- 
कर अपनी हो भूमि में क्रषि-क्र्म में लगायें । इसी प्रकार क्षीणवत्ति वेश्य 'वेदेहिक' 
कहलाता है । उसे भी पूर्ववत्‌ कहकर और घन-मानादि अवीनकर अपना व्यापार 
कराये । मुण्डो या जटिल यदि वृत्ति की कामनावाला हो, तो उसे 'तापसबेष- 
धारो' कहते हैँ । वह भी किसी आश्रम में बहुत-से मुण्डी-जटिलों में रहता हुआ 
कपट-कुशल शिष्यगणों से घिरा हुआ राजोपकल्गित वृत्ति से युक्त हो तपस्या 
करे । प्रक्राश में मास या दो मास पश्चात्‌ मुष्टिमितत वदरीफळ ( एक मुट्टी बर ) 
खाकर जीते रहने की ख्यापता करे और एकान्त में यथायोग्य राजोपकल्पित 
आहार ग्रहण करता रहे । शिष्य लोग उसके अतीव-अना गत ज्ञान का प्रख्यापन 
कर्‌ । ऐसे व्यक्ति वहुलोक-समुदाय से घिरे रहकर सर्वबिशवसनीय बन जाते हैं। 
उनसे लोग कार्य-अकायसम्त्रन्शी सव तरह के प्रश्‍न करते और अन्य लोगों को 
कुक्रियाओं का भी वर्णन करते हैं। ये सव राजा के गुप्तचर हो सकते हैं, उनसे 
गुप्त-वृत्त विदित होता है। राजा का उतेव्य है कि इनके द्वारा प्रतिपक्षी राजाओं 
तथा अपने अमात्य आदिक़ों का अनुराग-विराग जानकर तदनुरूप व्यवस्था पर 
विचार करे । राजमण्डल में कोत सन्धि चाहता है और कोन विग्रह, इसका भी 
ज्ञान प्राप्तकर तदनुगुण बिचार करना चाहिए । इन्हीं सत्र भावों को हृदय में 
रखते हुए नीतिकार मनु कहते हैं : 


कृत्स्नं चाष्टविधं कमं पञ्चवयंश््च तत्त्वतः । 
अनुरागापरागो च प्रचारं सण्डलस्य च॥ ( ७.१५४) 


अर्थात्‌ राजा का कतेत्र्य है कि ( पूर्वोक्त ) अष्टबिध कर्मो तथा पःच्चवगं को 
तत्वतः जानकर तथा राजमण्डल के प्रचार का अनुराग-बिराग जान तदनुसार 
अपने झतव्य का निर्धारण करे। नीतिकार मनु आगे कहते हैं कि म्यम का 
प्रचार, विजिगीषु की चेष्टा ओर उदासीन की नीति एवं त्रिविध शत्रुओं की गति- 
विधि पर राजा को विशेष रूप से विचार करना चाहिए । 

अरि और विजिगीषु के मध्य का 'भूम्यनन्तर' होता है। वह दोनों के 
संहत होने पर अनुग्रह-समर्थ और असंहत होने पर विग्रह-समर्थ होता है । इसी 
तरह उदासीन विजिगोषु ओर भूम्यनन्तर ( मध्यम ) के संहत होने पर अनुग्रह- 
समर्थ और असंहत होने पर निग्रह-समर्थ होता है। मध्यम, विजिगीषु, उदासीन 
ओर शत्र ये चार मूल-प्रक्ृति होते हैं । 

अपने राज्य के अनन्तर चारों दिशाओं के राजाओं को अरिःप्रकृति तथा 
उनके सेवी राजाओं को भी अरि ही समझना चाहिए। अरि के अनन्तरवाले 


नीतिकारों की कसौटो पर १४३ 


एकान्तर राजा को मित्र-प्रक्षति जानना चाहिए । उन दोनों के अनन्तर राजाका 
उदासीन-प्रकृति जानना चाहिए । इन्हीं ५कृतियों को अग्रवर्ती' और श्चाद्वती 
कहा जाता है । अग्रवर्ती को 'अरि' और पश्चाद्वर्ती को 'पाश्णिग्राह' कहते हैं 


अनन्तररमरि विद्यादरिसेविनमेव च । 
अरेरनन्तरं मित्रमुदासीनं तयोः परम्‌ ॥ ( मनु० ७.१५८ ) 


अरिभूमि के आगे भमिवाला 'मित्र' तथा उसके आगेताला 'अरिमित्र, 
उससे आगेवाला 'मित्र-मित्र' और उससे भी आगेवाला अरिमित्र-पमित्र' इस 
प्रकार चार आगे के और वसे ही पीछेवाले 'पार्टणग्राह', आकन्द', पार्टिणग्रहा- 
सार' और 'आक्रन्दासार' कहलाते हैं। ये ही राजा की आठ प्रङ़्तियाँ हैं । इन 
प्रककृतियों की शाखाभत पाँच प्रक्ृतियाँ होती हैं, जो निम्नलिखित हैं : (१) 
अमात्य, (२) राष्ट्र, (३) दृग, (४) अर्थ, और (५) दण्ड! ये पाँचों द्रव्य प्रकृति 
[ती हैं। ऊपर कह वारह प्रक्ृतियों को ( ४ मूलप्रक्न ति ८ शाखा- 
प्रक्ृतियों की ) प्रत्येक की ५ द्रव्य-प्रकृतियाँ होती हैं। इस तरह कुल ६० प्रक्कतियाँ 
हई, जिनमें पहली १२ प्रक्कतियाँ मिलाने पर सव संकलित ७२ प्रकृतया हो गयों। 
इन सभी राजाओं को साम, दान, भेद, दण्ड आदि व्यस्त या समस्त उपायों से वश 
में करना चाहिए । 


राजा को चाहिए कि सन्धि, विग्रह, यान, आसन, संश्रय और द्वधीभाव 
इन ६ गुणों का भी चिन्तन करे। राजाओं का परस्पर विश्‍वास होना “सन्धि है, 
अथवा 'उभयानुग्रहार्थ यान, आयुध, हिरण्यादि द्वारा हम दोनों आपस में एक 
दूसरे की पूर्ण सहायता करेगे', इस प्रकार का नियम-वन्ध्र सन्धि है । वरानुबन्ध- 
कार्य ही 'विग्रह' है । शत्र पर चढ़ाई करना 'यान' है। उपेक्षा करना आसन है । 
स्वार्थसिद्धि के लिए बल का द्विधाकरण ही द्वेधीभाव' और इात्रुपोड़ा होने पर 
अतिप्रबल दररे राजा का सहारा लेना संश्रय है । 

कामन्दक के अनुसार विजिगीए के आगे पाँच होते हैं: (१) अरि, 
(२) मित्र, (३) अरिमित्र, (४) मित्रमित्र, ( ५ ) अरिमित्रमित्र। तथा विजि- 
गीषु के पोछे चार होते हैं : ( १) पाष्णिग्राह, ( २) आक्रन्द, ( ३ ) पाष्णग्राहा- 
सार और ( ४ ) आकरन्दासार | इनके अतिरिक्त मध्यम, उदासीन ओर विजिगीयु 
' ये सभी वारह राजमण्डल कहलाते हैं 
अरिमित्रमरेमित्रं मित्रमित्रमतः परम्‌ । 
तथाऽरिमित्रमित्रं च विजिगीषुपुरस्सराः॥ 
पाण्णिग्राहस्ततः पश्चादाक्रन्दस्तदनन्तरम्‌ । 
आसारावनयोइचंब विजिगीषोस्तु पुष्ठतः॥ 





१४४ विचार-पीयुष : भारतीय राजनीति 


अरेश्च विनिगीषोइच मध्यमो भूम्यनन्तरः । 
अनुग्रहे संहतयोर्व्यस्तानाञ्च वधे प्रभुः । 
सण्डलाद्वहिरेतेबासुदासीनो बराधिकः ॥ 


शत्रुजय के लिए छात्र का व्यदमादि देखकर उत्तम देश-काल के अनुसार 
निग्रह करना स्वयंकृत त्रिग्रह' होता है। मित्र का अपकार करनेवाले अन्य राजा 
के साथ मित्र को रक्षा के लिए विग्रह करना 'टूसरा विग्रह” है । अकस्मात्‌ शत्रु के 
व्यसनापन्त होने पर वलावळ देखकर शत्रु पर चढ़ाई करना एक प्रकार का और 
स्वयं असमर्थ होने पर मित्र के साथ चढ़ाई करना यह दूसरे प्रकार का 'यान' होता 
है । क्षीण होने पर ओर भित्र की रक्षा के लिए उसके अनुरोध पर दो प्रकार का 
आसन होता है । अपने साध्य ्रयोजन को सिद्ध करने के लिए सेनापति से अधि- 
ष्ठित कुछ सेना को रात्रृक्कृत उपद्रव के निवारणार्थ नियुक्तक्रर अन्यत्र कुछ सेना से 
युक्त होकर राजा का दुर्ग में अवस्थित होना द्रेथीभाव' है। शत्रु का पीड़ा होने 
या पीड़ा को सम्भावना होने पर अथवा इसने अमुक बरूबान्‌ राजा का आश्रय 
ग्रहण किया है, ऐसी ख्याति के लिए किसी धामिक वल्वानूका आश्रयण करमा 
“संश्रय' कहा जाता है । 

अपने से वळवान्‌ शत्रु को कुछ नाडि उपहार देना स्वीकार करके भो 
उससे सन्धि करना उचित है। यदि अपनी अमात्यादि प्रकृतियों को हृष्ट-पुष्ट 
समझें ओर अपने को वलोपवृंहित समझें तो विग्रह करना ठोक है। शत्रु को 
दुबल और अपने को प्रवल जानकर यान करना चाहिए । धन एवं बळ से क्षीण 
होने पर साम, दान आदि उपायों द्वारा शत्र को सान्त्वना देते हुए आसन स्वोकार 
करना चाहिए । यदि शत्र, को अपने से अत्यधिक वलवान्‌ और असन्धेय समझ, 
तो उस समय वल का विभाजन कर एक अंश से युद्ध और अन्य वल के अंश से दुगं 
का सहारा लेकर द्वैधीभाव का अवलम्त्रम करना चाहिए । 

जो धामिक और बळवान्‌ रात्रा क्षीणवल राजा की अमात्यादि प्रकृति को 
और उसके शत्रु को नियन्त्रित कर सके, क्षीणबल राजा को गुरु के समान उसको 
आराधना करनी चाहिए । यदि संश्रय में भी दोष प्रतीत हो ता नि:शंक होकर 
युद्ध ही करना चाहिए । उससे मरने पर स्वगं और जीतने पर निष्क्रण्टक राज्य- 
सुख मिलता है : 


हतो वा प्राप्स्यसि स्वगं जित्वा वा भोक्ष्यसे महीम्‌ । 


मित्र, उदासीन एवं शत्रु ये तीनों ही अपने से अधिक शक्तिशाली न हों, 
इसके लिए नोतिज्ञ को प्राणपण से कायं से लगना चाहिए और सामादि का प्रयोग 
करना चाहिए; क्योंकि धनलोभ से प्रबळ मित्र भी आक्रामक हो सकता है । 
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सभी कार्यों के उत्तरकालभावी गुण-दोषों को तथा शीध कार्यसिद्धि के 
लिए वर्तमान काल का भी विचार करना चाहिए । अतीत कार्य के समननतरभावी 
गुणों और दोषों में कितने सामने आ चुके और कितने आना वाकी हैं, इसका 
भी विचार करना चाहिए । कार्यों के समनन्तर भावी गुण-दोषों को जानकर 
दोषयुक्त कार्यं का परित्याग कर गुणयुक्त कार्यं का आरम्भ करनेवाला तथा 
वर्तमान काल में दीघं ुत्रता छोड़ शी प्र निर्णय-निर्धारण कर कायं प्रारम्भ करनेवाला 
और अतीत कार्य के समनन्तर भावी अंक को जानेवाला कभी भी शत्रु से अभिभूत 
नहीं होता । | 


आर्यात सर्वकार्याणां तदात्वं च विचारयेत्‌ । 
अतीतानां च सर्वेषां गुणदोषो च तत्त्वतः॥ ( मनु० ७.१७९ ) 


यान के लिए शुभ देशकाल का विचार कर जांगल, अनूप और आटविक- 
रूप विषयभेद से त्रिविध मार्गो का तरुगुल्मच्छेदन और निम्नोन्तत (नीच, ऊंच) 
का समीकरणादि द्वारा संशोधन कर हस्ति, अश्‍व रथ, पदाति, सेना, कर्मकरादि 
का यथायोग्य आहार, औषध, सत्कारादि द्वारा संशोधन कर साम्परायिक (सांग्रा- 
मिक) विधि से यान करना चाहिए । 


छिपकर शत्रु की सेवा करनेवाले मित्र एवं अपराग से जाकर फिर से 
आये भृत्य से अत्यन्त सावधान रहना चाहिए, क्योंकि वे दुग्रह रिपु होते हैं : 


शत्र॒सेविनि मित्रे च गृढे युक्ततरो भवेत्‌ । | 
गतप्रत्यागते चव स हि कष्टतरो रिपुः॥ ( मनु०'७.१८६ ) 


दण्ड के आकार में व्यूह-रचना 'दण्ड-व्यूह' है । जहाँ वलाध्यक्ष ( कम्पनी- 
कमाण्डर ) आगे, राजा मध्य में एवं सेनापति ( जनरल ) पीछे रहता है और 
दोनों वगल हाथी, हाथी के समीप घोड़े, उसके वगल में पदक सेना हो--इस तरह 
की लम्वी, समविन्यास व्युहरचना का नाम 'दण्ड-व्य़ुह' है । चारों ओर से भय की 
आशंका होने पर 'खण्ड-व्यूह' से यात्रा उचित होती है। यदि कोई व्यूह आगे सूच्या- 
कार ( पतली सूई की नोंक के समान ) और पीछे चौड़ा हो तो उसे 'शकट-व्यूह' 
हते हैं । बगल से भय होने पर इन दोनों व्यूहों की रचना उचित है। 'वराह- 
व्यूह के विपरीत 'मकरव्यूह' होता है। जव आगे और पीछे दोनों ही ओर भय 
हो तो मकर-व्युह की रचना उचित है। पिपीलिका-पंक्ति के समान ` आगे-पीछे 
क्रमवद्ध रूप से संहत सेनिक्रों का जहाँ अवस्थान हो और क्षिप्रकारी प्रमुख 
वीर-पुरुष आगे हों तो वह 'सूचीमुख-व्युह' है । जिधर से भय की आझ्चंका हो, उधर 

सेना का विस्तार होना चाहिए । जहाँ चारों ओर समान विस्तार हो, उसे 'ब्र्म% 
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व्यूह्‌’ कहते हैं । विजिगीषु राजा को स्वयं उसके मध्य स्थित होना चाहिए। 
जिघर से भय है, उसी ओर की दिशा को प्रमुखता देनी चाहिए । संघर्ष-युद्ध के 
लिए देश में चारों ओर सेनापति और बलाध्यक्ष नियुक्त करने चाहिए । 


हस्ती, अश्व, रथ और पदातिरूप दशक का एक पति होता है। उसे 'पत्तिक' 
कहा जाता है। दश पत्तिक का एक सेनापति और दश सेनापति का एक सेनानायक 
होता है । वही बलाध्यक्ष है। सभी दिशाओं में दूर-टूरतक गुल्म ( सनिक-टुक- 
डियाँ ) स्थापित करने चाहिए । उनमें आप्तपुरुष अधिष्ठाता हों । एक स्थान से 
अन्य स्थान पर अपसरण के समय विशेषरूप से इन गुल्मों का उपयोग होता है। 
भेरी, पटह, शंख आदि के शब्दों से संकेत मिलना चाहिए । उनमें निभेय एवं 
सुस्थित योद्धा होने चाहिए । वे अवस्थान और युद्ध दोनों में कुशल हों । शत्रु- 
सेना का प्रवेश रोकने ओर इात्रु की चेष्टा का ज्ञान प्राप्त करने के लिए भी उनकी 
नियुक्ति आवश्यक है । 


पहले थोड़े से शक्तिशाली योद्धाओं को संघटितकर युद्ध करना चाहिए । 
अन्य योद्धाओं का भले ही विस्तार किया जाय । समभूभाग में रथ, अश्वादि से; 
जलप्राय देश में नौका और हाथियों से; वक्ष, गुल्मादि से आवृत प्रदेश में धनुष 
आदि से और गढ्ढा, कांटा, कंकड़-पत्थर से रहित स्थल में खड्ग, फलक एवं कुन्त 
( भाला ) आदि से युद्ध करना चाहिए । कुरुक्षेत्र, मत्स्य, पाञ्चाल और शूरसेन 
देशवासी लोगों का डीलडौल वड़ा होता है तथा ये लोग अहंकारयुक्त होते हैं । 
अतः इन्हें युद्ध में आगे करना चाहिए । यदि अन्यदेशवासी भी अच्छे डीलडौल- 
वाले या युद्धाभिमानी वीर हों, तो उन्हें भी युद्ध में आगे. करना चाहिए । 


सेना की व्यूह-रचना करके उन्हें इस तरह अर्थवादों से प्रोत्साहन देना 
चाहिए कि 'विजय से धर्मलाभ और सम्मुख मरण में स्वर्गलाभ होता है तो पला- 
यन करने पर स्वामिकृत दुरित का भागी होना पड़ता है।' योद्धाओं को किस 
अभिप्राय से हषं एवं किससे क्रोध होता है, इसकी भी परीक्षा करनी चाहिए । 
शत्रु को चारों ओर से घरकर उसके राष्ट्र को पीड़ा पहुँचाना, उसकी घास, अन्न, 
पानी आदि दूषित करना, तड़ागों को नष्ट करना, दुर्ग का प्राकार आदि छिन्न-भिन्न 
कर देना तथा परिखाओं को निरुदक कर अनाशंकित दशा में ही अक्रस्मात्‌ शत्रु 
पर आक्रमण कर शक्तिहरण द्वारा उसे त्रस्त करना चाहिए । दात्रृपक्षीय राज्या- 
थियों से मन्त्रणा और क्षुब्ध अमात्य आदिकों को फोड़कर, उनको चेष्टाएँ जानकर 
शुभग्रहयोग में तिर्भभ हो युद्ध करना चाहिए । फिर भी यह ध्यान रहे कि जहाँतक 
बन सके, साम, दान ओर भेद से शत्रु को जीतने का प्रयत्न करना चाहिए; युद्ध 
से नहीं : 
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साम्ना दानेन भेदेन समस्तंरथवा पृथक्‌ । 
विजेतुं प्रयतेतारीन्न युद्धेन कदाचन॥ (मनु० ७.१९८) 


कारण युद्ध में विजय अनिर्चित ही रहती है, कदाचित्‌ पराजय भी हो सकती है । 
अतः युद्ध से सदेव वचना अत्यावश्यक है : 


अनित्यो विजयो यस्मात्‌ दृश्यते युद्धयमानयोः । 
पराजयश्च सङ्ग्रामे तस्माद्युद्धं विवजेयेत्‌ ॥ ( मनु० ७.१९९ ) 


यदि युद्ध करना ही पड़ तो प्रयत्नवान्‌ होकर सम्यक्‌ युद्ध करना चाहिए । 
जीतने पर देवताओं एवं धर्मंप्रधान ब्राह्मणों की पूजा और प्रजा को अभय प्रदान 
करना चाहिए । शत्र, नप, अमात्यादि का अभिप्राय जानकर उस राष्ट्र में यथा- 
सम्भव उस राजवंश में उत्पन्न को ही अभिषिक्त कर शास्त्रोक्त धर्मयुक्त आचारों 


को प्रमाणित करना चाहिए । अभिषिक्त राजा और उसके अमात्यादिकों को 
रत्नादि से सम्मानित करना चाहिए 


जसे छीनना अप्रिय होता हैं, वेसे ही दान प्रियकारक होता है, यह उत्सं 
( स्वभाव ) है; तथापि विशेष अवसरों पर दान एवं आदान दोनों का ही महत्त्व 
बढ़ जाता है । साम, दान ओर भेद तीनों उपाय जव असफल हो जाय, तभी युद्ध 
का उद्योग होना चाहिए और ऐसा हर सम्भव प्रयत्न करना चाहिए, जिससे 
शत्रुओं को जीत ले । 

पृष्ठवर्ती पाष्णग्राहइ और उसके पीछेवाल आक्रन्द की गतिविधि जानकर 
अमित्रों की स्थिति देखकर ही युद्ध करना चाहिए । हिरण्य और भूमिकी प्राप्तिसे 
वढ़कर महत्त्वपुणे लाभ आपत्तियुक्त, स्थिरमित्र का लाभ है। धर्मज्ञ, कृतज्ञ, अनु- 
रक्त, स्थिरकार्याम्भक, तुष्टप्रकृतिवाला मित्र अत्यन्त प्रशस्त होता है । साथ ही 
प्राज्ञ, कुलीन, शूर, दक्ष, दाता, कृतज्ञ, ध॒तिमान्‌ शत्रु अत्यन्त दुरुच्छेद्य होता है । 
उससे हर तरह सन्धि करना ही कल्याणकारी है । यदि उससे भी युद्ध करना ही 
पड़े तो आर्यता, पुरुष-विशेषज्ञता, विक्रान्तता, कृपालूता, बहुप्रदता आदि गुणोंसे 
युक्त उदासीन का आश्रय करके ही युद्ध करना चाहिए : 


ध्राज्ञं कुलीनं श्रं च दक्षं दातारमेव च । 
कृतज्ञं धृतिमन्तं च कष्टमाहुर्रार बुघाः॥ 
आयंता पुरुषज्ञानं शोयं करुणवेदिता । 
स्थोललक्ष्यं च सततमुदासीनगुणोदयः ॥ ( मनु० ७.२१०-११) 


आत्मरक्षा के लिए क्षेम्य, सस्यप्रदा, पशुवृद्धिकरी भूमिको भी बिना विचार किये 
तत्काल त्याग देना चाहिए : 
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क्षेम्यां सस्यप्रदां नित्यं पशुवृद्धिकरीमपि । 
6" ` परित्यजेन्नणो सभूमिमात्मार्थमविचारयन्‌ ॥ ( ७.२१२) 


कोषक्षथ, प्रक्कतिकोष, मित्रव्यसन आदि सभी आपत्तियों के आने पर भी समस्त 
या व्यस्तरूप से साम आदि उपायों का ही अवलम्त्रन करना चाहिए । आज राजा 
नाम से कोई न हो, तो भी जिसके हाथ में शासन की वागडोर है, वही राजा है, 
भले ही, वह राष्ट्रपति, प्रधानमन्त्री, अधिनायक या अन्य किसी नामवाला हो। 
उसमें राजा के सम्पूर्ण गुण होने चाहिए । यदि अनेक के हाथ में शासनसत्ता हो, 
तो उनमें भी उपर्युक्त गुण होने चाहिए । 


इसी तरह यद्यपि आज न्यायपालिका कार्यपालिका और विवायिका से 
भिन्न होती है, तो भी राष्ट्र के कर्णवार को क्षमादान आदि का कुछ अधिकार 
होता है । अतः उसे न्यायशुद्धि का ध्यान भी अवश्य रखना चाहिए। धमंज्ञ 
ब्राह्मणों और मन्त्रज्ञ मन्त्रियों के स!थ गूढ़ विषयों का विचार करना चाहिए। 
संक्षेपमें ऋणादान, निक्षेप ( धरोहर ), अस्वामिविक्रम ( मालिक न होने पर भी 
दूसरे की वस्तुएँ बेचना ) सम्भूय समुत्थान ( मिलकर कुछ लोगों का कृषि, 
वाणिज्य महेद्योग आदि करना. ), दत्तानपकर्म ( अपात्र-बुद्धि या क्रोधादि से दत्त 
धन. को न लौटा+.र ग्रहण कर लेना ), वेतन न देना, कृतव्यवस्था का व्प्रतिक्रम 
( शते का उल्लंघन ), क्रय-विक्रधानुशय ( खरोदने और बेचने के वाद पश्चा- 
्ताप से विवाद करना ), स्वामी और पशुपाल का विवाद, ग्रामसीमादि-विप्रति- 
पत्ति, वाक्पारुष्य ( गाली देना आदि ), दण्डपारुष्य (ताडनादि), स्तेय (चोरी), 
साहस ( डाका ), स्त्री का परपुरुष-सम्पर्क, स्त्रीसहित पुरुष की धमेव्यवस्था, 
पतृकादि धन का विभाग, यूत, ( धनादि दाँव पर लगाना ), आह्वय ( पक्षियों, 
मेषादि प्राणियों के युद्ध पर दाँव लगाना ) इस तरह विवाद के अठ्ठारह विषय 
होते हैं । इनसे अन्य भी कुछ विवाद के विषय हो सकते हैं । इनमें शारवत धमं के 
अनुसार ही काये-निंणंय हाना चाहिए । 


एषु स्थानेषु भूयिष्ठं विवादं चरतां नृणाम्‌ । 
घमं शाइवतमाश्रित्य कुर्यात्‌ कार्यविनिर्णयम्‌ ॥ ( मनु० ८.८) 


यदि कार्यान्तर में व्यस्त होने से राजा स्वयं न्याय न कर सके तो वह न्याय 
करने के लिए योग्य विद्वात्‌ ब्राह्मण को नियुक्त करे: | 
(4 यदा स्वयं न. कुर्यात्तु नुपतिः कायंदशेनम्‌ । 
_ . तदा नियुज्यादिद्वांस ब्राह्मणं कार्यदशने॥ ( मनु० ८.६ ) 


h ` है 


बह भी तीन विद्वान्‌ धामिक ब्राह्मणों के साथ सभा में बठक न्यायनिर्णय करे: 
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सोऽस्य कार्याणि सम्पश्यन्‌ सम्येरेव त्रिभिवृ तः । 
सभामेव प्रविइयाग्रयामासीनः स्थित एव वा॥ ( मनु० ८.१० ) 


जिस सभा में तीन वेदवित्‌ ब्राह्मण एवं राजा द्वारा अधिकृत ब्राह्मण वेठते 
हैं, वह सभा ब्रह्मसभा के तुल्य होती है ।:( ८.११) 

'सभा' का अर्थ होता है, “भा अर्थात्‌ प्रकाश (ज्ञान) के सहित । इस तरह 
विद्वत्संहति ( विद्वान्‌ ब्राह्मणों का समुदाय )-सभा में सत्यरूप धर्म असत्यरूप 
अधमे से विद्ध होता है। क्योंकि अर्थी ( वादी ) और प्रत्यर्थी ( प्रतिवादी ) में 
से कोई एक सत्य बोलता है तो दूसरा असत्य । यदि सभासद उस असत्यरूप शल्य 
का उद्धरण नहीं करते तो स्वयं उससे विद्ध हो जाते हैं। या तो सभा में जाना नहीं 
चाहिए या जाने पर सत्य ही बोलना चाहिए । वहाँ चुप रहने या मिथ्या वोळने पर 
मनुष्य किल्बिषी ( पातकी ) होता है। सभ्यों के देखते जिस सभा में अर्थी- 
प्रत्यर्थी द्वारा अधमं से धर्म का और साक्षियों द्वारा असत्य से सत्य का नाश किया 
जाता है और सभासद उसका प्रतीकार नहीं कर पाते तो उस पाप सेवे सभी 
( सभासद ) आहत हो जाते हैं । 

जव प्राडविवाक ( जज ) उत्पथप्रवृत्त हो यानी मनमानी कर असत्य को 
सत्य और अधमं को धर्म सिद्ध करने लगे तो सभासद उसे इन शब्दों से सावधानः 
करें कि “धर्म ही रक्षित होकर रक्षण करता है; इसलिए धमं का अतिक्रमण 
तुम्हारे सहित हम सवका वध न कर दे। धर्म ही प्राणो का एकमात्र सुहुद्‌ है जो 
मरने के वाद भी उसके साथ जाता है। अन्य सव कुछ शरीर के साथ ही नष्टः 
हो जते हैं : 

एक एव सुहृद्‌ धर्मो निधनेऽप्यनुयाति यः। 
शरीरेण संमं नाशं सवंमन्यद्धि गच्छति॥ ( मनु० ८.१७) 


अधमं का एक पाद कर्ता, एक पाद साक्षी, एक पाद सभासद और एक 
पाद राजा को प्राप्त होता है। जहाँ निन्दाहं की निन्दा कर दो .जाती है वहाँ 
राजा और सभासद सभी निर्दोष हो जाते हैं, कर्ता को हो पाप प्राप्त होता है । 

राजा का कतंव्य.है कि धर्मदर्शन के लिए आसन पर बठकर अनन्यमना' 
हो लोकपालों को प्रणाम करे और फिर ऱ्यायविचार करे। स्वरादि वाह्य छिंगों 
से अर्थी-प्रत्यर्थी के आन्तरिक भावों का ज्ञान होता है। गद्गद कण्ठ, मुख में 
स्वाभाविक वर्ण से भिन्त कालिमा आदि तथा इंगित ( अधोनिरोक्षण आदि ) से 
भीतर के भावों का ज्ञान होता है । 

राजा को बालविधवा, वन्ध्या, निष्कुला, पतिव्रता, रोगिणी आदि के धन 
को रक्षा करनी चाहिए । मनु वर्णाश्नमव्यवस्था को महत्त्व देते हैं, अत; बे कमं 
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सांकय के विरोधी हैं । वे घर्मविवेचन में ब्राह्मण का ही अधिकार मानते हैं। 
उनके अनुसार शूद्रको धर्मविवेचन में कभी भी प्रवृत्त नहीं होना चाहिए । 


. घ्राइविवाक आस्तिक एवं धामिक होना चाहिए, तभी वह धर्म की बाते 
वताकर साक्षियों से सत्य कहला सकेगा । कारण प्राडइविवाक का दूसरा नाम 
'धमस्थ' भी होता है । ॒ 


साक्षी साक्ष्य ( गवाही ) में सत्य बोलकर ब्रह्मादि उत्कृष्ट लोकों को 
प्राप्त होता है ओर इस लोक में भी कोति पाता है, क्योंकि सत्यवचन पुरुष ब्रह्मा 
द्वारा भी पूजित होता है : 


सत्यं साक्ष्ये ब्रवन्‌ साक्षी लोकानाप्नोति पुष्कलान्‌ । 
इह॒ चानुत्तमां कोति वागेषा ब्रह्मपजिता॥ ( मनु० ८.८१) 


साक्ष्य में मिथ्याभाषण करता हुआ साक्षी बरुणपाशों (सर्परज्जुओं) और जलो- 
दरादि रोगों से संकडों जन्म पीडित रहता है, जब कि वह सत्यभाषण से पूर्वाजित 
पापों से छुटकारा पा जाता है। सत्यभाषण से उसके धर्म को वृद्धि होती है। 
धामिक न्यायाधीश कहता है कि आत्मा ही आत्मा का साक्षी एवं गति या शरण 
है । अतः मिथ्याभाषण द्वारा कथमपि अवज्ञा नहीं करनी चाहिए । 


पापी समझता है कि हमें पाप करते हुए कोई नहीं देखता । किन्तु यो, 
भुमि, जळ, हृदयस्थ जीव, चन्द्र, आदित्य, अग्नि, यम, वायु, रात्रि, दोनों सन्ध्याएँ 
तथा साक्षात्‌ धमंराज ये सभी देवता प्राणियों के शुभाशुभ कर्मो को देखते रहते 
हैं । अन्ततः अपने भीतर का अन्तरात्मा तो सब कुछ देखता है 


धर्मेस्थ न्यायाधीश का कतव्य है कि देवता एवं ब्राह्मण के सन्निधान में 
स्वयं स्नानादि से पवित्र एवं संयत होकर उत्तराभिमुख या पूर्वाभिमुख बंठ 
साक्षियों से घ्ररन करे। यथायोग्य सत्य से, गो-बीज-का-चन के अपहरण या सवपाप- 
संगं की शपथ से वह उससे सत्य कहलवाने का प्रयत्न करे । ब्रह्महत्या करन 
वाले, स्त्रीघातो, बालघाती, मित्रद्रोही ऑर कृुतघ्नों को जो लाक मिलत हैं, साक्ष्य 
में मिथ्याथाषण करनेवालों को वे सभी लोक प्राप्त होते हैं । 


न्यायाधीश साक्ष्य देनेवाले से कहे कि 'हे भद्रपुरुष ! तुमने जन्म से लेकर 
आजतक जो कुछ पुण्यकमं किया है, यदि असत्य बोळागे तो वह सारा कुक्कुरादि 
को प्राप्त हो जायगा । यह मत समझो कि सैं अकेला हूँ, मुझ कोई नही देखता । 
तुम्हारे हृदय में स्थित पुण्य-पाप का द्रष्टा परमात्मा सब कुछ देख रहा है । सव- 
संयमन करनेवाला यम, दण्डधारी वेवस्वत तुम्हारे हृदय में ही अवस्थित है । 
यथार्थ ( सत्य )-बोळने पर उससे तुम्हारा कोई विवाद नहीं होगा । वह तुम्हारे 


नीतिकारों को कसोटो पर १५१ 


मन के सत्यभाव को जानता है । फिर भी यदि तुम भाव छिपाकर अन्यथा बोलोगे 
तो उस अन्तर्यामी के साथ तुम्हारी विप्रतिपत्ति होगी । सत्य बोलने से ही प्राणो 
निष्पाप एवं कृतकृत्य होता है। फिर पापहरण के लिए गंगा या कुरुक्षेत्र जाने को 
आवश्यकता नहीं रहती” : 


थमो वेवस्वतो देवो यस्तवंष हृदि स्थितः। 
तेन चेदविवादस्ते मा गङ्भां मा कुरून्‌ गमः॥ ( मनु० ८.९२) 


“साक्ष्य में मिथ्या-भाषण करनेवाला नग्न, मुण्ड, अन्व होकर क्षुधा-पिपासा 
से व्याकुल हो थप्पड़ लेकर शत्रुकुल में भिक्षा के लिए भटकता है। धर्मनिश्चय 
के लिए पूछे जानेपर जो गवाह वनकर असत्य-भाषण करता है, वह किल्बिषौ 
अन्धतम नरक में जाता है । जो उत्कोच ( घूस ) आदि से प्राप्त सुख के लोभ से 
सभा (अदालत ) में झूठ बोलता है, वह सुखबुद्धि से सकण्टक मत्स्य भक्षण 
करनेवाले अन्धे की तरह सुखबुद्धि से प्रवृत्ति होकर भी दुःख ही पाता है । जिसके 
बोलने में अन्तर्यामो को कोई शंका नहीं होती, उसीको देवता लोग प्रशस्त पुरुष 
कहते हैं । 

पशु के संवन्ध में झूठ वोळनेवाला अपने पाँच वान्धवों को नरक भेजकर 
उनके हनन का फळ पाता है। गाय के विषय में झूठी गवाही देनेवाला. दश और 
अश्व के विषय में झूठी गवाही देनेवाला सहस्र वन्धुओं को नरक में भेजने तथा 
उनके हनन के पाप का भागी होता है। सुवण के लिए झूठी गवाह देनेवाला 
उत्पन्न, अनुत्पन्न सभी वन्धुओं को नरक में प्रेषित करता और उनके हनन का पाप 
भोगता है, तो भूमि के वारे में झूठ बोलने पर वह स्ंप्राणियों के वध का पाप 
पाता है। अतः कभी भूमि के वारे में झूठी गवाही नहीं देनी चाहिए :” 


हन्ति जातानजातांइच हिरण्यार्शऽनृतं वदन्‌ । 
सवंभूम्यनृते हन्ति मा स्व भूम्यनृतं वदीः॥ ( मनु० ८.९९ ) 


एक धामिक न्यायाधोश के मुख से धर्मस्थान, देवता एवं ब्राह्मण के सन्नि- 
धान में ऐसी वाते सुनने पर साक्षो के मन पर निश्चय ही प्रभाव पड़ता है ओर वह 
सत्य वोलता है। हाँ, गायों के घासादि उपहार तथा अग्निहोत्रहोमादि उपहार 
तथा ब्राह्मण-रक्षादि के लिए मिथ्याभाषण में दोष नहों होता । यह उसका 
अपवाद है । 


धर्मशास्त्रों ने लोभ, मोह, भय, मंत्री, काम, क्रोध, अज्ञान एवं बालिइम 
( मुखता ) से मिथ्या गवाही देनेवालों के लिए दण्ड का विधान है। वेदों एवं 
मन्वादिकों ने राजा-प्रजा तथा व्यष्टिसमष्टि जगत के लिए जिन नीतियों का 


१५२ विचार-पोयूष ॥ भारतीय राजनीति 


निर्देश किया है, इतिहास-पुराणों ने उन्हींका उपबूंहण कर सरल एवं सुगम वनाने 
का प्रयत्न किया है । 


मार्कण्डेयपुराण की महाविदुषी मदालसाने अपने पुत्रों को लालन-पालन 
के प्रसंग से ही ज्ञान-वराग्यसम्पन्न बनाकर कृतार्थं कंर दिया। जिस पुत्र को 
राज्यभार वहन करना था, उसे ज्ञान-वेराग्य के साथ-साथ नीतिनिपुण एवं व्यव- 
हारदक्ष बनाकर उसके लिए लोक-परलोक-व्यवहार का मागं प्रशस्त कर दिया । 
मदालसा के निम्नलिखित उपदेश कितने महत्त्वपूर्ण हैं, यह विद्वानों से छिपा नहीं 
है । अध्यात्मवाद पर आधूत धमंनियन्तित शासनतन्त्र के राजा-प्रजा के लिए ये 
उपदेश प्रतीकरूप हैं : 


धरामरान्‌ पसु तरपयेथाः समीहितं बन्धुषु पुरयेथाः । 
हितं परस्मे हृदि चिन्तयेथा मनः परस्त्रीषु निवर्तयेथाः ॥ 
सदा मुर्राार हृदि चिन्तयेथास्तद्ध्यानतोऽन्तःषडरीन्‌ जयेथाः 
सायां प्रबोधेनेव निवारयेथा ह्यनित्यतामेव विचिन्तयेथाः ॥ 
अर्थागसाय क्षितिपं जयेथा यशोऽजंनायार्थमपि व्ययेथाः । 
परापवादश्रवणाद्विभीथा विपत्समुद्राज्जनसुद्धरेथाः ॥ 
राज्यं कुवंन्‌ सुहृदोऽनन्दयेथाः साधून्‌ रक्षंस्तात यज्ञेयंजेथाः । 
दुष्टान्निघ्नन्‌ वेरिणश्चाजिमध्ये गोविप्रार्शे वत्स मृत्युं भजेथाः ॥ 

( माकण्डेय पुराण २६.३६-३९ ) 


वत्स ! पर्वों पर ब्राह्मणों को तृप्त करो और अपने बन्ध्रुओं के अभीष्टों को 
पुरा करो । सदा दूसरों के हित का चिन्तन करो और परस्त्रियों से मन को सदेव 
तिवृत्त रखो । हृदय में सदा मुरारि भगवान्‌ का चिन्तन करो और उनके ध्यान से 
काम-क्रोधादि छः आन्तर शत्रुओं जीतकर वश में करो । शास्त्रोक्त प्रकृष्ट वोध से 
माया तथा मायामय प्रपञ्च का विचार करो और उसकी अनित्यता का चिन्तन 
करो । अर्थाजन के लिए राजाओं पर विजय पाओ, यश अर्जन के लिए धन का 
उचित पात्रों में व्यय करो । दूसरों का अपवाद सुनने से सदा भय करो और 
विपत्समुद्र में पड़ प्राणियों का उद्धार करो । राज्य-संचालन करते हुए सुहृदों को 
आनन्दित करो । साधुओं को रक्षा करते हुए यज्ञों द्वारा परमेश्वर का यजन 
करो । युद्ध में दुष्टों का हनन करो और गो-ब्राह्मणों के लिए स्वयं मृत्यु भी 
वरण करो । a 


~ 
»_ 


8. कवियों की काव्य-कला में 


महाकवि कालिदास, भारवि, माघ प्रभृति काव्य निर्माताओं ने भी उन्हों 
वेद-पुराण और इतिहासादि वणित, भारतीय संस्क्रतगभित इन्हीं नीतियों का और 
भी रोचक ढंग से वर्णन किया है । 
भारतीय राजाओं का स्वरूप स्वभाव एवं महत्त्व का वर्णन करते हुए महा- 
कवि कालिदास ने अपने रघवंश महाकाव्य में कहा है : 
सोऽहमाजन्म शुद्घानामाफलो दयकर्मेगाम्‌ । 
अएसमुद्रक्षिती शानासानाक रथवत्सेंनाम्‌ ॥ 
यथाविधि हुताग्नीनां यथाकामाचितार्थनाम्‌ । 
यथाऽपराधदण्डानां यथाकालप्रबोधिनाम्‌ ॥ 
त्यागाय सम्भृतार्थानां सत्याय मितभाषिणाम्‌ । 
यशसे विजिगीषणां प्रजाय॒ गृहमेधिनाम्‌ ॥ 
शेशवेऽभ्यस्तविद्यानां यौवने विषरयेषिणाम्‌ । 
वार्धके मुनिवृत्तीनां योगेनान्ते तनुत्यजाम्‌ ॥ ( रघु० १.५-८) 
महाकाव्य के प्रारम्भ में महाकवि महनीय रघु राजा के कुल रघवंश के 
राजाओं के आदर्श आचरण का वर्णन करते हुए कहता है कि वे रघुवंशी राजा 
लोग जन्म प्रभति निषेकादि संस्कारों से शुद्ध तथा सिद्धिपर्यन्त कर्म करनेवाले, 
समुद्रपर्यन्त भूमि के एकमात्र स्वामी अर्थात्‌ सार्वभौम, स्वगतक रथ से यात्रा करने 
वाळे अर्थात्‌ इन्द्र के सहचारी, विधिवत्‌ अग्निहोत्र करनेवाले, कामना के अनुसार 
याचकों का आदरपूर्वक मनोरथ पूणं करनेवाले, अपराध के अनुसार दण्ड-विधान 
करनेवाले, समय पर जागनेवाले, त्याग के लिए अर्थसंग्रह करनेवाले, सत्य के 
लिए मित भाषण करनेवाले, यश के लिए विजय की इच्छावाले, सन्तति के लिए 
दारसंग्रह करनेवाले, वालकपन में विद्याभ्यास करनेवाले, युवावस्था में भोग की 
इच्छावाले, वृद्धावस्था में मुनिवृत्तिवाले और अन्त में योग से शरीर त्याग करने- 
वाले होते थे । | 
महाराज दिलीप की बुद्धि उनके आकार के सदुश ही थी, बुद्धि के समान 
ही उनका शास्त्र का परिश्रम था । शास्त्र के समान ही वे कर्म करते और कमं के 
समान ही फल पाते थे : 
आकारसदृशप्रज्ञः प्रज्ञया सद्शागमः। 
आगमेः सदृशारम्भ आरम्भ सदृशोदयः ॥ ( १.१५ ) 
२० 
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१५४ विचार-पीयूष ॥ भारतीय राजनीति 


महाराज दिलीप प्रजा की वृद्धि के लिए ही उससे कर ग्रहण करते थे। 
भगवान्‌ भास्कर हजारों गुना वर्षा करने के लिए ही गर्मी में जल शोषण करते हैं 


प्रजानामेव भुत्यथं स॒ ताभ्यो बलिमग्रहीत्‌ । 
सहस्रगुणमुत््रष्टुमादत्ते हि रसं रविः॥ ( १.१८) 
महाराज दिलीप स्वयं ही बलवान्‌ थे । सेना उनकी छत्र-चामर की तरह 
उपकरणमात्र थी । शास्त्रों में अकुण्ठित बुद्धि और धनुष पर चढ़ी डोरी ये ही 
दोनों उनके कार्यसाधक थे : 


सेनापरिच्छदस्तस्य द्यमेवाथंसाधनम्‌ । 
शास्त्रेष्वकुण्ठिता बुद्धि्मौौ धनुषि चातता॥ ( १.१९) 


महाराज दिलीप का मन्त्र गुप्त रहता था और आकार तथा चेष्टा भी 
गुप्त रहतो थी । इसीलिए उनके द्वारा प्रयुक्त सामादि उपायों का पता फल होने 
पर ही लगता था, जेसे कि फलों द्वारा ही पूर्वजन्म के संस्कारों का पता लगता है: 


तस्य संवृतमन्त्रस्य गुढाकारेङ्भितस्य च। 
फलानुमेयाः प्रारम्भाः संस्काराः प्राक्तना इच॥ ( १.२० ) 


महाराज दिलीप अपनी रक्षा करते थे, किन्तु उन्हें डर नहीं था । वे विना 
विपत्ति के ही घर्म का पाळून करते थे। अर्थसंग्रह करते हुए भी वे लोभी नहीं थे 
और सुख भोगते थे, किन्तु उसमें उनकी किसी प्रकार आसक्ति नहीं थी : 


जुगोपात्मानसत्रस्तो भेजे धर्मंमनातुरः । 
अगुदृध्नुराददे सोऽर्थमसक्तः सुखमन्वभूत्‌ ॥ ( १.२१ ) 


महाराज दिलीप दूसरे की वात जानते हुए भी मौन रहते थे । प्रतीकार की 
सामथ्यं रहने पर भी दूसरे का अपकार सहते थे । दान करके अपनी प्रशंसा नहीं 
करते थे । इस तरह परस्पर विरोधी भी गुण उनमें ऐसे एक साथ रहते थे, मानो 
सभी सहोदर हों : 


ज्ञाने मौनं क्षमा शक्तो त्यागे इलाघाविपरययः । 
गुणा गुणानुबन्धित्वात्‌ तस्य सप्रसवा इव॥ ( १.२२) 


प्रजाओं को सन्मागं पर लगाने, उनकी विपत्ति दूर करने और अन्नपानादि 
द्वारा पोषण करने से उनके मुख्य पिता महाराज दिलीप ही थे । उनके अपने पिता 
केवल जन्मात्र देने वाले थे ; ; 
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प्रजानां विनयाधानाद्रक्षणाद भरणादपि । 
स पिता पितरस्तासां केवलं जन्महेतवः ॥ ( १.२४ ) 


इस प्रकार राजा लोकस्थिति बनाये रखने के लिए ही दण्डयों को दण्ड 
देता था । सन्तानोत्पत्ति के लिए ही विवाह करता था । इस तरह दण्ड और 
विवाह भी जो कि अथ एवं काम के साधन थे, लोकस्थिति और प्रजोत्पादन के 
लिए ही थे । सुतरां ` नका पर्यवसान भी धर्म में हो गया था, अर्थात्‌ उनके घम- 
अर्थ भी धर्म रूप ही थे: 


स्थित्ये दण्डयतो दण्ड्यान्‌ परिणेतुः प्रसुतये । 
तस्यार्थकासावप्यास्तां धमं एव मनोषिणः॥ 


महाराज दिलीप यज्ञ करने के लिए पृथ्वी से कर ग्रहण करते थे और 
देवराज इन्द्र धान्यवद्धि के लिए वर्षा करते थे । इस तरह दोनों परस्पर आदान- 
प्रदान से दोनों लोकों का धारण-पोषण करते थे 


दुदोह गां स यज्ञाय सस्याय मघवा दिवम्‌ । 
सम्पह्िनिमयेनोभो दधतुभुंबनद्ठयम्‌ ॥ ( १.२५-२६ ) 


अन्य राजाओं के लिए दिलीप का अनुकरण असम्भव था; क्योंकि परस्वा- 
पहरण से सभी के डरने के कारण उसके राज्य से तस्करता ( चोरी ) घन सें 
हटकर शब्दरूप से कान में रह गयी थी 


न किलानुययरस्तस्य राजानो रक्षिणो यज्ञः । ३ 
व्यावृत्ता यत्परस्वेभ्यः श्रुतो तस्करता स्थिता ॥ (र० म० १.२७) 


शिष्टजन ( सज्जन ) द्वेषी होनेपर भी महाराज दिलीप को प्रिय थे, जसे 
कि रोगी को औषध प्रिय होता है । यदि अपना प्रिय भी दुष्ट होता तो महाराज 
दिलीप को वह वसे ही त्याज्य होता था, जसे सपदष्ट अंगुलि 


हे ष्योऽपि सम्मतः रिष्टस्तस्यात्त॑स्य यथौषधम्‌ । । 
प्याज्यो दुष्टः प्रियोध्प्यासीदद्भुलीवोरगक्षता || ( १.२८); 


समुद्रका-तट ही जिसको चहारदीवारी ओर समुद्र ही जिसकी खाई है, उस 

अखण्डः भूमण्डल के एकमात्र शासक महाराज दिलीप, अखण्ड भूमण्डल का इस 
तरह अनायास शासन करते थे जिस तरह एक नगरीका ही शासन हो 

स वेलावप्रवलयां परिखीकृतसागराम्‌ । पक उप 

अनन्यशासनामुवों शशासेकपुरीसिव ॥ ( १.३० ) 


१५६ विचार-पोयूंष । भारतीय राजनोति 


इतना सवेसमर्थ चक्रवर्ती राजा दिलीप भी अपने कुलगुरु वशिष्ठ के 

पास पहुँचने पर यह अद्भुत विनय की भाषा वोळता है कि गुरुदेव, मेरी प्रजा 

अतिवृष्टि, अनावृष्टि आदि इतियों से रहित हो निर्भय रहकर पुरुषायुषपयन्त 
जीवित रहती है, उसका एकमात्र कारण आपका ब्रह्मतेज है 


पुरुषायुषजीवन्यो निरातड्का निरीतयः। 
यन्मदीयाः प्रजास्तस्य हेतुस्त्वद्‌ब्रह्मवचंसम्‌ ।। (१.६३) 


महाकवि कालिदास के मतानुसार ब्राह्मत्रल और क्षात्रबल के प्रभाव से ही 
चक्रतर्ती सम्राट्‌ दिलीप के पुत्र रघु की जल, स्थल, पर्वत और आकाश सर्वत्र 
अव्याहत गति थी । वे लिखते हैँ कि जसे वायु की सहायता से मेघ की सवत्र 
अव्याहत गति होती है, वेसे ही वझिष्ठजी के मन्त्र के प्रभाव से महाराज रघु के 
रथ की गति समुद्र, आकाश, पर्वत सर्वत्र ही अव्याहत थी । आजकल के संशथित 
विमानों की अपेक्षा रघु का रथ कहीं अधिक शक्तिशाली एवं महत्वपूर्ण था: 


वशिष्ठमन्त्रोक्षणजात्‌' प्रभावादुदन्वदाकाशमहीघरेषु । 
सरुत्सखस्येच बलाहकस्य गर्तवजघ्ने नहि तद्रथस्य॥ (५.२७) 


अध्यात्मवाद पर आधृत धमनियन्त्रित शासनतन्त्र का सञ्चालक सम्राट्‌ 
दिलीप गुरु की आज्ञानुसार काया को छया बनाकर नन्दनी गाय की सेवा में 
तत्पर हो गये। इससे स्पष्ट है कि गोत्राह्मण-सेवापरायणता ऐसे शाक्षकों का 
स्वाभाविक धम था । महाकवि लिखते हैं कि महाराज दिलीप गोसेवा-ब्रत के समय 
नन्दिनी गौ खड़ी होती थी तो खड़े होते थे, चलती थी तव चलते थे; बेठती थी 
तब बठते थे; जब वह जळ पीती तो वे जल पीते थे। इस तरह छाया के समान 
उसका अनुसरण कर रहे थे 


स्थितः स्थितामुच्चलितः प्रयातां निषेदुषीमासनबन्धधीरः । 
जलाभिलाषी जलमाददानां छायेव तां भूपतिरन्वगच्छत्‌ ॥ (२.६) 


सम्राट्‌ महाराज दिलीप स्वादिष्ट तृणों के कवलों ( ग्रासों ), कण्ड्यनों 
द॑श के निवारणों और अव्याहत स्वच्छन्द गमनों द्वारा नन्दिनो गौ को आराधना 
में लगे थे 


आस्वादर्याद्ः कवलस्तृणानां . कंण्ड्यनर्दशनिवारणइच । 
अव्याहतः स्वरगतः स तस्याः सम्राट समाराधनतत्परोऽभूत्‌॥ ( २.५) 


प्रचण्ड शौयके साथ ही दयात्मता भी उनमें अनिवाय रूप से रहती थी । | 
धनुंधर महाराज दिलीप को देखते हुए भी हुरिणिग्रों के मन में आशंका नहीं होती 
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थी । इसीलिए समझना चाहिए कि उनका हृदय दया से भरपूर था। दयाद्र महा- 
राज दिलीप का शरीर देखते हुए हरिणियों ने अपनी आँखों के विस्तृत ( लम्वी ) 
होने का फल पा लिया: 


धनुभृतोऽप्यस्य दयाद्रभावमाख्यातमन्तःकरणविशङ कः । 
विलोकयन्त्यो वपुरापुरक्ष्णां प्रकामविस्तारफलं हरिण्यः ॥ ( २.११ ) ` 


धर्मनिष्ठ राजा अपने प्रभाव से प्रजा पर आये भौतिक एवं आधिदेविक | 
संकटों को भी दूर कर सकता है। आज हजारों लोकि प्रयत्नों से भी अन्न संकट 
नहीं कट रहा है, धामिकता के विना वरक्कत य। समृद्धि नहीं हो रही है। किन्तु 
महाराज दिलीप के आगमन मात्र से वन के सव संकट दूर हो गये थे । कालिदास 
लिखते हैं : 

महाराज दिलीप के वन में प्रवेश करते ही विना वृष्टि के जङ्गल में लगी 
आग शान्त हो गयी । जङ्गल में फलों और पुष्पों को विशेष वृद्धि हो गयी । 
पशुओं में वळवानों ने दुर्बेलों क। सताना छोड़ दिया । 


शशाम वृष्ट्यापि विनादवाग्निरासीद्विशेषा फलपुष्पवृद्धिः । 
ऊनं न सत्वेष्वधिको बबाधे तस्मिन्‌ वनं गोप्तरि गाहमाने॥ (२.१४ ) 


यह सव सेना, पुलिस या कोट का प्रभाव नहीं; किंन्तु धमनिष्ठा का ही 
लोकोत्तर प्रभाव था । धर्मनिर्यान्त्रत शासक दिलीप धमंपालन कं सामने राज्य एवं 
प्राणों को भी तुच्छ समझते थे । | 

स्वयं को भक्ष्यरूप में समपित कर गायको बचाने को प्रस्तुत सम्राट्‌ 
दिलीपसे जब थिह ने कहा कि अपना एकच्छत्र साम्राज्य और नवीन यौवनभरा 
शरीर एक,छोटी-सी गाय के लिए त्यागनेवाले तुम मुझे कोर्याकायं के विवेक में 
मूर्खं मालूम पड़ते हो', तव महाराज दिलीप उसे उत्तर देते हैं : 


क्षतात्‌ किल त्रायत इत्युदग्रः क्षत्रस्य शब्दो भुवनेषु रूढः । 
राज्येन कि तद्विपरीतवृत्तेः प्राणरुपक्रोशमलीमसेर्वा॥ ( २.३५ ) 


क्षत ( विनाश ) से रक्षा करने ( बचाने ) के कारण क्षत्रिय-जाति वाचक 
क्षत्र-शब्द विश्वविख्यात है । इसके विपरीत यदि हम एक नन्दिनी गो को न बचा 
सके तो राज्य से ही हमारा क्या लाभ ? निन्दा से मलिन प्राणों को ढोने से फल 
ही क्या है ? अर्थात्‌ धमंविमुख निन्दित पुरुष का सव कुछ व्यर्थे है । धमंनियन्त्रित 
शासक धर्मप्रभाव से न केवल प्रजाओं के स्थूरू शरीरांपर ही शासन करता है, 
अपितु उनके मनों को नियन्त्रित कर उन्हें बुरे कामों से निवृत्त करता है । अपराध 
रोकने के लिए दण्ड-विधान ही नहीं, शासक की विशेष शक्ति भी अपेक्षित होती है । 


१५८ विचार-पीयूष । भारतीय राजनीति 


अकार्यचिन्ताससकालमेव प्रादुभंवंशच्ापधरः पुरस्तात्‌ । 
अन्तः दरीरेष्वपि यः प्रजानां प्रत्यादिदेशाविनयं विनेता ॥ ( ६.३९) 


महाराज कातेवीर्य प्रजा के मन में भी असत्कार्यं का विचार आते ही धनुष- 
बाण धारण कर प्रकट हो जाते थे । इस तरह उन्होंने प्रजा के मन से भी अपराध- 
सृष्टि रोक दी । धर्म एवं योगवल से वे प्रज के मन के दुविचारों को जान लेते और 
तत्काल योगबल से ही प्रकट हो आतंकित कर उन्हें रोक देते इस तरह शरीर 
से अपराध की बात कोन कहे, मन से भी पाप करने में प्रजा सदेव डरती रही । 


यस्मिन्‌ भहीं शासति वाणिनीनां निद्रां विहाराघंपथे गलानास्‌ । 
वातोऽपि नाशंस यदंशुकानि को लम्बयेदाहरणाय हस्तम्‌ ॥ ( ६७५) 


महाराज दिलीप के शासन-काल में उद्यान में घूमने के लिए गयी मत्तांग- 
नाओं के उद्यान में सो जाने पर उनको देहपर से वस्त्र हटाने की सामर्थ्यं पवन 
में भी नहीं थी । फिर दूषित-वृत्ति या चोरी करने के लिए कोई हाथ कसे बढा 
सकता था ? तब आज की चोरी, डकती, अनुशासनहीनता की तो कल्पना ही नहीं 
की जा सकती थी । 


` सीता-वनवास से क्षुब्ध महषि वाल्मीक जी कहते हैं : 


उत्खातलोकत्रयकण्टकेऽपि सत्यप्रतिज्ञेऽप्यविकत्थनेऽपि । 
त्वां प्रत्यकस्मात्‌ कलुषप्रवृत्तावस्त्येव मन्युर्भरताग्रजे मे ॥ ( १४,७३ ) 


अर्थात्‌ यद्यपि राम ने रावण को मारकर सबके मार्ग का काँटा दूर कर दिया, वे 
सत्य प्रतिज्ञ हैं । सबका उपकार करके भी अपनी प्रशंसा नहीं करते । इतने सारे 
गुणगण विद्यमान होने से वे मुझे प्रिय होने चाहिए; तथापि तुम्हारे साथ उन्होंने 
अकस्मात्‌ ऐसा व्यवहार क्रिया, इसलिए मुझे उनपर क्रोध है ही । अर्थात्‌ उन्होंने 
सीता के साथ वनवासं देने का अन्याय क्यों किया ? 

भले ही आपात दृष्टि से यह अन्याय प्रतीत होता है । वस्तुतः भगवान्‌ राम 
कभी शत्रु का भी अहित नहीं कर सकते थे: अरिहुंक अनभल कीन न रामा, फिर 
अपनी ही प्राणेरवरी सीता का अहित केसे करते ? धर्मनियन्त्रित शासकोंपर सवेदा 
धर्मनिष्ठ महषिथों का नियन्त्रण रहता था । इसलिए वशिष्ठ, वाल्मीकि महषि 
धगवान्‌ राम के भी गुण-दोषों का विचार कर गुणों की प्रशंसा कर किञ्चित्‌ 
दोषों से भी उन्हें अवगत कराते रहते थे । 

बस्तुतः नीति, प्रीति, परमार्थं एवं स्वार्थं के परम रहस्य को मात्र राम ही 
जानते थे, अन्य काई नहीं. : 


`= नीति प्रीति परमारथ स्वारथ । कोउ न राम सर्म जान यथारथ ॥ 
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भगवती सीता के वनवास में नीति, प्रीति, परमार्थ एवं स्वार्थ का यथार्थतः साम+ 
ज्जस्य हुआ है । देखिये : 

नीति : लोकतन्त्रात्मक शासन को यही विशेषता होती है कि शासन की 
सम्पूर्ण गति-विधि जनसमूह की इच्छा का अनुकरण करनेवाली होनी चाहिए । 
अपने या भाई-भतीजों के स्वार्थवश, शासन कभी जनयामान्य की इच्छा को नहीं 
ठुकरा सकता । इसी दृष्टि से शासन की सर्वोच्च सत्ता जनता में निहित मानी 
जाती है । धर्मनियन्त्रित राजतन्त्र में भी लोकतन्त्र के ये गुण अत्यन्त उकृष्ट रूप 
में व्यक्त होते हैं । राम ने अपनी प्रतिज्ञा में इन्हीं भावों को व्यक्त किया था : 


स्नेहं दयां च सौख्यं च यदि वा जानकीमपि । 
आराधनाय लोकस्य मुञ्चतो नास्ति मे व्यथा ॥ 


अर्थात्‌ राजा राम कहते हैं कि "स्नेह, दया, सुखादि, कि बहुना हृदयेश्वरो 
जनकनन्दिनी को शी त्यागना पड़े तो भी मुझे व्यथा न होगी ।' 


आत्मा या आत्मीयों के स्वार्थवश नासमझ शासक जनता की भावनाओं 
की उपेक्षा करते हुए अर्थदण्ड अथवा कारागार दण्ड का विधान करते हैं, अस्त्र- 
शस्त्र एवं तोपबन्दूकादि के वलपर जनता का मुख वन्द करने का असफल प्रयत्न 
करते हूँ । किन्तु समझदार शासक जानता है कि मात्र दण्डविधान से जनता का 
मुंह वन्द नहीं किया जा सकता । यदि जवरदस्ती मुँह बन्द करने का प्रयत्न किया 
भी गया तो, हजार-हजार मुखों से ही विरोधी आवाजें निकलेंगी । अपनी दुर्नीति 
बदलने से ह। जनता का मुँह वन्द क्रिया जा सकता है, दण्डभय से नहीं । 


यद्यपि जनकनन्दिनी महाराज्ञी सीता के विरोध में वहुमत नहीं था, कुछ 
ही लोगों को इसपर आपत्ति थी कि “रावण की लंका में महीनों तक रहनेवाली 
सीता को रामने राजमहलों में कसे रख लिया ? इस प्रकार तो हमारे घर की 
स्त्रियाँ भी वाहर रहकर घरों में पुनः रहने लग जायगी जिससे निश्चय ही मर्याद- 
भंग हो जायगी ।' उनको यह विदित नहीं था कि श्री सीता अनन्तब्रह्माण्डजननी, 
आनन्दसिन्धु रामचन्द्र के माधुरयंसार-सवेस्व की अधिष्ठात्री महाशक्ति हैं । उन्होंने 
लेका का अन्न-जल-फल ग्रहण किये विना ही इन्द्रप्रदत्त विशिष्ट चरु को एक ही 
वार ग्रहण कर लंका में काल-यापन किया था। वे, भानुकी प्रभा, चन्द्र की 
चन्द्रिका, गंगा की पवित्रता के तुल्य आनन्दसिन्धु भगवान्‌ राम की माधुर्यंसारस्वंस्वा 
रूपा ही हैं । पुनश्च-देवताओं, ऋषियों, वानरों एवं राक्षसों के सामने श्री सीता 
जी ने अग्नि-प्रवेश किया और सवके समक्ष साक्षात्‌ वेश्वानर अग्नि ने उनका 
पावित्र्य प्रमाणित कर दिया था । ब्रह्मदेव एवं आशुतोष सदाशिव ने उनके 
पावित्र्य को परिपुष्ट किया था । फिर भी उसका बर्णन श्रीराम के पक्ष की ओर्‌ 
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से होने में शासकीय प्रचारमात्र समझा जा सकता था । अतः श्रीराम ने बहुमत 
नहीं वरन्‌ अल्पमत का भी आदर करते हुए श्रीसीता को अरण्यवास दिया और 
निष्पक्ष![वीतराग महधियों को अवसर दिया कि वे दूध का दूध और पानी का पानी 
के समान अपनी ऋतम्भरा प्रज्ञाद्वारा प्रजा के सम्मुख सत्य वस्तुस्थिति रखें । 


हुआ भी ऐसा ही । जिस वन में सीता को निर्वासित किया था, वहीं कुछ . . 


दुर पर महषि वाल्मीकि का आश्रम था । उनके कुछ ब्रह्मचारी छात्र समित्‌- 
कुशादि लेने के प्रसंग से उधर पहुँच गये और उन्होंने हो उस अलौकिक दिव्य 
महाशक्ति के दशन एवं रोदन की सुचना महषि को दी । महि घाचेतस वाल्मीकि 
ने अपने ध्यानयोग से वस्तुस्थिति समझकर सीता से कहा : 'पुन्ि, तुम्हारे पिता 
जनक मेरे मित्र हैं, तुम्हारे इवसुर चक्रवर्ती दशरथ भी मेरे शिष्य थे । अतः तुम 
पितृगृहतुल्य मेरे आश्रम में चलकर रहो ।' 


श्री सीता महषि क पीछे-पीछे चलकर आश्रम में आयीं । महर्षि ने आश्रम ' 
की ऋषिपत्नियों को उनकी देख-रेख, रक्षण-पोषण आदि के लिए नियुक्त किया । 
वहीं उनके लव-कुश नामक दो पुत्ररत्नों का जन्म हुआ जिनका संस्क।र, शिक्षण- 
रक्षण सब महर्षि के ही देख-रेख में हुआ । 

घर्मंधुरन्घर चक्रवर्ती नरेन्द्र राघवेन्द्र रामचन्द्र द्वारा निर्वासिता सीता को 
अपने आश्रममे प्रश्नय देते हुए महर्षि ने अपने उत्तरदायित्व को खूब समझ लिया 
ओर उस मिथ्याभिशाप का समूल उन्मूलन कर देने के लिए कृतसंकल्प थे । विव्व- 
विधाता ब्रह्मा भी थह सव महि वाल्मीकि द्वारा ही करवाना चाहते थे । तमसा 
के तटपर विहरण-परायण क्रोंच-युग्म में से एक क्रौंच के व्याध द्वारा मारे जानेपर 
कांची का करुण-क्रन्दन सुनकर महान्‌ क्लेशानुभूति करनेवाले महषि की आँखों के 
सामने सीता के करुण-क्रन्दन का दृश्य खड़ा हो गया । पहले से ही करुणारस- 
पुरित वाल्मीकि का हृदय इस दृश्य से आहत होकर छलक पड़ा और वही शोक 
करुणरस का इलोक बन महर्षि के मुखारविन्द से विदवकल्याण के लिए प्रस्फुटित 
हो आया : शोकः इलोकत्वमागतः ॥। ( वा० रा० १.२.४० ) शोक इलोक वन गया । 
वह ₹लोक था: 
र मा निषादं प्रतिष्ठां त्वमगमः शाइवतीः समाः । 
यत्क्रो्र मिथुनादेकमवधीः काममोहितम्‌ ॥ (धा०रा०१.२.१५) 


भरद्वाज आदि शिष्यों ने आदिकाव्य के इस प्रथम इलोक को सुनकर धारण 
कर लिया । यह इलोक, लोकपितामह भगवान्‌ ब्रह्मा की इच्छा से, ब्राह्मी महा- 
शक्ति सरस्वती की कृपा से व्यक्त हुआ था । इलोक के ऊपरी अर्थ में तो निषाद 
( व्याधः) केलिए एक प्रकार का शाप ही है । यथा: हे निषाद ! तुम पुरुषा- 
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युष्य तक शान्ति या प्रतिष्ठा न प्राप्त कर सकोगे; क्‍योंकि तुमने क्रौंच-युग्म में 
एक को मार दिया है ।' किन्तु अन्तरंग अर्थ यह है कि रावण-मन्दोदरीरूप युग्म 
ही वे क्रौंच-युग्म थे। रामरूप लक्ष्मीपति ने ही निषाद रूप से रावण को मारा 
था । इस दृष्टि से यह इलोक आशीर्वादात्मक मंगलाचरण ही है । यथा : 


हे मानिषाद ( मायां लक्ष्म्यां निषीदतोति ) 


लक्ष्मीपते ! तुम शाइवती : समा:= अनन्तकाल तक प्रतिष्ठित रहो, वयोंकि तुमने 
रावण-मन्दोदरीरूप युगल के एक रावण को मारकर वेद, धर्म, संसक्ति सभी का 
रक्षण किया है। 

महषि के हृदय में उक्त दृश्य के कारण नितान्त क्षोभ था ही, आश्रम में 
लौट आने पर भी वे उरी चिन्ता में निमग्न थे कि इतने में हो लोकपितामह 
ब्रह्माजी पधारे। महि ने पाद्य-अघ्यं-मधरुपक से उनका पुजन किया और फिर 
राम-वियुक्ता सीता के करूण-क्रन्दन के चिन्तन में ही निमग्न हो गये । 

ब्रह्मा ने वतलाया: भेरी ही प्रेरणा से आदिकाव्य रामायण का यह प्रथम 
इलोक आपके मुख से प्रकट हुआ है! आप समाधि द्वारा राम-सीता, लक्ष्मण, 
भरत, शत्रुहन, दशरथ, कौशल्या केकेयी, एवं सुमित्रा आदि सभी के हसित-भाषित, 
इङ्कित-चेष्टित का प्रत्यक्ष साक्षात्कार कर इसी प्रकार इलोकों द्वारा राम-सीता के 
प्रम पवित्र चरित्रों का वणेन करो । मेरे प्रसाद से तुम्हारे इस काव्य्र में तुम्हारी 
कोई भी वाणी अनृत न होगो : 


न ते प्रागनृता काव्ये काचिदत्र भविष्यति । ( वा० रा० १.२.३५ ) 


इस प्रकार ब्रह्मा की प्रेरणा से महष ने समाधिजन्य ऋतम्भरा प्रज्ञा द्वारा 
सींता एवं राम के सम्पूर्णं चरित्र का पूर्ण एवं यथार्थ अनुभव कर दिव्य इलोकों 
में शतकोटि-प्रविस्तर रामायण का वर्णन किया । वह वर्णन नि:संकोच एवं परम 
सत्य था संवाददाताओं एवं टेलीप्रिटरों द्वारा भेजी गयी अथवा आँखों देखी घट- 
नाओं में भी भ्रान्ति हो सकती है, किन्तु ऋतम्भरा प्रज्ञा द्वारा तो सर्वथा ऋत 
( सत्य ) का ही दर्शन होता है। और जगह तो काव्य-सौष्ठव आदि को दृष्टि 
से कुछ औपचारिक वाते भी लायी जाती हैं, किन्तु यहाँ तो सीता-चरित्र वर्णन 
की दृष्टि से शुद्ध सत्य का वर्णन अपेक्षित था । 


महष ने सीतापुत्र ळव-कुश का यथावत्‌ संस्कार किया और वेदों, धनुर्वेद, 
गान्धर्ववेद आदि उपवेदों का भी सांगोपांग शिक्षण दिया । पश्चात्‌ वेदों के उप- 
बृंहण के लिए ही रामायण का अध्यापन किया और तन्त्री-वीणा के तालस्वर के 
साथ संगीत रूप में रामायण का अभ्यास कराया । वे दोनों ही बालक दीप से 


उद्भूत दो दीपों के समान सर्वथा श्री राम के ही अनुरूप थे । सीताराममय दिव्य 
२१ 
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दम्पती के दिव्य दीप्ति एवं प्रभाव से युक्त थे । अर्विद्वय ( अदिविनीकुमारों ) 
से भी अत्यधिक सुम्दर वे दोनों वालक जब अपनी सम्पदा से युक्त वीणा-वादन 
पूवंक रामायण का मायन करे तो सभी मोहित हो उठते । अनेकबार उनका 
रामायण-गान सुन ऋषिगण मन्त्रमुग्ध हो जाते और प्रेमविह्वल हो कोई ऋषि 
अपना कमण्डलु, कोई मेखला, कोई वृसी आदि पुरस्कार के रूप में देने लगते । 


श्रो राम के अइ्वमेध-यज्ञ में निमन्त्रित होकर महषि घ्राचेतस्‌ एवं उनके 
सब आश्रमवासी नमिषारण्य पधारे हुए थे । वहाँ महषि दोनों बालकों ( लव- 
कुश ) को फल-मूल भोजन कराकर कुछ साथ के लिए भी दे देते और कहते कि 
जाकर अवधवासियों को रामायण सुनाओ और भूख लगने पर अपना हो फल 
खाओ, प्यास लगने पर अपने आप ही नदी या कूप से जल निकाल कर पीओ। 
किसी से कुछ देने पर भी लेओ नहीं, फिर भी जो श्रद्धा से सुने, उसे रामायण 
सुनाओ ।' महर्षि के आदेशानुसार दोनों वालकों ने अयोध्याकाण्ड का ही प्रसंग 
अवधघवासियों को सुनाना प्रारम्भ कर दिया । जो भी इस प्रसंग को सुनता मन्त्र- 
मुग्च हो जाता, आँखों देखी पुरानी घटनाओं का प्रत्यक्ष चित्र उनके सामने उप- 
स्थित हो जाता । सबको आश्चयं होता कि कितना सुन्दर, कितना सत्य, कितना 
सरल और कितना हृदयस्पर्शी था वह चरित्रचित्रण ! लोग बालकों के गान से 
प्रभावित होकर उन्हें वहुत कुछ देना चाहते, किन्तु वे कुछ न लेते । 

यह समाचार राम-दरवारमें भी पहुँच गया। वहाँ भी सवको उस आइचयें- 
जनक चरित्र-चित्रण के रसास्वादन की उत्सुकता हुई.। अश्विकुमार के तुल्य, 
सुभग सीता-पुत्रों ने ऋषिकुमार के रूप में, वहाँ भी अपने स्वर, संगीतसौष्ठव, 
तथा सौम्य-सुन्दर दिव्य आकृति से सभी को प्रभावित कर दिया । उनके रामायण- 
गान से राम, भरत, लक्ष्मण, शत्रृघ्न, वरिष्ठादि महषि एवं अमात्य वर्ग आदि 
सभी मोहित हो उठ। श्री रामचन्द्र ने रामायण-गान के अन्त में लक्ष्मण को आदेश 
दिया क्रि “इन वालकों को शतभार सुवर्ण एवं रत्न प्रदान किया जाय।' किन्तु 
बालकों ने परम नि:स्पृहभाव से स्पष्ट कह दिया कि “हम लोग कन्द-मूल-फलाशी, 
वल्कलवसनधारी आश्रमवासी हैं । हमें आपके सुवण-रत्नों की अपेक्षा नहीं । 
फिर भी यदि आप लोगों की इच्छा हो तो हम रामायण सुना सकते हैं ।' तदनुसार 
विशेष रूप से रामायण-श्रवण का प्रवन्ध किया गया । संसार के सभी गण्यमान्य 
ऋषि-महषि, राजषि, चातुवण्यं प्रजा के विशेष प्रतिनिधि, देव, असुर, गंधवं सभी 
वहाँ उपस्थित हुए । लोकोत्तर सौन्दर्य, अद्भूत वेददेदांग-पण्डित्य, दिव्य वीणा- 
वादन और मनोहर स्वर के साथ परम निःस्पृहता एबं अद्भत त्याग ने सवके मन 
को अपनी मुछ्ठी मै कर लिया । 


ऊँचे से ऊँचे गुण भी सस्पृहता से फीके पड़ जाते हैं । सस्पृह की अच्छी से 
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अच्छी सच्ची वातों पर भी लोगों को आदर एवं विशवास नहीं हो पाता । किन्तु 
जो निःस्पृह एवं त्यागी होता है, उसी वक्ता का जनता पर समुचित ग्रभाव पड़ता 
है। फिर यहाँ तो कहना ही क्या? निःस्पृह परमविरक्त महषि की ऋतम्भरा 
प्रज्ञा द्वारा प्रत्यक्ष दृष्ट सत्यं शिवं सुन्दरम्‌ रामायण-महाकाव्य का निःस्पृह ऋषि- 
कुमारों द्वारा गायन युनकर सवको वणित घटना के सम्वन्ध में पूर्ण विश्वास हो 
गया । 'स्थालीएुळाक' न्याय से सम्पूर्णे चरित्र की सत्यता में सवका विश्वास हो 
गया । अयोध्यात्राण्ड की सत्यता में सवका विश्‍वास हो गया । सत्य घटनाओं को 
सुनकर अरण्य, किष्किन्धा, सुन्दर एवं लंकाकाण्ड के चरित्र-श्रवण की सबको 
उत्कट उत्कण्ठा हुई । सीता-चरित्र की जिज्ञासा भी जागरूक थी ही । सवने सब 
सत्य घटनाओं को मन्त्रमुग्ध की भाँति सुना और श्रद्धा-विशवास से भगवती सीता 
के परमपवित्र चरित्र की प्रशंसा की । कुटिलों को भी अपनी दुर्थावना पर पइचा- 
तताप हुआ | सीतायाइचरितं महृत्‌ ( वा० रा० १.४.७) महर्षि वाल्मीकि के इस 
वचन के अनुसार उसमें प्रधान खूप से तो सीता-चरित्र का ही वर्णन था; किन्तु 
पतित्रता सीता का वह चरित्र जव तक उनके पति भगवान्‌ के चरित्र का वर्णन न 
होता, तत्र तक अपुर्ण ही रहता । अतः उसमें राम-चरित्र का भी वर्णन किया 
गया था। 
यह वर्णन राजकीय प्रकारभाव ( प्रोपेगेण्डा ) न था, किसी राज्याश्रित 
कवि की काव्य-कल्पना न थी, यह थी राज्याश्रय से दूर रहकर, राजान्न से वच- 
कर, कन्द-मूल, वल्कल-वसन पर निर्भर तपोनिष्ठ, समाधिसम्पन्न, त्रिकालज्ञ महर्षि 
प्राचेतस्‌ वाल्मीकि की समाधि भाषा, जिसका गान कर रहे थे उन महषि के ही 
परम प्रिय शिष्य, परमविद्वान्‌ परमत्यागी, वनवासिनी वनदेवी के पुत्र लव और 
कुश । ऐसी स्थिति में जनता का सुस्थिर विश्वास क्यों न हो ओर कुटिल हृदयों 
के भी काले कल्मष उससे क्यों न धुल जायं ? | 
सभी के हृदय पिघल गये, कण्ठ गद्गद हो गये, अंग रोमांच: कण्टकित हो 
उठे, आँखों से आनन्दाश्रु एवं शोकाश्रु की धाराएं वह पड़ीं । राम, भरत, लक्ष्मण, 
शत्रुघ्न, माताएँ, परिवार के अन्य लोग प्रेम-समुद्र में निमग्न हो गये । वशिष्ठादि 
ऋषिगण भी प्रेमोद्रेक में अधीर हो उठे महाशक्ति भगवती चिदानन्द-स्वरूपा 
सीता के उज्ज्वल चरित्र ने सवके अन्तःकरण एवं अन्तरात्मा को उद्योतित कर 
दिया । महषि वाल्मीकि की रामायण से सबको स्पष्ट विदित हो गया कि सीता 
के असाधारण तेज के सामने रावण का प्रभाव सरवेंथा गण्य है। श्री सीता अपने 
अखण्ड पातित्रत्य तेज के प्रभाव से रावण को लंका में रहती हुई भी रावण को 
तृण-लुल्य समझती थीं । सिहनी के तुल्य उस वीरपत्नी और वीरप्रसुने कहा 
था २ दुष्ट रावण ! सावधान, मेरे भगवान्‌ राम का सन्देश एवं आदेश न होने 


# ats 
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और अपनी तपस्या पालन करने के अभिप्राय से मैं तुझे अपने तेज से भस्म नहीं 
कर रही हूँ । अन्यथा क्षणभर में मैं तुझे अपने भस्माई तेज से भस्म कर सकती हू : 


असन्देशात्तु रामस्प तपसदइचानुपालनात्‌ । 
न त्वां कुमि दशग्रीव भस्म भस्मार्हतेजसां॥ ( वा० रा० ५.२२.२० ) 


ऐसे अवसरों पर रावण में श्री सीता के सामने स्थिर रहने की हिम्मत नहीं 
रहती थी । यह कोई कवि-कल्पना नहीं, महृषि की समाधि भाषा की सत्य- 
वाणी है । 


वहीं कुछ क्षणों के पश्चात्‌ जब राक्षसियों द्वारा सीता को यह समाचार सुनाया 
गया कि 'सीते, जो वानर आपके पास आया था, वह एकड़ लिया गया और 
उसकी पूंछ में घृत-तलाक्त वस्त्र लपेटकर आग लगा दी गयी ।' तत्काळ श्रोसीता 
ने अग्नि से कहा कि 'अग्ने यदि मैंने समुचित रूप से गुरु-शुश्रूषा की है, और ठीक 
पा जा पातिब्रत ध्म का पांरपालन किया है तो तुम हनुमान्‌ के लिए शीतल 
हो जाओ :' 


यद्यस्ति पतिशुश्रषां यद्यस्ति चरितं तपः। 
यदि वात्वेकपत्नीत्वं शीतो भव हनुमतः ॥ ( वा० रा० ५.५३.२६ ) 
सीता का आदेश पाते ही दहनकर्मा आ।ग्न शीतळ हो गया । श्री हनुमान्‌ 
को आश्चर्य हो रहा था कि मेरो पुच्छाग्नि से सम्पूर्ण लंका भस्मीभूत हो रही है, 
पुच्छ में तो उष्णता का लेश भी नहीं प्रतीत होता । प्रत्युत दहनकर्मा अग्नि मुझे 
हिम से अधिक सुशील प्रतोत हो रहा है। हनुमान्‌ ने यह निश्चय क्रिया था कि 
महाशक्ति सोता के तम, त्याग तथा पातिब्रत का ही प्रभाव है । 


जो सीता अपने प्रभाव से अग्नि को ठंडा कर सकती थी, निश्चय ही वह 


` अपने तेज से रावण फो भस्म कर देती । यह सरलता से समझा जा सकता है। 


यही कारण है कि रामायण सुनकर श्रो सीता का विरांधी कुटिल समाज भी पश्चा- 


ताप की अक्षुधाराओं से अपन कल्मषों को धो उनका भक्त बन गया । 


यह थी महृषि वाल्मीकि की लोकोत्तर सुमधुर कृति की कुशलता । वे 
अपने उद्देश्य में पुणं सफल हुए । यही थी श्री राघवेन्द्र की नीति, जिसके फल- 
स्वरूप ये घटनाएं घटित हुई । जो काम किसी दण्डविधा।न से या प्रचार ( प्रोपे- 
गण्डा ) से कभी सम्भव नहीं, वह उनकी नीति से अनायास सुसम्पन्न हुआ । फिर 
ठो वशिष्ठ ने भी अपनी तपस्या एवं योगबल के प्रभाव से सत्य वस्तु का साक्षात्‌- 
कार कर जनता को सीता-चरित्र की निमंलता का ज्ञान कराथा। त्रिजटा एवं 
विभीषण पत्ती ने भी सीता के परमपवित्र चरित्र का बखान किया । अन्त में 
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परमानन्द सच्चिन्मयी पराम्वा सीता का अपने परम दिव्य रूप से महामहिम 
वंभवशालिनी माधवी देवी के अंक में प्रत्यक्ष प्राकट्य भी सबकी '्रान्तियों को 
मिटाकर उनकी परम उपास्यता का प्रमाण वना । 

श्री सीता, रामचन्द्र की काया की छाया थी । राम-हूप भानु को प्रभा एवं 
रामरूप चन्द्र की चन्द्रिका थी । रामरूप ईश्वर की महाशक्तिर्पा प्रकृति थीं । 
आनन्दसिन्धु श्रीराम की माधुर्यंसार-सर्वस्व की अधिष्ठात्रो महालक्ष्मी थीं । बहि- 
रंग दृष्टि से ही राम-सीता का विप्रयोग सम्भव था, अन्तरंग दृष्टि से तो वह 
सम्भव हो नहीं। इसीलिए जेसे लंका में सीता की छाया ही रह सकी, वसे वनवास 
में भी छाया ही थी । वस्तुतः जसे अमृत से उसकी मधुरिमा का पार्थक्य असम्भव 
है, वेसे ही आनन्दसिन्धु राम से माधुर्यसारसर्वस्व सीता का पार्थक्य भी सर्वथा 
असम्भव है । फिर भी वह काल्पनिक प्रयोग भी राम के लिए असह्य वेदना का 
विषय था । यही कारण है कि अपने हाथों को श्रीराम निष्करुण कह रहे हैं : 

निर्भरगर्भखिन्न-सीता-विनासनपटोः करुणा कुतस्ते ! हे हस्त ! अर्थात्‌ हे 
हस्त ! तुम आसन्नप्रसवा सोता के निर्वासन में दक्ष हो । अतः तुम में करुणा कसे 
हो सकती है ?' 

फिर भी स्नेह एवं प्रेम के उद्वेग में भी राम ने कतव्य से विचलित न होने 
की प्रतिज्ञा ले रखी थी वे किसी भी स्नेह, दया या सुख के मोहमें पड़कर लोका- 
राधन, प्रजारंजन के कार्य से कसे विमुख हो सकते थे? उन्होंने सीता का भी इसी 
में हित समझा था और वह हुआ भी । इस कठोरता का आश्रयण किये विना 
मर्हाष वाल्मीकि का समागम नहीं हो सकता था । उनके द्वारा विश्वपावन रामा- 
यण-महाक्राव्य का निर्माण सम्भव न हो पाता ओर सीता के सुपुत्र लव-कुश इस 
प्रकार संस्कारो विद्वान्‌, वलवान्‌, धनुष्मान्‌, कीतिमान्‌, प्रतिभावान्‌ नहीं वन 
सकते थे । सीता का कष्ट राम का ही कष्ट था । स्वयं राम ने ही सीवा को वन- 
वास दे स्वयं को कष्ट में डालकर उनके निर्मल, निष्कलंक परमपवित्र उज्ज्वल 
चरित्र को संसार के सामने उपस्थित कर दिया । परम सानुक्रोश होते हुए भी 
राम निरनुक्रोशा से वन गये । ॒ 


श्रीराम ने वहीं लव-कुश से पूछा : तुम्हारी माता का क्या नाम है ?' 
उन्होंने कहा : हमारी माँ का नाम वनदेवी है। पिता का नाम पूछने पर कुश ने 
कहा : 'हम लोगों को मालम नहीं । किन्तु लव ने कहा : मैं जानता हूं, मेरे पिता 
का नाम निरनुक्रोश है । क्योंकि एक दिन माताने ही कहा था 'निरनुक्रोशतनयो' 
यह सुनकर श्रीराम के नेत्र भर आये । 

वस्तुतः जगज्जननी सीता राम के हृदय को पहचानतो श्रीं । पहले उन्होंने 
वन में छोड़कर लोटते हुए लक्ष्मण से कहा था ; 
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वाच्यस्त्वया मइचनात्‌ स राजा वह्नो विशुद्धामपि यत्समक्षम्‌ । 
सां लोकवादश्रवणाद्रहासीः श्रृतस्य कि तत्सदृशं कुलस्य ॥ 
( रघुवश १४.११) 


अर्थात्‌ लक्ष्मण, मेरी ओर से उन राजा से यह कहो कि आपके सामने हो 
मेरी अग्निपरीक्षा एवं अग्निशुद्धि हुई थी, फिर भी आप लोकापवाद सुनने के कारण 
जो मेरा परित्याग कर दिया, क्या वह आपके कुल एवं श्रृत के सदृश है ?' 

किन्तु दूसरे ही क्षण सीता ने फिर कहा : 'नहीं नहों प्रभो ! आप तो 
प्राणिमात्र के हितषी एवं कल्याग की कामना करनेवाले हैं । फिर मेरे सम्वन्ध में 
आपकी अन्यथा बुद्धि कसे हो सकती है ? वज्त्रोपम असह्य श्रीचरण-विप्रयोगरूप 
दुःख तो मेरे ही पूवंजन्मों के कर्मो का फल है 


कल्याणबुद्धेरथवा तवायं न कामचारो मयि शङ्कनीयः । 
ममेव जन्मान्तरपातकानां विपाकविस्फूजथुरप्रसह्याः ॥ 
( रघुवंश १४.६२ ) 


प्रतिव्रता,मुकुटशिरोमणि सोताजी ने कहा कि मैं "प्रसव के पश्चात्‌ सूय में 
दृष्टि लगाकर ऐसी तपस्या करूंगी, जिससे जन्मान्तर में भी आप ही मेरे भर्ता 
हो ओर फिर कभी ऐसा विप्रयोग न हो 


साह तपः सुयंनिविष्टदृष्टिरूध्च प्रसृतेशचरितुं यतिष्ये । 
भूयो यथा मे जननान्तरेऽपि त्वमेव भर्ता न च विप्रयोगः ॥ ( १४.६६ ) 


श्रीराम ने सीता को वन भेजकर स्वयं तपस्या करते हुए ग्यारह हजार वषं 
तक अखण्ड ब्रह्म चय व्रत का पान किया और यागादि के लिए विहित होने पर 
भी दूसरा परिणय ( विवाह ) नहीं किया । सुवर्णमयी सीता को अपने दक्षिणाङ्क 
में विठळाकर अश्वमेधादि वड़ं-वडे यज्ञों का अनुष्ठान किया । 

श्रीरामका स्मरण कर विह्वल होनेपर श्रीसीता की सखी वासम्ती ने पूछा 
कि 'सखी, तुम ऐसे निष्ठुर राम का स्मरणकर क्यों दीर्घ एवं उष्ण उच्छवास 
लेती हो ? इस पर सीता ने कहा : 'सखि, राम निष्ठ्र नहीं हुँ । मैं बहिरंग दृष्टि 
से ही उनसे दूर हूँ, वस्तुतः उनके हृदय की रानी मैं ही हँ सखी, श्रीराम के 
हृदय को अन्य किसी स्त्रियों का रवास भी कभी स्पर्श नहीं कर सका । 

इस प्रकार श्रीराम ने नीति के साथ ही साथ पूर्णरूप से प्रीति का भी 
परिपालन किया था। श्रीराम ने अनन्य अद्भुत अनुराग के साथ ही सीता को 
वनवास देकर उ०हें अवसर दिया कि वे महषियों के मुखारविन्द से अध्यात्मचर्चा 
श्रवण कर सक ओर समाधिनिष्ठ होकर भआध्यात्सिक उच्च स्थिति की परमाथः 


कवियों की काव्य-कला में १६७ 


साधना में प्रतिष्ठित हों ! साथ ही स्वयं वे भी विषय विरक्त होकर ब्रह्मनिष्ठा 
सम्पादन कर सके । इस प्रकार प्रजारंजन के साथ-साथ परमार्थ-साधन भी 
सम्पन्न हो । 

श्रीराम का यह हादिक भाव था कि किसी भी मातृमान्‌, पितृमान्‌, 
आचार्यवान्‌ के लिए मातृपवित्रतास्याति अत्यावश्यक होती है। अतः अपने 
उत्तराधिकारी लव-कुश की उच्च स्थिति के लिए सीताचरित्र का उज्ज्वल- 
निष्कलंक होना अत्यावइयक था । राजमहलों में पालन-पोषण एवं संस्कारों की 
अपेक्षा, आरण्यक ऋषियों के आश्रमों के पालन-पोषण एवं संस्कार बहुत अधिक 
महत्वपूर्ण होते हैं। इसीलिए अपने उत्तराधिकारी पुत्रों का उत्कृष्ट संस्कार एवं 
उत्कृष्ट शक्तिशाली चरित्र निर्माण हो सके, इस कार्य में सीता का वनवास ही 
अधिक उपयोगी था । 

श्रीमहषि वाल्मीकिजी ने स्वयं ही इन रामपुत्र लव-कुश को वेदवेदांगों की 
शिक्षा के समान ही, धनुर्वेद, एवं गान्धवेवेदादि की भी शिक्षा दी थी । इसीलिए 
वे धनुर्वेद के भी प्रतिष्ठित रहस्यज्ञ हुए। अयोध्या, किष्किन्धा, लंका एवं संसार 
के सभी शुरवीरों ने उनका लोहा माना । राम।इवमेध के अश्‍व को अवरुद्धकर 
लव-कुश ने श्रीराम सहित उनके सभी शूर-वीरों के साथ युद्ध में महत्वपूर्ण सफ- 
लता प्राप्त की । इस तरह सीतानिर्वासनरूप एक कार्य में भी 'नीति, प्रीति, 
परमार्थ एवं स्वार्थ’ सवका सामञ्जस्य सम्पादित किया था । 


नीतिज्ञों ने नीतिनिष्ठा में राम को ही सर्वोत्कृष्ट आदश माना है: 


यान्ति न्यायप्रवृत्तस्य तियंञचोऽपि सहायताम्‌ । 
अपन्थानं तु गच्छन्तं सोदरोऽपि विसुञ्चति॥( अ० रा० १.४) 


न्यायपर चलनेवाले के साथी वानर, भालू, गध्र आदि पशु-पक्षी भी बन 
जाते हैं । न्याय पथ छोड़कर चळनेवाले का सगा भाई भी साथ छोड़ देता है। 
दुष्टान्त रूप में श्रीराम एवं रावण को देखा जा सकता है। 

कुछ पाश्चात्त्य अज्ञ कुप्रचारक, दुःसंस्कार-टूषित मस्तिष्क अपने अधकचरे 
रामायण-ज्ञान का दुष्प्रचार में दुरुपयोग करते हैं वे सीता के लड्का-निवास एवं 
वनवास दोनों के रामायणवणित स्वरूप को विकृतकर उससे श्रीसीता के दुश्च रित्र 
होने तथा दण्डित होने की कल्पना करते हैं । श्रीसीता के निर्माण को सीता को 
राम द्वारा जीवित धरती में गड़वा देने के रूप में वर्णन करते हैं, ओर राम की 
क्ररता और पिछड़े हुए जंगलियों के उदाहरण रूप में उपस्थित करते हूँ । 


किन्तु यह उनका कथन उपहासास्पद और 'अर्घेकुक्कुटी' न्याय का उदा- 
इरण मात्र है। जेसे कोई आधी मुर्गी का भक्षण करके आधी को अण्डा देने के 
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'लिए रखना चाहे वैसे ऐसे ही लोग रामायण के ही आधार पर श्रीसीता एवं 
राम का अस्तित्व मानकर रामायण द्वारा ही वणित श्री सीता-राम के परमे- 
सवरत्व तथा उनके दिव्य अलौकिक चरित्रों को अस्वोकार देते हैं । 


वस्तुतः रामायण आदि भारतीय आपं ग्रन्थों का प्रामाण्य अस्वीकार करने 
से श्री सीता एवं राम का अस्तित्व किसी भी आधुनिक इतिहास एवं प्रत्यक्ष तथा 
अनुमान से नहीं सिद्ध हो सकता । अतः यदि रामायणादि का प्रामाण्य मान्य है 
तव तो रामायण-वाणित श्री सीता-राम के दिव्य चरित्रों को मानना भी अनिवार्य 
ही है। यदि रामायण का प्रामाण्य मान्य नहीं तो फिर सीता-राम का अस्तित्व 
तथा विरोधियों द्वारा कल्पित घटनाओं की भी सिद्धि नहीं हो सकती । अन्यथा 
ईसा आदि सम्वन्धी इतिहासों में भी उनके विरुद्ध बहुत-सी कल्पनाएँ की जा 
सकती हैं। किन्तु यह शिष्टता, सभ्यता न होकर असभ्यता की पराकाष्ठा ही होगी । 

रामायण के अनुसार श्रीसीता के निर्मेल-निष्कलंक परमपवित्र चरित्र की 
प्रामाणिकता राक्षसों, वानरों के समक्ष साक्षात्‌ अग्नि ने, ब्रह्मा ने, शिव ने, इन्द्र ने 
तथा सभी देवताओं ने सिद्ध कर दी है। सीता-वनवास का पवित्र उद्देश्य भी 
पूर्व वणित प्रकार से श्रीराम की नीति, प्रोति तथा परमार्थ एवं स्वार्थ-सामञ्जस्य 
सम्पादन करना ही है। श्री सीता का निर्णय तो रामायण-वणित सर्वोत्कृष्ट दिव्य 
चरित्र है, जिससे सवसाधारण को भी सीता के साक्षात्‌ दिव्य परमेश्वरी होने क्रा 
विश्वास हो जाता है। श्री सीता ने धरती देवी से प्रार्थना की कि “यदि मैं पवित्र 
तथा निष्कलंक हूं तो कृपाकर आप स्वयं प्रकट होकर मुझे अपने अंक में स्थान 
दें।' यह कहते ही तत्क्षण धरती फटती है, उनमें से एक दिव्य परमते जोमय 
प्रकाशमय सिहासन प्रकट होता है । उस पर विराजमान विष्णुपत्नी माधवी 
मूतिमती भगवती धरती श्री सीता को प्यार से अपने अंक में बिठला लेती हैं और 
सवके देखते-देखते अन्तर्धान हो जाती है। प्रजा में जय-जयकार होने लगता है। 


भारत में आज भी कितनी सतियाँ जनसमूह के समक्ष ही अपने शरीर से 
दिव्य अग्नि प्रकटकर पति के साथ सहगमन करती हैं। श्री सीता का तो रामा- 
यण के अनुसार जन्म भी पृथ्वी से ही हुआ था । ये सव वातें जड़वादियों को भले 
ही समझ में न आयें, किन्तु, आध्यात्मिक, आधिदेविक तत्त्वों में विशवास करने 
वालों के लिए ऐश्वर्यं-माधुयं की अधिष्ठात्री महालक्ष्मी तथा श्री गंगा को अधि- 
ष्ठात्री दिव्य सुरेश्वरी के समान ही अखण्ड भूमण्डल की अबिष्ठात्री विष्णुपत्नी 
माववी भी सरवेमान्य हैं। अतः उससे श्रीसीता का आविर्भाव तथा उसके अंक 
में निवेश असम्भव नहीं है । 


साथ ही देवता विग्रहवती होती है । देवता स्वेच्छानुसार दिव्य लीलाविग्रह 
धारण कर सकते हैं । केन-उपनिषद्‌ में ब्रह्म का दिव्य अप्रधृष्य तेजोमय यक्षरूप 
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में आविर्भाव श्रुत है। छान्दोग्य में आदित्यमण्डलान्तर्गत पुरष का हिरण्यरमश्नु, 

हरण्यकेश, पुण्डरीकनेत्र, ज्योतिमंय स्वरूप स्पष्टरूप से वणित है। मन त्र-संहिताओं 
में भी नीळ-ग्रीव शिव तथा त्रिविक्रम विष्णु के श्रीविग्रह वर्णित हैं । इसी दुष्ट 
से सर्वव्यापी शक्तिमान्‌ विष्ण या ब्रह्म का रामस्वरूप' में एवं साधिष्ठान दिव्य- 
शक्ति का श्रीसीता के रूप में आविर्भाव शास्त्र एवं युक्ति-तर्कसंगत है । 


श्री कामिल बुल्के ने भी अपनी “राम-क्रथा' में राम के लौकिक रूप का ही 
विस्तृत वर्णन करके यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया है कि वेदों में कहीं भो 
श्रीराम का वर्णन नहीं है। यद्यपि दशरथ'का'वर्णन वेदों में है, यह वे स्वयं मानते 
हैं; किन्तु वे वेद-शब्द से केवल मन्त्रसंहिताः ही समझते हैं, जब*कि पूर्वोत्तर मीमां- 
सक, कल्पसूत्रकार तथा मिताक्षरा प्रभृति सभी निवन्धकार मन्त्र ओर ब्राह्मण 
दोनों को ही वेद मानते हैं । उपनिषदों में पूर्वरूप से श्रीराम ओर. श्रीसीता तथा 
श्रीकृष्ण और श्रीराधा, श्रीनृशिह आदि का शुद्ध सच्चिदानन्दघन परब्रह्म होना 
अत्यन्त प्रसिद्ध है। इस विषय में रामतापनीय, रामरहस्य, रामतारसार, गोपाल- 
तापनोय, न्‌ सिंहतापनीय आदि उपनिषद द्रष्टव्य हैं । 


जो ईसाई श्रीराम, श्रीकृष्ण आदि के दिव्यचरित्रों पर विश्वास नहीं 
करते, उन्हें वाइविल-वर्णित ईसा के दिव्य-चरित्रों को भी मिथ्या'ही मानना 
पड़ेगा । फिर कुमारी के उदर से ईसा का आविर्भाव भी कसे' सिद्ध होगा ?' 
आखिर, ईसा ईश्वर-पुत्र है या किसी नरविशेष के सम्वन्ब से. विवाह के पूवं हो 
किसी कुमारीः के गर्भ से संभूत हैं, इसका निर्णय कसे. हो सकेगा ?! 


रघुवंश के अनुसार महाराज अतिथि ने दान भोर रक्षा के विषय में जो कुछ 
वहा, वह मिथ्या नहीं हुआ । उन्होंने जो दान दे दिया, उका कभी अपहरण नहीं 
किया । हाँ, एक ही विषय में उनका ब्रत टूटा कि उन्होंने शत्रुओं को उजाड़कर 
पुनः नहीं बसाया : 


यदुवाच न तन्मिथ्या यदृददो न जहार तत्‌ । 
सोऽभूद्‌ भग्नव्रतः शत्रूनुद्धृत्य. प्रतिरोपयन्‌ ॥.( १७.४२ ) 
अवस्था ( यौवन ), रूप ( सौन्दर्य ) और विभूति ( घन-सम्पत्ति ) में 
एक-एक भी गरव का-कारण-होता है । अतिथि- में ये- सभीः-वस्तुएँ थीं, फिर भी 
उनका मन गर्वीला नहीं. हुआ. 
वयो - रूप - विभुतीनामेकेकं सदकारणम्‌ । 
तानि तस्मिन्‌ समस्तानिःन तस्योत्सिषिचे -मनः॥ ( १७.४३ ) 


का से तप की तथा चोरों से सम्पत्ति की रक्षाः करने के कारण उनः 


१७० विचार-पोयूष ५ मारतोय राजेनोति 


महाराज अतिथि को ब्राह्मणादि वर्णों और ब्रह्मचारी आदि आश्रमियों ने अपने 
अपने तप और सम्पत्ति के छठे हिस्से का भागी बना दिया 


तपो रक्षन्‌ स विध्नेभ्यस्तस्करेभ्यशच सम्पदः । 
यथास्वमाश्रमेशचक्रे वर्णेरपि षडंशभाक॥ ( १७.६५ ) 
रक्षण के समान ही पृथिवी ने खानों से रत्न, खेतों से अन्न और वनों से 
हाथियों का उत्पादन कर उस राजा अतिथि के लिए वेतन दिया 


खनिभिः सुषुवे रत्नं क्षेत्रः सस्यं वनेगंजान्‌ । 
दिदेश वेतनं तस्मे रक्षासदृशमेब भुः॥ ( १७.६६ ) 


 कातिकेय के समान पराक्रमी वह राजा अतिथि सन्धि, विग्रह आदि छह 
गुणों एवं मूल-भृत्यादि बलों का प्रयोजन के अनुसार यथार्थ ज्ञाता था 


स गुणानां बलानां च षण्णां षण्मुखविक्रमः । 
बभूच विनियोगज्ञः साधनीयेषु वस्तुषु॥ ( १७.६७ ) 
वह राजा अतिथि कूटयुद्ध का विशेषज्ञ होता हुआ भी अपनी वीरता के 
कारण सरल, धामिक-युद्ध हवी करता था । विजय-श्री अभिसारिका के समान स्वयं 
उसका वरण करती थी । कारण, वह वीर पुरुष के ही पास पहुंचती है 
कूटयुद्धविधिज्ञेऽपि तस्मिन्‌ सन्मागयोधिनि। 
भेजेऽभिसारिकार्वात्त जयश्रीर्वोरगामिनो ॥ ( १७.६९ ) 


' चन्द्रमा बढ़कर क्षीण होता है तो समुद्र भी बढ़कर क्षोण होता है । किन्तु 
राजा अतिथि उनको तरह बढ़ा तो अवश्य, पर उनकी तरह क्षीण नहीं हुआ । 


प्रवुद्धौ हीयते चन्द्रः समुद्रोऽपि तथाविधः । 
. स तु तत्समवुद्धिच न चाभूत्ताविव क्षयो॥ ( १७.७१ ) 


प्रशंसनीय कार्य करने पर भी यदि कोई राजा अतिथि की प्रशंसा करता, 
तो वह सुनकर लज्जित ही होता था । प्रशंसकों का द्वेषी होने पर भी उसका यश 
बराबर बढ़ता रहा : 
स्तूयमानः स जिह्वाय ` स्तुत्यमेव समाचरन्‌ । 
तथापि ववृधे तस्य तत्कारिद्रेषिणो यशः॥ ( १७.७३ ) 
कमळ में चन्द्रमा की ओर कुमुद में सूर्य की किरण प्रवेशा नहीं पातीं, किन्तु 
गुणवान महाराजः अतिथि के गुण शत्रुओं के यहाँ भी स्थान पाते थे। शत्रु भी 
गुणों की प्रशंसा करते थे । 


कवियों की काव्य-कला में १७१ 


इन्दोरगतयः पद्मे सूर्यस्य कुमुदेंऽशवः । 
गुणास्तस्य विपक्षेऽपि गुणिनो लेभिरेऽन्तरम्‌ ॥ ( १७.७५ ) 


अश्वमेघ-यज्ञ करने के लिए अतिथि राजा ने विजय की कामना से शत्रुओं के 
साथ छल-छद्म-प्रधान कर्मं किया । फिर भी उसका छल-छद्म धमंयुक्त ही रहा: 


पराभिसन्धानपरं यद्यप्यस्य विचेष्टितम्‌ । 
जिगीषोरइचमेधाय धम्यमेव बभूव तत्‌ ॥ ( १७.७६ ) 


बाहर के शत्र कार्यवशात्‌ कभी शत्र वन सकते हैं तो कभी मित्र भी; अत 
वे अनित्य शत्र हैं तथा दूर भी रहते हैं। इसलिए अतिथि राजा ने पहले अपने 
हृदय में रहनेवाले काम-क्रोधादि छह शत्रुओं पर ही विजय पा लो 


अनित्याः शत्रवो बाह] विप्रकृष्टाइच ते यतः। 
अतः सोऽभ्यन्तरान्ित्यान्‌ षट्‌ पुदमजयद्रिपुन्‌ ॥ ( १७.४५ ) 


पराक्रमरहित केवल नीति कायरता है और नीतिरहित केवल पराक्रम है 
हिंसकपन, अतः राजा अतिथि ने नीति और पराक्रम दोनों का समन्वय कर्‌ 
सफलता प्राप्त करने का यत्न किया : 


कातर्यं केवला नीतिः शोर इवापदचेष्टितम्‌ । 
अतः सिद्ध समेताभ्यामुभाभ्यामस्वियेष सः॥ ( १७.४७ ) 


गुप्तचरों का जाळ विछाने के कारण राजा अतिथि के लिए अपने राज्य में 
कुछ भी वेसे ही अज्ञात नहीं था, जसे मेघरहित सूर्य को कुछ भी अज्ञात नहीं रहता : 


न तस्य मण्डले राज्ञो न्यस्तप्रणिधिदीधितेः। 
अदृष्टमभवत्‌ किञ्चिद व्यभ्रस्येव विवस्वतः॥ ( १७.४८ ) 


राजा अतिथि समयानुसार सोते हुए भी परस्पर अविज्ञात गुप्तचरों को शत्रु- 
देश में और अपने अधिकारियों के वीच नियुक्त कर उनके द्वारा सब कुछ जानता 
रहताथा: 


परेषु स्वेषु च क्षिप्तेरविज्ञातपरस्परेः । 
सोऽपसपेंजेनागार यथाकालं स्वपन्नपि ( १७.५१ ) 
राजा अतिथि स्वयं हो दूसरे ( शत्र ) लोगों के किले का अवरोधक था । 


उसके किले का दूसरा कोई अवरोध नहीं कर सकता था । तव भी यह कहना ठीक न 
होगा कि ऐसो स्थिति में उसे ££ले की क्या आवश्यक दा थी ? कारण, स्वभाव से 


१७२ विचार-पीयूष ॥ भारतीय 'शाजनीति 


ही राजा के लिए:किला अपेक्षित होता है। हाथियों के झुण्ड पर आक्रमण करने- 
वाला सिंह? गिरि-गुहा में भयवश नहीं, स्वभाव से सोता है : 

दुर्गाणि दुग्रंहाण्यासंस्तस्य रोद्धरपि द्विषाम्‌ । 

नहि सहो गजास्कन्दी भयाद्‌ गिरिगुहाशयः॥ ( १७.५२ ) 


राजा अतिथिः के कार्यः कल्याण-प्रधान होते थे ओर: साठी धान की तरह 
छिपे-छिपे हीशउनका परिपाक ( फल ) होता था । इसीलिए उनमें कोई वाधा 
नहीं पड़ती थी 


भव्यमुख्याः समारम्भाः ` प्रत्यवेक्ष्या निरत्ययाः १ 
'गरभशालिसधर्माणस्तस्य गुढं विपेचिरे॥ ( १७.५३ ) 


अतिथि वृद्धि होने पर. भी अपथ पर नहीं चले अर्थात्‌ उन्होंने कभी मर्थादा 
का उल्लंघन नहीं'किया । ज्वार आने पर समुद्र नदी-प्रवेश के मार्ग से ही बढ़ता है, 
द्सरं माग से नहीं 


अपथेन प्रववृते न जातूपचितोऽपि सः । 
वृद्धो नदीमुखेनेव प्रस्थानं लवणाम्भसः ॥ ( १७.५४ ) 


अतिथिःयद्यपि'शक्तिसम्पन्न थे; तथापि अपने से हीनशक्ति राजाओं पर ही 
उन्होंनेआक्रमण'किया । दवारिन वायु की सहायता पाकर भी जलाने के लिए 
` तृण, काष्ठादि को ही अपेक्षा रखता है, जल की नहीं : 


शक्येष्वेवाभवद्यात्रा तस्य शक्तिमतः सतः । 
समीरणसहायोऽपि नाम्भःप्रार्थो दवानलः॥ ( १७.५६ ) 


अतिथि ने अथ-कामपरायण' होकर धर्मं को खतरे में नहीं डाला और न 
. ,चमंपसयण होकर अर्थ ओर काम-को ही संकट में डाला । काम से अर्थ और अर्थ 
से. काम को भी पोड़ित नहीं किया : 


न धर्ममर्थकामाम्यां बबाधे न च तेन तो । 
नाथं कामेन कामं वा सोऽ्थेन सदुरास्त्रषु ॥ ( १७.५७ ) 


क्षीणंशक्ति मित्र,उपकार नहीं कर'सकता' और वृद्धिगत मित्र विकृत हो 
सकता है । इसलिए अतिथि ने मधघ्यम-शक्ति मित्रों की स्थापना की 


'हीनान्यनुपकत्‌णि प्रवृद्धानि विकुवंते । 
तेन; मध्यमशक्तीनि --भित्राणि । स्थापितान्यतः ॥ (१७.५८ ) 


कवियों को काव्य-कला में . ५१७३ 


अतिथि अपने और शत्र के देश, काल, शक्ति और परिस्थिति-का बलावल 
पहले निश्चित कर लेते थे । बलवान्‌ होने पर आक्रमण करते थे, अन्यथा सन्वि 
आदि की वार्ता से शत्रुओं को सान्त्वना देठे हुए अपने घर पर ही रहते थे 


परात्मनोः परिच्छिद्य शक्त्यादीनां बलाबलम्‌ । 
ययावेभिर्बेलिष्ठरचेत्‌ परस्मादास्त सोऽन्यथा ॥ ( १७.५९ ) 


खजाने से ही संसार में आदर होता है। इसलिए महाराज अतिथि ने 
खजाने का संग्रह किया । कारण, चातक जलपूर्ण मेघ का ही अभिनन्दन किया 
करता हू : 
कोज्ञेनाश्रयणीयत्वमिति तस्यार्थंसङ्ग्रहः । 
अम्बुगर्ों हि जीमुतइचातकरभिनन्द्यते ॥ ( १७.६० ) 


राजा अतिथि सदा शत्रुओं के कार्यों में रोड़ा अटकाता अपने कमे में उद्यत 
रहता था । शत्रुओं के रन्ध्र में प्रहार करता हुआ वह सदेव अपना रन्ध्र छिपाये 
रहता था: 
परकर्मापहः सोऽभूट्द्यतः स्वेषु ` कमंसु। 
आवृणोदात्मनो रन्ध्रं रन्ध्रेषु प्रहरन्‌ रिपुन्‌॥ ( १७.६१ ) 
जसे कोई सर्पं के सिर के रत्न को खींत्र नहीं सकता, वेसे ही अतिथि को 
तीनों शक्तियों ( प्रभशक्ति, उत्साहशक्ति और मन्त्रशक्ति ) को किसोने-नहीं 


खींचा । किन्तु चम्वक जसे लोहे को खींच लेता है, वसे ही अतिथि ने शत्रुओं की 
तीनों शक्तियों को खींच लिया 


सपंस्येव शिरोरत्नं नास्य शक्तित्रयं परः। 
स॒ चकर्ष परस्मात्तदयस्कान्त इवायसम्‌ ॥ ( १७.६३ ) 


इस प्रकार महाकवि कालिदास के शब्दों में राजा ओर उसकी राजनीति 
का जो चित्र खींचा गया, वह सर्वेथा मन्वादि नीतिविदों के मार्ग का अनुसरण 


` ही-कहा जायगा । 


भारवि के शाब्दों में: महाकवि भारवि के अनुसार "राजनीतिक कार्य में 
नियुक्त कार्यकर्ताओं को निष्कपटभाव से स्वामी या नेता के समक्ष सत्र वाते स्पष्ट 
बता देनी चाहिए । राजा या नेता को भी चाहिए कि अप्रियवचन सुनकर 'भी वह 
क्षमा करे ; क्योंकि हितकर और मनोहर वाणी दुलभ ही होती है : 


क्रियासु युक्तेनु प चारचक्षुषो न वञ्चनीयाः प्रभवोऽनुजीविभिः । 
अतोऽहसि क्षन्तुमसाधु साघु वा हितं मनोहारि च दुलेभ॑ वचः ॥ ( किराता० १-४.) 
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है.। (५; 


१७४ विचार-पोयूष । भारतीय राजनीति 


वह सखा कुत्सित सखा है, जो अपने सखा को हित की वात नहीं वत- 
लाता । वह प्रभु भी कुत्सित प्रभु है जो हित की वात नहीं सुनता । जहाँ अमात्य 
एवं नप दोनों ही परस्पर अनुकल होते हैं, वहीं सव प्रकार की सम्पदाएँ निवास 
करती हैं । 


महाकवि भारवि के अनुसार महापुरुषों के साथ विरोध भी लाभदायक 
होता है; क्योंकि उनके संसगं से दुष्टजनों की प्रवृत्तियाँ सुधर जाती हैं । युधिष्ठिर 
के साथ संघष होने के कारण दुर्योधन ने ठीक नीतिशास्त्रों के अनुसार अपने आप- 
को नियन्त्रित और जितेन्द्रिय वना लिया । वह प्रजा से धनसङ ग्रह चाहता था, 
पर लोभ या क्रोध से नहीं | ठीक धमंशास्त्र की दृष्टि से लोभादिरहित होकर 
कतेव्य-पालन की बुद्धि से ही वह धनसङ ग्रह करता था । शास्त्रों में स्पष्ट निर्देश 
है कि जो राजा लोभादिवशात्‌ अदण्ड को दण्ड देता है तथा दण्डच को दण्ड 
नहीं देता, वह महान्‌ अपयश का भागी होता और अन्त में नरक जाता है। 
नीतिकारं महाराज मनु कहते हैं : 


अदण्डयान्‌ दण्डयन्‌ राजा दण्डयांशचेवाप्यदण्डयन्‌ । 
अयशो महदाप्नोति नरकं चेव गच्छति॥ ( मनु० ८.१२८) 


दुर्योधन प्राइविवाक-निदिष्ट दम के अनुसार ही शत्र तथा अपने पुत्र में 
सम होकर धर्मविप्लवकारी को ही दण्ड देता था। वह चिरकाल से प्रजा के 
अभ्युदयाथं यत्नशील रहता था । उसका राज्य देवाधीन वृष्टि के पराधीन नहीं 
था, किन्तु आवश्यकतानुसार कषंकों की सुविधा के लिए विविध कूप, कुल्या 
( नहर ) आदि का प्रवन्ध कर रखा गया था । उदारकीति दयावान्‌ एवं दूसरों 
का दुःख दूर करने की इच्छावाले सुयोधन के प्रयत्न से चतुमुंखी रक्षा की सुव्य- 
वस्था से निविघ्न अभ्युदय-सम्पादन के कारण राज्य को वसुन्धरा उसके गुणों से 
प्रसन्न हो विना श्रम ही सम्पत्ति प्रदान किया करती थी । 


वनवासी धर्मराज युधिष्ठिर से पराभव की शङ्का करता हुआ दुर्योधन 
राज्यसिहासनासीन होकर भी यूत से विजित पृथ्वी को नीति से जीतने की इच्छा 
करता था । सराद्कू, कुटिल हाकर भी वह युधिष्ठिर को जीतने की इच्छा से दान, 
दाक्षिण्यादि गुणों से शुश्रयश का उन्नयन ( सम्पादन ) करता था । इसी दृष्टि से 
कहा है कि अनायंसङ्ग को अपेक्षा महापुरुषों से वेर भी श्रेष्ठ होता है : बरं विरोधो- 
ऽपि समं महात्मभिः । ( किराता० १.८) वह अहङ्काररहित होकर अपने अनुजीवियों 
से मित्रों-जसा ब्यवहार करता था, कुट्म्वियों के साथ राज्याधिकारियों जेसा 
ब्यवहार करता था । उसका त्रिवर्गं ( धमं, अर्थ और काम ) विरोधरहित होकर 
परस्पर सख्यभाव से ही सहता था । कारण, दानवजित अमायिक साम भीः सफळ 
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नहों होता । भूरिदान भी विना सत्क्रिया के फलीभूत नहीं होता । सत्क्रिया भी 


गुणानुसारिणो ही होनी चाहिए । शुष्क-प्रिय वाक्यों से छब्ध व्यक्तियों का वशी+ 
करण सम्भव नहों 


निरत्ययं साम न दानवरजितं न भूरि दानं विरहय्य सत्क्रियाम्‌ । 
घ्रवतंते तस्य विशेषशालिनो गुणानुरोधेन विना न सत्क्रिया ॥(किरा० १.१२) 


इसीलिए कहा है : 


लुब्धमर्थेन गृह्हीयात्‌ श्रमञ्जलिकर्मणा । 
सुखं छन्दानुरोधेन तत्त्वार्थेन च पण्डितम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ लोभी को धन से, शूर-वीर को हाथ जोड़कर, मूर्ख को छन्दानुरोध से 
( इच्छानुसरण ) और पण्डित को यथार्थवाद से वश करना चाहिए । 


जसे धर्म एवं रोगियों की चिकित्सादि विषयों में के तकं या लौकिक अन्वय- 
व्यतिरेकादि के आधार पर ही व्यवहार नहीं चल सकता, अपितु परम्परा-प्राप्त 
शास्त्र का भी अनुसरण आवशयक होता है, देसे ही राजनीति या दण्डनीति में 
भी कामकारिता त्यागकर परम्पराप्राप्त शास्त्रों का ही अनुसरण आवश्यक होता 
है । दुर्योधन भी लोकप्रिय तथा घोमिकजनादरणीय होने की दृष्टि से उसी 
परम्परा का अनुगामी वन लरोभ-क्रोधविवर्जित होकर कारणरहित स्वधमंबुद्धया 
गुहूपदिष्ट माग से ही रिपु एवं पुत्र में समान रूप से पक्षपातहीन घर्ममागं का 
चिन्तन करता था । धमंशास्त्र भी यही कहते हैं : 


धमंशास्त्रं पुरस्कृत्य प्राइविवाकमते स्थितः । 

समाहितमतिः पश्येद्‌ व्यवहाराननुक्रमात्‌ ॥ ( नारद ) 
अर्थात्‌ धमंशास्त्र को पुरस्कृत कर प्राड्विवाक ( धर्मप्रवक्ता ) का अनुसरण करता 
हुआ समाहितबुद्धि बनकर राजा व्यवहारों ( मुकदमों ) का विचार करे । 


किसी भी राज्य में महावलसम्पन्न, मानधन एवं घनादि से पूजित लब्ध- 
कोति संनिकों की आवश्यकता होती है। किन्तु उनमें परस्पर विरोध होने पर वे 
याष्ट्रकार्यं में बाधक होंगे और यदि गुटबन्दी हुई तो भी कभी राष्ट्रहित में बाधा 
हो सकती है । अतः ऐसा प्रयत्न होना चाहिए कि वे स्वार्थंमूलक गुटबन्दियों से 
बचे रहें और परस्पर विरुद्धवृत्तिवाले भी न हों तथा अपने प्राण देकर भी राज्य 
का हित चाहते हों । दुर्योधन के सनिक ऐसे ही थे 


महौजसो मानधना धनाचिता घनुभूंतः संयति लब्धकीतंयः । 
न संहतास्तस्य नभिन्नवृत्तयः प्रियाणि वाञ्छन्त्यसुभिः समीहितुम्‌ ॥ (कि० १.१९) 


१७६ विचार-पीयूष ॥ भारतोय राजनोति 


अर्थात्‌ उसके महाबलवान्‌, मानधन, धनपूर्जित, संग्राम में लब्धकीति धनुर्घेर थे। 
चे न'तो संहत थे और न विभिन्न वृत्तिवाले ही । वे अपने घ्राणों से भी उसका 
अभीष्टसावन चाहते थे । भारतीय नीति की यहाँतक महत्ता थी कि विना शस्त्र 
उठाये और क्रोध से मुख को विना कुटिल किये गुणानुराग से ही शासक के शासन 
को माला के समान राजा लोग प्रसन्नता से शिरोधाये कर : 


न तेन सज्यं क्वचिदुद्यतं धनुः क्तं न वा कोपविजिह्मसातनम्‌ । 
गुणानुरागेण शिरोभिरुह्यते नराधिपेर्माल्यमिवास्य शासनम्‌ ॥(१.२१) 


अर्थात्‌ दुर्योधन ने कभी धनु सज्य नहीं किया और न मुख को कोप से कुटिल 
हो किया । फिर भी उसके गुणों के प्रति अनुराग के कारण राजा लोग माला 
के समान उसका शासन शिरोधारये करते थे । 


यद्यपि बहुत ऊंची दृष्टि यहो है कि सत्य से अनृत को, दान से अदान को 
ऋजुता. से अनृजुत्व को, साधुता से मायावी को जीता जाय । फिर भी व्यवहार 
में सामान्य लोगों के लिए मायावी के साथ माया का वर्ताव ही आदरणीय है। 
तभीः तो युधिष्ठिर से द्रौपदी कहतो हैं : 


ब्रजन्ति ते मूढधियः पराभवं भवन्ति मायाविषु ये न मायिनः। 
प्रविइय हि घ्नन्ति शठास्तथाविधानसंव॒ताड्भरान्षिशिता इवेषवः॥ (१.३०) 


अर्थात्‌ वे मूढ़बुद्धि पराभव को प्राप्त होते हैं, जो मायावियों के साथ मायावी 
नहीं होते । दुष्ट लोग आत्मीय बन उनके भीतर प्रविष्ट हो ऐसा आघात करते हैं, 
जसे कवचर्राहुत शरीर में प्रविष्ट होकर तीक्ष्ण वाण । 


इसी।लिए व्यवहार में लोग 'जेसे के साथ तेसा” ही व्यवहार ठीक समझते 
हुए साधु के साथ साधुता और मायावो के साथ माया का व्यवहार करते हैं । 
महाभारत” ( उद्योग० ३७.७ ) भो कहता है : 


यस्मिन्‌ यथा वतते यो मनुष्यस्तस्मिन्‌ तथा वरतितव्यं स घर्मं: । 
मायाचारो मायया वर्तितव्य: साध्वाचारः साधुना प्रत्युवेपेयः ॥ 


ऐसे!लोगों केः मतानुसार शम से मुतियों को ही सिद्धि मिलती है, राजा को .नह। : 
ब्रजन्ति शत्र,नवधुय निस्पृहाः झमेन सिद्धि मुनयो न भुभतः.। ( १.४२ ) 
ऐसे लोग कपटपुर्वेक' किसो व्याज से कोई न कोई दोष लगाकर सन्धिभंग करके 


भा क्रायंसश््न' करते हूँ: 


१2 f 
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आन्वीक्षिक्यात्मविज्ञानं धर्माधर्मौ त्रयीस्थितौ । 
अर्थानथौं तु वार्तायां दण्डनीत्यां नयेतरो॥ 
( कामन्दकीय-नीतिसार २.७ ) 


इस वचन के अनुसार आत्मा-अनात्मा का याथात्म्यज्ञान आन्वीक्षिको का विषय है 
तो धर्माधर्म वेदत्रयी का, अर्थ-अनर्थं और सम्पत्ति-विपति वार्ता का एवं नय तथा 
अनय दण्डनीति का विषय है । 


व्यवहार में इन चारों विद्याओं की अपेक्षा होती है; फिर भी कामन्दक ने 
दण्डनीति की प्रधानता मानी है । उसके अनुसार दण्डनीति का विप्ळव होने पर 
शेष तीनों विद्याएँ सती होती हुई भी असती वनकर अकिश्चित्करी हो जाती हैं : 


आन्वीक्षिकी त्रयी वार्ता सतीविद्याः प्रचक्षते । 
सत्योऽपि हि न सत्यस्ता दण्डनीतेस्तु विप्लचे॥ ( काम० २.८ ) 


नीति के अनुसार आयतिशून्य महान्‌ उदय भी पूणचन्द्र के तुल्य उपेक्ष्य है । 
आयति ( उत्तरकाल ) से युक्त परिक्षय भी प्रतिपद्‌ के चन्द्र के तुल्य वन्य होता 
है । समृद्धि पराक्रम के आश्रित रहती है, विषाद के साथ नहीं । वोरवृत्ति के लोग 
पराक्रमप्राप्त वेभव का ही आदर करते हैं, साम-दान द्वारा अन्यायत्त वेभव कभी 
पसन्द नहीं करते, जसे कि मृगपति स्वयं हत मदमत्त गजेन्द्रो से ही वृत्ति चलाता 
है। अपने से सम्पूर्ण जगत्‌ को लघु बनाता हुआ सिंह अन्य द्वारा प्राप्त ऐड्वर्य को 
कभी इच्छा नहीं करता : 


सदसिक्तमुखेमृ गाधिपः करिभिवंतंयते स्वयं हतः। 
लघयन्‌ खलु तेजसा जगत्‌ न महानिच्छति भूतिमन्यतः ॥ (किराता० २.१८) 


यहाँतक कि मानधन तेजस्वी लोग क्षणभंगुर प्राणों से भी स्थायी यश का ही 
संचय करते हैं । विद्युच्चपला लक्ष्मी उनको कभी अभिलषित नहीं, वह तो आनु- 
षंगिक़् ही फल होता है: 


अभिमानधनस्य गत्वररसुभिः स्थास्नु यशश्चिचीषतः । 
अचिरांशुविलासचञ्ला ननु लक्ष्मीः फलमानुषङद्भिकस्‌ ॥ ( २.१९ ) 


प्रज्वलित अग्नि अप्रघृष्य होता है, किन्तु भस्मपुञज को कोई भी पादाक्रान्त 
कर सकता है। यही कारण है किमा नी लोग पराभव के भय से सुख से प्राण 
त्याग देते हैं, पर प्राण के लोभ से कभी मान का त्याग नहीं करते : 


ज्वलितं न हिरण्यरेतसं चयमास्कन्दति भस्मनां जनः। 


अभिभुतिभयादसुततः सुखमुज्झन्ति न धाम सानिनः ॥ ( २.२० ) 
२३ 


| ३. 
| 


१७८ विचार-पीयूष ॥ भारतीय राजनीति | 


क्या कारण है कि गरजते मेघों को देख उनसे युद्ध के लिए सिंह सन्नद्ध होकर 
दहाड़ता है ? वस्तुतः महत्तर लोगों की प्रकृति ही वसी होती है, जिससे वे अन्य- 
भमुन्नति सह नहीं पाते, उसका उत्सादन ही उनका पुरुषार्थ होता है : 


किमपेक्ष्य फलं पयोधरान्‌ ध्वनतः प्राथयते मृगाधिपः । 
प्रकृतिः खलू सा महीयसः सहते नान्यसमुन्नत यया॥ ( २.२१) 


किन्तु अन्य सूक्ष्मदर्शी महापुरुषों के अनुसार गम्भीरता के साथ धर्म, अर्थ, 
काम ओर मोक्ष को ध्यान में रखते हुए ही पुरुषार्थं करना उचित है । किसी कायं 
का सहसा आरम्भ करना उचित नहीं, क्योंकि अविवेक ही परम विपत्तियों का 
स्थान होता है । विवेकपूर्वक कार्यं करनेवाले पुरुष के पास गुणलब्ध सम्पत्तियाँ 
अपने आप आकर उनका वरण करती हैं: 


स हसा विदधीत न क्रियामविवेकः परसापदां पदस्‌ । 
वुणृते हि विमृश्य कारिणं गुणलुब्धाः स्वयमेव संपदः ॥ ( २.३ ) 


कभी-कभी सन्धि आदि तोडकर साहसिक को भी फल की प्राप्त हो जाती 
है, किन्तु साहसिक की फलसिद्धि काकतालीय-न्याय से ही होती है । 


लेकिन जो विवेक-वारि से अभिवर्षण करता हुआ कतेंव्यरूप विधिबीज 
को सींचता है वह सदेव फलशालिनी क्रिया का अधिष्ठान होता है । उनके अनु- 
सार सम्प्रदायसिद्ध शास्त्रश्नवण ही विवेक का अंग-भूषण है, अन्यथा विद्वान्‌ भी 
शोच्य होता है। शम एवं क्रोधोपशान्ति उस श्रुत का भूषण है, अन्यथा श्रुत 
निरर्थक ही होता है। अवसर के अनुसार पराक्रम उस प्रशम का भूषण होता है, 
अन्यथा विना पराक्रम के शमनिष्ठ प्राणी का पराभव ही होता है, नीति से आसा- 
दित विवेकपूविका सिद्धि उस पराक्रम का भुषण है 


शुचि भूषयति श्ृतं वपुः प्रशमस्तस्य भवत्यलङ्क्रिया । 
प्रशमाभरणं पराक्रमः स नयापादितसिद्विभूषणः॥ ( २.३२ ) 
` जो जोग स्पृहणीय ग्रुणवाले महात्माओं द्वारा सेवित मार्ग में मन लगाये 
रहते तथा सन्मागें से व्यवहार करते हैं, उनका अपराधों का अहेतु देवमूलक 
पराभव भी समुन्नति के ही समान होता है उस विनिपात या पराभव को, जो 
पुरुषापराध के कारण नहीं, देवाधीन हुआ हो, समुन्नति ही समझना चाहिए : 


स्पृहणीयगुणमंहात्मभिशचरितेवंत्मंनि यच्छतां मनः। 
विधिहेतुरहेतुरागसां विनिपातोऽपि समः समुन्नतेः॥ ( २.३४) 


कवियों की काव्य-कला में १७९ 
कामन्दक ने भी यही कहा है: 


यत्तु सम्यगुपक्रन्तं कार्यमेति विपर्ययम्‌ । 
पुरुषस्त्वनुपालभ्यो देवान्तरितपौरुषः ॥ ( १२.१९ ) 


जो कार्य यथायोस्य, यथाविधि आरम्भ किये जाने पर भी विफलता क्रो 
प्राप्त होता है उसके लिए पुरुष को उपालम्भ नहीं देना चाहिए, क्योंकि उसमें 
देव द्वारा विक्रम या पुरुषार्थं का त्रिधान किया गया है। 

परमवळवान्‌ होने पर भी जो राजा क्रोधजन्य तमोमय मोह के आक्रमण को 
नहीं रोक नहीं पाता, वइ कृष्णपक्षोय चन्द्रद्वारा कला के नाश की तरह प्रभुशक्ति, 
मन्त्रशक्ति एवं उत्साहशक्ति सभी सम्पदाओं का विनाश कर लेता है । अन्धपुरुष के 
जंघावल के समान ही क्रोवान्ध पुरुष का लोकोत्तर वल भी व्यर्थे हो जाता है : 


बलवानपि कोपजन्मनस्तमसो नाभिभवं रुणद्धि यः। 
क्षयपक्ष इवेन्दवीः कलाः सकला हन्ति सशक्तिसम्पदः॥ ( २.३७ ) 


जो राजा समवृत्ति होकर यथावसर मृदुता एवं तोक्ष्णता धारण करता है, वह 
सूर्य के समान सम्पुर्ण लोक का अधिष्ठान बनता है । कहाँ चिरकाळ के लिए सम्प- 
दाओं का संग्रह और कहाँ दुष्ट इन्द्रियरूपी घोड़ों के पराधीन होना ! शरत्कालिक 
मेघों के तुल्य चच्चल, वहुब्याज एवं वहुरन्घ्रवाली सम्पदाओं की रक्षा अजितेर्द्रियों 
द्वारा कभी नहीं हो सकतो । जो लोग शास्त्रों का ज्ञान प्राप्त करके भी काम- 
क्रोधादि रिपुओं का नियमने नहीं करते, वे कभी भो चञ्चल सम्पदाओं का आश्रय 
नहीं वन सकते । संसार में आयति अर्थात्‌ समोचीन उत्तरकाल का उपकारक, 
प्रभूत कर्मफल का कारण एंवं शत्रओं के विनाश का असाधारण हेतु तितिक्षा के 
समान और कोई साधन नहीं है । 

मद-मानसमुद्धत राजा को कार्याकार्यं का अपरिज्ञानरूप मूढता कभी नहीं 
छोड़ती । अतिमूढ राजा निश्चय ही नीतिमागं से दूर हो जाता है और नीतिहीन 
शासक से जनापराग होना भी अवश्यम्भावी है : 


मदमानसमुद्धतं नृपं न वियुङ्क्ह नियमेन मूढता । 
अतिझुढ उदस्यते नयात्‌ नयहीनादपरज्यते जनः.॥ ( २.५९ ) 


अन्तःप्रकृति, अन्तरंग अमात्य आदि के अपराग या प्रकोप से उठा थोड़ा- 
सा भी विग्रह सम्पूणं प्रभुशक्ति को वैसे ही नष्ट कर देता है, जसे तरुशाखाओं के 
संघर्ष से उत्पन्न अग्नि संपूर्ण अरण्य को । अतएव बुद्धिमान्‌ नीतिज्ञ अविनीत शत्रु की 
समुन्तति की सदेव उपेक्षा करते हैं; क्योंकि किसी भी रन्ध्र में उसे जीता जा 
सकता है । अविनीत की सम्पदाओं का उदकं ( भविष्य ) विपत्तिमय ही होता है । 





४१८० विचार-पीयूष ¦ भारतीय राजनीति 


महाकवि माघ के शब्दों में : महाकवि भारवि की तरह महाकवि माघ भी 
राजा या शासक के लिए यही नीति वताते हैं। नीतिशास्त्र के अनुसार सदाय 
( पुरुष द्रव्यसम्पद्‌ ) साधनोपाय, देश-काल का विभाग और विपत्ति का प्रतीकार 
कार्य-सिद्धि के ये राजनीति के पञ्चाङ्ग हैं : 


सहायाः साधनोपाया विभागो देशकालयोः । 
विपत्ते प्रतीकारः सिद्विः पञ्चाङ्ग मिष्यते ॥ 
( कामन्दकीय० १२.३६ ) 


कुछ लोगों के अनुसार सन्धि विग्रह, यान, आसन, संश्रय और द्वेवीभाव'थे 
षड्गुण एवं प्रभुशक्ति, मन्त्रशक्तिः, उत्साहशक्ति ये तीन शक्तियाँ मन्त्रणीय विषय 
हैं ।: कोश, दुग, दण्ड, सम्पत्‌ यह प्रभशक्ति है । विज्ञानसंयत मन्त्रशक्ति है । परा- 
क्रमसंयत उत्साहशक्ति है । भूमि, हिरण्य, मन्त्र ये तीन सिद्धियाँ तोनों शक्तियों से 
से जनित तीन सुख एवं वृद्धि, क्षय, स्थान यह त्रिविध उदय भो मन्त्रणीय विषय 
हैं: किन्तु जसे लक्ष्यच्युत धानुष्क का वागाडम्वर व्यर्थ होता है, वसे ही कार्यकार्ये- 


.विवेकशून्य नीतिशास्त्रका सन्ध्यादि-विचार व्यर्थं ही होत। है । 


` मन्त्र भी अधिक काल तक गुप्त नहीं रह सकता । मन्त्र में अधिक काल का 


` क्षपण व्यर्थ है अपना अभ्युदय और रात्र का क्षय, ( आत्रोदय; परज्यानि ) 


से छोड़कर और कोई नीति ही नहीं । सारा नीतिशा।स्त्र इसीका विस्तार है। 
उत्कृष्ट आधिपत्य से भी सन्तुष्टि न होना बुद्धिमान्‌ राष्ट्राधिकारियों का स्वभाव 
ही है। तभी तो जळपु्णं होता हुआ भी समुद्र अधिक वद्धि के लिए चन्द्रोदय की 
आकांक्षा करता है 


तृप्तियोगः परेणापि महिम्ना न महात्मनाम्‌ । 
पुणंश्चन्द्रोदयाकाङक्षी दुष्टान्तोऽत्र महाणंवः ॥ ( दिशुपाल॑वध २.३१ ) 


नीतिशास्त्र कहते हैं कि द्विजन्माका असन्तोष, राजा का सन्तोष, गणिका 
की लज्जा ओर कुलांगना की निलेज्जता दोष ही है, और वह उन्हें नष्ट कर 
देता है : 
असन्तुष्टा द्विजा नष्टाः सन्तुष्टाइच महीभुजः । 
सलज्जा गणिका नष्टा निलज्जा च कुलांगना ॥ 


थोड़ी सम्पत्ति से ही सन्तुष्ट मनुष्य को समृद्धि को देव भी नहीं बढ़ा सकता; 


* क्योंकि वह तो इच्छा का ही पुरक होता है । मानी पुरुष वेसे ही समूल शत्रुविनाश 


के बिना अभ्युदय नहीं प्राप्त कर सकते, जसे समूल अन्धकार के विनाश के बिना 


` सुय उदित नहीं होता : 


कवियों की काव्य-कला में १८९ 


समुलघातमधघ्नन्तः परान्नोद्यन्ति सानिनः 
प्रध्वंसितान्धतमसस्तत्रोदाहरण रविः ॥ ( २.३३ ) 


अभ्युदय ही क्यों, विपक्ष के उन्मूलन के विना राजा की स्थिति भी वेसे ही 
सम्भव नहीं होती जसे धूलि को पंक वनाकर वनाये विना जळ की अवस्थिति 
नहीं होती : 
विपक्षमखिलीकृत्य प्रतिष्ठा खलू दुलभा। 
अनीत्वा पङ्कतां धुलिसुदकं नावतिष्ठते ॥ ( २.३४ ) 


जवतक एक भी शत्रु है तदतक सुख कहाँ; क्योंकि एक ही राहु आज तक 
चन्द्रमा को क्लेद पहुँचाता है : 


ध्रियते यावदेकोऽपि रिपुस्तावत्‌ कुतः सुखम्‌ । 
पुरः क्लिइनाति सोमं हि सेंहिकेयो विधुन्ठुदः ॥ 


यद्यपि नीतिशास्त्रानुसार सहज, प्राकृत और कृत्रिम तोन प्रकार के मित्र 
एवं शत्रु होते हैं । मातुल, मातृष्वत्रोय ( मौसी के पुत्रादि ) सहज मित्र एवं शत्रु, 
राज्य के-सीम।न्त का अनन्तर राजा एवं पितृपरमभ्परागत मित्र ये प्राकृत मित्र 
होते हैं । साम-दानादि से अजित मित्र कृत्रिम मित्र होते हैं । ऐसे ही कुल्य पितृव्य, 
तत्पुत्रादि सहज शत्रु, स्वराज्य का अनन्तरीय राजा प्राकृत शत्रु अपराध करनेवाला 
या जिसके प्रति अपराध किया गया हो वह कृत्रिम शत्रु होता है । फिर भी राजनीति 
में कृत्रिम ही मित्र या शत्रु प्रधान होते हैं। इसीलिए कहा गया है कि जाति से 
कोई मित्र या शत्रु नहीं होता; किन्तु कार्य के सम्बन्ध से हो मित्र या शत्र वनते 
हैं । कालयोग से कभी मित्र भी शत्रु हो जाता है तो कभी शत्रु भी मित्र वन जाता 
है । स्वार्थयोग से ही अमित्र मित्र वन जाते हैं और मित्र द्रोह करने लगते हैं: 


नास्ति जात्या ररिपुर्नास मित्र नास न विद्यते। 
कार्ययोगाद्विजायन्ते मित्राणि "रिपवस्तथा ॥ 
मित्रं च शत्रतामेति कदाचित्‌ कालकाययोः । 
शत्रुः मित्रतां याति स्वार्थो हि बलवत्तरः 0 
अमित्रो मित्रतां याति मित्रं वापि प्रडुष्यति । 
सामथ्यंयोगात्‌ कार्याणासनित्या हि सदा गतिः॥ 
( शिशुपालवघ-व्याख्या २.३६ ) 


अतएव उपकारक शत्रु से भी सन्धि हो सकती है, उपकारक मित्र से नहीं: 
यस्त्वसित्रेण सन्धत्ते मित्रेण च विरुद्धचते । 
अ्थंधुक्ति समालोच्य ससं तद्िदते फलम्‌ ॥ 


NT 


"१८२ विचार-पौयूष १ भारतीय राजनीति 


इसीलिए तो शिशुपाल कृष्ण का फूफेरा भाई होता हुआ भी प्रधान शत्रु माना 
गया है । कारण, कृष्ण ने रुक्मिणी का हरण कर शिशुपाल का अपकार किया 
और शिशुपाल ने भी द्वारका पर आक्रमण कर क्ृष्णके अनेक अपकार किये थे । जो 
सक्रोध शत्रु से वेर कर उदासीन होता है, वह मानो वाताभिमुख तृणसमूह में 
अग्नि डालकर उसी पर शयन करता है : 


विधाय वेरं सामषं नरोऽरो य उदासते । 
प्रक्षिप्योर्दाच्षषं कक्षे शेरते तेऽभिमारुतम्‌ ॥ ( २.४२ ) 


कोई क्षमावान्‌ एकवार का अपराध सहत भी क्र सकता है, किन्तु वार- 
बार अपराध करनेवाले को कौन क्षमा कर सकता है? कभी दाम पुरुष का भूषण 
भी होता है, किन्तु अभिभव होने पर तो आक्रमण ही भूषण है। जेसे स्त्री का 
गुरुजनों के सन्निधान में लज्जा ही भूषण है, परन्तु सुरत में तो घृष्टता 
( निलंज्जता ) ही भूषण माना जाता है : 


अन्यदा भूषणं पसः क्षमा लज्जेंब योषितः। 
पराक्रमः धरिभवे वेयात्यं सुरतेष्चिव ॥ ( २.४४ ) 


शत्रुककत पराभवरूप अग्नि से दग्ध पुरुष का जीवन की अपेक्षा भरना ही 
श्रेष्ठ है । माता को प्रसव-क्लेश से दुःखी करने के अतिरिक्त उसके जीवन का ओर 
कोई भी फल नहीं : 


सा जीवन यः परावज्ञादुःखडग्धोऽपि जीवति। 
तस्याजननिरेवास्तु जननीक्लेशकारिणः ॥ ( २.४५ ) 


पाद से आहत होकर रज भी सिर चढ़ जाती है । जो पुरुष अपमानित होने 
पर भी स्वस्थ एवं सन्तुष्ट रहता है, उसकी अपेक्षा वह रज भी कहीं श्रेष्ठ है : 


पादाहतं यदुत्थाय मूर्धानमधिरोहति । 
स्वस्थादेवापमानेऽपि देहिनस्तद्रं रजः ॥ ( २.४६ ) 


जो जाति, क्रिया और गुण से कोई प्रयोजन सम्पादित नहीं कर पाता, 
डित्य-डवित्य आदि यदुच्छा-दाब्दों ( नामों) को तरह उसका जन्म' केवल देव- 
दत्तादि संज्ञामात्र के लिए है । पवत में उत्तंगता ही होती है, अगावता नहीं होती 
और समुद्र में अगाधता ही होती है, उत्तंगता नहीं । किन्तु मनस्वी पुरुष में दोनों 
गुण होते हैं सूर्य, चन्द्र दोनोंने ही अमृत-वितरण के समय छद्मवेषी राहु को सुचित 
किया । इस प्रकार दोनों का अपराध समान होने पर भी राहु शीघ्रता से चन्द्रमा 
को ही ग्रसता है, सुर्य को विलम्ब से, यह चन्द्रमा की मृदुता का ही परिणाम है: 


कवियों की काव्य-कला में १८३ 


तुल्येऽपराधे स्वभानुर्भानुमन्तं चिरेण यत्‌। 
हिमांशुमाशु ग्रसते तन्म्रदिम्नः स्फुटं फलम्‌ ॥ ( २.४९ ) 


जो स्वल्प भी शत्रुरूपी वायु के आने पर विनम्र होकर सन्धि कर लेता है, 
तृण भी उसकी उपमा-योग्य नहीं होता, क्योंकि वह भी तो विशिष्ट वायु के 
संसर्गं से ही झुकता है, अन्यथा नहीं । तेजस्वी दूर रहने पर भी तेजस्वियों में 
गिना जाता है, जसे पः्चार्नि तपनेवाले तपस्वियों में सूर्य दूर रहने भी वह पाँचवाँ 
अग्नि गिना ही जाता है। उत्तत शत्रुओं के मूर्वाओं पर अनायास पाद-विन्पास 
किये बिना दुलभ यश प्राप्त नहीं होता । जसे कोई आलम्बनभूत सोपानों पर 
पाद-विन्यास करके हो सौधपर आरोहण करता है, वसे ही शत्रुओं के मूर्धाओं पर 
पाद-विन्यास करके ही कीतिमान्‌ की कीति स्वर्ग तक पहुंचती है 


अक्त्वा हेलया पादभुच्चंसु्धसु विद्विषाम्‌ । 
कथङ्कारमनालम्बा कोर्तद्यामधिरोहति ॥ 
सृण को अङ्कु ( गोद ) में रखनेवाला चन्द्रमा 'मृग-लाञछन' कहा जाता 
किन्तु मृग-समूहों का हिंसन करनेवाला केसरी 'मृगपति' कहलाता है : 
अङ्काधिरोपितमृगश्चन्द्रमा सूगलाञ्छनः । 
केसरीनिष्ठुरक्षिप्तमृगयुथो स॒गाधिपः॥ ( २.५३ ) 
दण्डसाध्य शत्रु पर सान्त्वना का प्रयोग करना अपकार ही होता है । स्वेद 
की अपेक्षा रखनेवाले आमज्वर को पानी से कौन सीचेगा ? : 
चतुर्थोपायसाध्ये तु रिपौ सान्त्वमपक्रिया । 
स्वेद्यमामज्वरं प्राज्ञः कोऽम्भसा परिषिञ्चति ॥ ( २.५४ ) 
साम्ना दानेन भेदेन समस्तेरयवा पृथक्‌ । 
विजेतुं प्रयतेतारीन्‌ न युद्धेत कदाचन ॥ ( ७.१९८ ) 
आदि वचनों में कहा गया है, कि साम, दाम आदि समस्त या व्यस्त उपायों से शत्रु 


को वश में करना चाहिए, कभी युद्ध से जीतने का प्रयत्न न करना चाहिए । फिर 


भी दण्ड-साध्य शत्र के लिए सहसा सामवाद वसे ही उत्तेजक हृते हैं, जसे 
प्रतप्त घृत में जलविन्दु 
सामवादाः सकोपस्य तस्य प्रत्युत दीपकाः। 
प्रतप्तस्येव सहसा सपिषस्तोयबिन्दवः ॥ ( २.५५ ) 
जो अमात्य सन्धि, विग्रह आदि के तत्त्वों से अनभिज्ञ होता हुआ भी राजा 
को सन्धि की ओर प्रवृत्त करता है, उसे उसका शत्रु ही समझना चाहिए । कई 
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लोग स्वशक्ति के उपचय होने पर ही यान ( चढ़ाई ) आवश्यक समझते हैं । 
अन्य नीतिज्ञ शत्रु के व्यसन या आपत्क्राल में ही विजय-यात्रा आवश्यक मानते हैं । 


प्रायेण सन्तो व्यसने रिपुणां यातव्यमित्येच समादिशन्ति । 
तथा विपक्षे व्यसनानपेक्षी क्षयो द्विषन्तं सुदितः प्रतीयात्‌ ॥ 
( काम० नी० १६.२) 


फिर भी शत्रु के विपत्काळ में आक्रमण करने की नीति मानियों के लिए लज्जास्पद 
होती है, तभी तो राहु भी पुर्णचन्द्र पर ही आक्रमण करता है, अपूर्णं चन्द्र को 
कभी नहीं ग्रसता : 


नीतिरापदि यद्गम्यः परस्तन्मानिनो ह्लिये। 
विधविधुन्तुदस्येव पुर्णस्तस्योत्सवाय सः॥ ( २.६१) 


फिर भी सूक्ष्मदर्शी इससे भी सूक्ष्मततत्व का निरूपण करते हैं : 


अन्यदुच्छ््खल सत्त्वमन्यच्छास्त्रनियन्त्रितस्‌ । 
साभानाधिकरण्यं हि तेजस्तिमिरयोः कुतः ॥ ( २.६२ ) 


शास्त्र-नियन्त्रित प्राणी एवं उच्छुङ्कल लोगों के स्वभाव पृथक-पृथक होते 
हैं, तेज और तिमिर के समान १ भी उनका समान अधिकरण नहीं हो सकता । 


कतिपय परिमित वर्णो के लिए ही निर्धारित वेदादि अनन्त वाङ मय सदग्रन्थ 
के रूप में प्रसिद्ध होते हैं । षड्ज आदि कतिपय स्वरों द्वारा गान-वेचित्र्य प्रस्तुत 
किया जाटा है । स्वेच्छा से प्रकीणं बहुत कुछ कहा जा सकता है, किन्तु नीति- 
शास्त्रानुसारी, सम्बद्ध कार्यानुकूल नीतितत्त्व का निरूपण काठिन ही होता है। 
कोई कुराळवक्ता सुकुमार लक्षणोंवाली सुवोध, किन्तु महार्था, अनल्प-गुण-समन्वित, 
नानाशास्त्रसम्मत आशइचर्यकारी वाणी का वसा ही विस्तार करते हैं, जेसे तन्तु- 
वाय चित्रपटी का विस्तार करते हैं । 


वस्तुत्तः नीतिज्ञ को चाहिए कि प्रयत्नपूर्वक अपने में प्रज्ञा और उत्साह 
अर्थात्‌ नीति एवं पराक्रम दोनों का ही आधान करे | विजिगीषु राजा की उदयो- 
न्मुखी प्रभुशक्ति का मूल बुद्धि एवं पराक्रम होता है । धीर पुरुष युक्तियुक्त, 
व्याकुळ, स्थिरबुद्धिूप ही अपने लिए. सोपधाना खट्वा ( विस्तर-तकियेसहित 
खाट ) वनावर आनन्द से उस पर बठ कभी अशान्त नहीं होते । अर्थात्‌ विचार- 
पुर्वक कायं की सफलता निर्चित ही है 


सोपधानां धियं धीराः स्थेयसों खट्वयन्ति ये। 
तत्रानिझं निषण्णास्ते जानते जातु न श्रमम्‌ ॥ ( २.७७ ) 


NS a. + जन 
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कुशा ग्रवुद्धि लोग उसी तरह थोड़ा ही वोलते हैं, परन्तु कायतत्त्व के भीतर 
प्रविष्ट हो जाते हैं, जिस तरह शर थोड़ा ही व्रण कर भीतर प्रविष्ट हो ममभेद 
करता है । लेकिन जड़बुद्धि प्राणी निःशेषरूप से कार्यं की आलोचना करता हुआ 
भी कार्य का हृदय-स्पश नहीं कर पाता । वह अमा ( पत्थर ) के तुल्य बाहर 
ही भटकता रहता है : 


स्पुरन्ति शारवत्तीक्ष्णाः स्तोकसर्न्तावशन्ति हि। 
बहुस्पृ्ाऽपि स्थूलेन स्थीयते बहिरश्मवत्‌ ॥ ( २,७८ ) 


मूर्ख लोग थोड़ा-सा ही कार्यं आरम्भ करते हैं, पर व्यग्र बहुत होते हैं । 
लेकिन शास्त्रज्ञ महा रम्भ होते हुए भी निराकुल हो स्थिर रहते हैं 


आरभन्तेऽल्पसेवाज्ञाः कामं व्यग्रा भवन्ति हि 
महारम्भाः कृतधियस्तिष्ठन्ति च निराकुलाः॥ ( २.७९ ) 


असावधान पुरुष के उपाय करने पर भी अभीष्ट अर्थ नष्ट हो जाते हैं । 
अजागरूक लूव्धक मृगों के समुह में रहता हुआ भी मृगों को नहीं मार पाता : 


उपायमास्थितस्याप नइयन्त्यर्थाः प्रमाद्यतः । 
हन्ति नोपशयस्थोऽपि इायालुमृगयुसृंगान्‌ ॥ ( २.८० ) 


अरि, मित्र आदि द्वादश राजाओं के मध्य एक ही विजिगीषु राजा, अभ्युदय 

के लिए प्रयत्नशील रहकर वसे ही दीप्त होता है, जसे अदिति-पुत्रों में सूर्य दीप्त 
होता है । जसे गारुड़-मन्त्र और सर्षंपादि का फक्रना जाननेवाला मन्त्रविद्‌ देवता- 
यतन- मण्डल पर अधिष्ठित हो ध्यानयोग से फणीन्द्रों को निगहीत करता है, वसे 
ही स्वशक्ति के उत्पत्ति-विधानरूप तन्त्र एवं परशक्तियों का आत्मा में अध्या- 
रोपळक्षण अवाय को जाननेवाला तथा योगों, प्रच्छन्न प्रणिधियों, ( गुप्तचरों ) 
द्वारा परराष्ट्रों पर आक्रम करनेवाला उत्साहवान्‌ विजिगीषु शत्रुओं को निगृहीत 
कर लेता है : 

तन्त्रावापविदा योगे्मण्डलोन्यधितिष्ठता । 

सुनिग्रहा नरेन्द्रेण फणीन्द्रा इव शत्रवः॥ ( २.८२) 


प्ज्ञाबल जिसका मूल है, ऐसे उन्नत तथा पराक्रमरूप वृक्ष से प्रभुशक्ति- 
रूप फल ( कोश एवं चतुरंग वळ ) उत्पन्न होता है। वह प्रभशक्ति दण्ड द्वारा 
वृद्धि को प्राप्त होती है, अर्थात मन्त्रसहित उद्यम से प्रभशक्ति उत्पन्न होती है। 
जसे उन्नत एवं वृहन्मूल वृक्ष, महती और हस्तप्राप्य फल-सम्पत्ति पदा करता है वसे ही _ 
घ्ज्ञावलमय और वृहन्मुलवाला तथा महाप्रभावशाली उन्नत उत्साहरूप ( पराक्रम- 
२४ 
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रूप).वृक्ष दण्ड, वर्घनीय प्रथीयसी, अति-महतो प्रभुशक्ति (कोश, चतुरंगवलरूप ) 
फल-सम्पत्ति का जनन करता है : 
करप्रचेयामुत्तद्गः प््रभुर्शाक्त प्रथीयसीम्‌ । 
घ्ज्ञाबलब्रृहन्मूलः फलत्युत्साहपादपः ॥ ( २.८९ ) 


बुद्धि जिसका शस्त्र है, अमात्यादि जिसके अङ्ग हैं, मन्त्रगुप्ति जिसका 
कवच है, चार ('गुप्तचर ) जिसके चक्षु हैं, दूत ही जिसके मुख हैं, ऐसा कोई 
असाधारण ब्यक्ति ही राजा हाता है । अन्य कोई आयुध-विशेष से हनन करते हैं, 
प्रनोतिज्ञ तो बुद्धि से हो प्रहार करता है । धनुधंर द्वारा प्रयुक्त शर तो एक को 
मारता है या नहीं भी मारता । किन्तु बुद्धिमान्‌ द्वादा प्रयुक्त बुद्धि राजासहित पूरे 
रा टू का हनन करती .है : [ 
एक. हन्या्न वा हन्यादिषुमुंक्तो धनुष्मता । 
बुद्धिबुंद्धिमतोत्सृष्टा हन्याद्‌ राज्यं सराजकम्‌ ॥ 
दूसरे लोग हस्त-पाद।दि अंगों से कार्य करते हैं, किन्तु प्रथमप्रकृति स्वामी 
अर्थात्‌ नीतिज्ञ राजा के तो जनपद, अमात्य, कोश, दुगं, वल, ये सूहत्‌ छह प्रकृ- 
तियाँ ही हस्त-पादादि अंग होते हैं; उन्हींसे वह सारा कार्य कराता है। काऊज्ञ 
महोपतिः के लिए केवळ शोये या केवल क्षमा ( मृदुता ) हो आश्रयणीय नहीं होती । 
शिद्धि के लिए केवल ओज और केवल प्रसाद आश्रयणोय नहीं होता । कभी-कभी 
शत्रु के अपराध करने पर भो बुद्धिमान्‌ विक्रिया नहीं प्रकट करते, शक्ति-सम्पत्ति 
होने पर ही पौरुष व्यक्त करते हैं। कभी शत्रु को कन्धे पर भी वहन करके समय 
आतनेपर पत्थर पर कच्चे घड़े के समान उसे पटक कर फोड़ देना चाहिए : 


वहेदमित्रं स्कन्धेन यावत्कालविपर्ययः । 
तमेव चागते काले भिन्य़ाद्टमिवाइमनि 0 


मादेवयुक्त शौय ही भूम्यादि अर्थ-भोगों के सम्पादन में समर्थ होता है। 
यही कारण है कि तेजःस्वभाव प्रदीप मध्यवर्तिनी मृद्वी वर्तिका द्वारा स्नेह ग्रहण 
करता है । वतिका के विना तेजःस्वभाव भी दीप तेल नहीं प्राप्त करता : 
सुढव्यबहतं तेजो भोक्तुमर्थान्‌ प्रकल्पते । 
प्रदीपः स्नेहमादत्ते दशया टह्यन्तरस्थया॥ ( २.८५ ) 
लोग मृदु का अपमान करते हैं ओर तीक्षण से उद्दिग्न होते हैं, यह समझकर 


केवल मृदुता या केवळ पुरुषार्थं का नहीं, आश्रय किन्तु दोनों का अवलम्बन ही 
उचित है। जसे सत्कवि काव्य-सोष्ठव के लिए छब्दालंकार और अर्थालङ्कार 


कवियों का काव्य-कला में १८७ 


दोनों का अवलम्वन करते हैं, वैसे ही बुद्धिमान्‌ दव और पुरुषार्थ दोनों का 

आश्रयण करते हैं पक 
नालम्बते देष्टिकतां न निषीदति पोरुष। 
शब्दार्थो सत्कविरिव दरं विद्वानपेक्षते॥ ( २.८६ ) 


जेसे एक स्थायी श्टुंगारादि रस के लिए ही तैंतीस व्यभिचारीभाव उपयुक्त 
होते हैं, वसे ही एक विजिगीषु राजा के लिए एकादश माण्डलिक राजा प्रयत्नशील 
रहते हैं । गुणवान्‌ विजिभीषु राजा सारे -नृपचक्र की नाभि की तरह सर्वशक्ति 
सम्पत्ति एवं गुणयोग से अनन्य एवं प्रधान होता है । अन्य नृति उप्रके उसी तरह 
परिवार होते हैं, जसे बहुलघ्वनि उदात्तस्वर के अनुदात्त आदि स्वर । जसे भेरी 
पटहादि द्वारा उत्पादित शब्द भी विभ आकाश के गुण हो जाते हैं, वसे समर्थ 
विजिगीषु पराक्रम न कर निष्क्रिय रहे तो भी दूसरे राजाओं द्वारा उत्पादित 
अजित भूम्यादि अर्थं उसीके भोग्य हो जाते हैं 


अप्यनारभमाणस्य विभोरुत्पादिताः परंः। 
ब्रजन्ति गुणतामर्थाः शब्दा इव विहायसः ॥ ( २.९१ ) 


जसे सूत में पिरोयी माला में प्रधान तेजस्वी मणि सुमेरु या नायक होता है 
वेसे ही एक भूमिरूप अथंसूत्र में पिरोये अभिगम्य, पाष्णिग्रहादि की माला में | 
विजिगीषु ही नायक होता है । 
यातव्य-पाष्णग्राहादि-मालायामधिकद्युतिः । 
एकार्थंतन्तुप्रोतायां नायको नायकायते ४ ( २.९२ ) 
कुछ लोगों का कहना है कि “माघ आदि की भारतीयः राजनीति में अपना 
अभ्युदय-सम्पादन एवं शत्रु को हानि पहुंचना ये ही दो राजनीति के सार हैं। 
विद्वानों ने इन्हीं दो बातों का विस्तार क्रिया है 
आत्मोदयः परज्यानिद्टयं नीतिरितोयती। * ; 
तद्रीकृत्य कृतिभिर्वाचस्पत्य॑ प्रतायते॥. +/ - 2३ 


किन्तु रामचरितमानस की यह नयी विशेषता है कि उसमें श्रीरामजी अंगद शो 7 
लंका भेजते हुए कहते हैं कि अंगद तुम लंका जाकर शत्रु से इस ढंग: को वातः करा“ * 
जिससे हमारा काम बने भोर उसका भी हित हो ४ Te Fs 


काज हमार तासु हित होई। | , 
रिपुसन करेहु बतकही सोई॥ [पनाक 


किन्तु ऐसे लोगों को यहु समझ लेना चाहिए कि श्रौतुलंसीदासजी के राम्‌ 
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चरितमानस में सभी भारतीय धमंशास्त्रों एवं भारतीय नीतिश्ञास्त्रों का ही सार“ 
संकलन किया गया है। उभय पक्ष के हित का प्रयत्न करने के अनन्तर भी अन्त में 
युद्ध एवं शत्रविनाश का प्रयत्न करना ही पड़ता है । अतएव अन्त में राम को भी 
रावण का संहार ही करना पड़ा । यह अलग है कि अन्यायी को दण्ड देना भी 
उसके हित के लिए ही होता है सन्धि के समय तो अनिवार्यं रूप से उभयहित 
की बात सोचनी ही पड़तो है। फलत: 'आत्मो दयः' और 'परज्यानिः' ( परहानि ) 
यह स्पष्ट नीति ठहरती है । फिर भी वह उक्ति वळूरामजी की है | वह माघ की 
नीति का सिद्धान्त नहीं, किन्तु पूर्वपक्ष है। उद्धव द्वारा वणित नीति ही उसका 
सिद्धान्त पक्ष है : 
विवक्षितामर्थविदस्तत्क्षण - प्रतिसंहताम्‌ । 
प्रापयन्‌ पवनव्यार्धोगरघुत्तरपक्षताम्‌ ॥ ( २.१५ ) 
माघ कविके शिशुपालवध में भी सिद्धान्त-पक्ष में शत्रुओं की भी भलाई 
करने का ही समर्थन किया गया है: 
महात्मानोऽनुगुह्न्ति भजमानान्‌ रिपुनपि। 
सपत्नीः प्रापयंत्यब्ध सिन्धवो नगनिम्नगाः ॥ ( २.१०४ ) 
अर्थात्‌ महानुभाव अनुगुण रिपुओं पर अनुग्रह करते हैं, तभी तो गंगादि महानदियाँ 
अपनी सपत्नी पहाड़ी नदियों को समुद्र के पास पहुँचा देती हैं । 
उद्धवजी ने कुष्ण को यह भी परामर्श दिया है कि आपने अपनो पितृष्वसा 
( बुआ ) को यह आश्वासन दिया है कि मैं शिशुपाल के सौ अपराध सहन करूँगा । 
उसका पालन करना भो आपका कतव्य है : 
सहिष्ये शतमागांसि सुनोस्त इति यत्वया। 
| प्रतीक्ष्यं तत्प्रतीक्ष्याये पितृष्वस्र  प्रतिश्रुतम्‌ ॥ ( २.१०८) 
वस्तुतः रामचरितमानस की काज हमार तासु हित होई यह अर्धाली भी 
महाभारत की श्रीकृष्णोक्ति का ही अनुवाद हूँ । श्रोकृष्ण ने तेरह वर्ष वनवास के 
बाद पाण्डवों का अव क्या कतव्य होना चाहिए, इस विषय में विचार के लिए 
प्रस्ताव रखते हुए कहा था : 


एवं स्यिते धर्मसुतस्य राज्ञो दुर्योधनस्यापि यथा हितं स्यात्‌ । ( महामा० उद्यो १.१३) 
अर्थात्‌ ऐसी स्थिति में आप लोग ऐसा मार्ग निकालें, जिससे धर्मराज युर्धि ठर 
एवं राजा दुर्योधन दोनों का ही हित हो । अन्ततः भारतीय नीति के अनुसार 
सभी प्राणी परमेश्‍वर के पुत्र ही हें। सबको भ्रातृता स्वाभाविक ही है । अतः 
किसीका भी अनिष्ट-चिन्तन निषिद्ध ही है। अपराधी के लिए दण्डविधान भी 
उसके हितार्थं आत्मशुद्धयर्थं ही होता है, यह्‌ विस्तार से कहा जा चुका है। _ » 


9. तत्त्वज्ञान और वर्णाश्रम धमं 


धमं प्रत्यक्ष या अनुमान का विषय नहीं है। जिन कार्यों एवं कारणों का 
परस्पर कार्य-कारणभाव प्रत्यक्षातुमानगम्य होता है, वहाँ जन-सामान्य या नेतृ- 
सामान्य का अल्पमत या बहुमत उगादेय हो सकता है । किन्तु जिनका कार्ये-कारण- 
भाव प्रत्यक्षानुमानगम्य नहीं, वहाँ तत्त्वज्ञान के लिए अपौरुषेय वेद एवं तन्मूलक 
शास्त्रों को छोड़कर अन्य कोई साधन नहीं है। ऋषियों, मिद्धों, महापुरुषों एवं 
महात्माओं की शास्त्रानुसारिणी उक्तियाँ ही सदा-सर्ददा आदरणीय हैँ; शास्त्र: 
विपरीत नहीं । कारण, उनमें भी मतभेद होने पर कोत सिद्ध है और कोन असिद्ध, 
यह निर्णय अन्ध-श्रद्धा के विना असम्भव हो है । सभीके ही कुछ-न-कुछ अनुयायी 
होते हैं और उन अनुयायियों की दृष्टि से सभी सिद्ध हो सकते हैं; फिर भो मत- 
भेद का समाधान नहीं हो पाता । अमुक को अमुक कमं का अमुकं फल अमुक 
जन्म या अमुक देश में मिलेगा, इप्नका ज्ञान ईश्वर को ही होता है। जो अनन्त 
ब्रह्माण्ड के अनन्तानन्त प्र।णियों, उनके अनन्तानन्त जन्मों, प्रत्येक जन्म के अनन्त(- 


नन्त कर्मो तथा उनके विचित्र फलों को जानता है और फल देने की क्षमता रखता 


है, वही ईश्वर” होता है। कोई राजा, प्रजा या पारळमेंट लौकिक नियम वना 


सकती है, वह उनहींके फलों का नियन्त्रण कर सकती है। किन्तु मरने के पश्चात्‌ | 


कीन नेता कहाँ गया या किस कर्म का फल उसे क्या मिला, यह ज्ञान राजा, प्रजा, 
नेता, लोकसभा या विधानसभा किसीको भी नहीं होता । 


जमे शास्त्रानुसार सुरा ( मदिरा ) के एक विन्दु से ही ब्राह्मण का पतन 
हो जाता है, वेसे ही एक भगवन्नाम से पापपुञज का नाश होता है। जेसे कमं- 
नाशा को पुण्य-नाशक्ता, गंगाजल की पापनाशकता, गोमूत्र की पवित्रता आदि 
सभी शास्त्रगम्य हैं, वेसे ही शास्त्रानुसार ही किसीको प्रणाम करने से पुण्य और 
किसीको प्रणाम करने से पाप होता है । पिता पुत्रको प्रणाम करेगा तो पुत्र का 
अनिष्ट ही होगा । वेसे ही यदि ब्राह्मण किसी क्षत्रिय या वेशय को प्रणाम करेगा 
तो अपना और उसका द।नों का हो कल्याण करेगा । वेष-परिवतन या किसी 
विशेष आचरण के कारण भी उसमें अन्त नहीं पड़ता । तभी तो तुलसीदास जी ने 
कहा है! 

ते विप्रन सन पाँव पुजार्वाह। उभय॑ लोक निज हाथ नसार्वाह ॥ 


शास्त्रों के अनुसार ब्रह्महत्या अदि बुरे कर्मो से ब्राह्मण भी अस्पृशय होते हैं। 
इसी तरह कई जन्तु रवानःशूकरादि जन्मना अस्पृश्य होते हैं : 
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इवान-कुक्कुट-चाण्डालाः समस्पर्शाः प्रकीतिताः । 
रासभोष्ट्रो विशेषेण तस्मात्तान्‌ नेव संस्पृशेत्‌ ॥ 
शूद्रान्नं शद्रसंसगंः शाद्रेशचापि सहासनम्‌ । 
शूद्राय च नमस्कारो ज्वलन्तमपि पातयेत्‌ ॥ 


भगवदुबुद्धि से सभीको हो साष्टाङ्ग दण्डवत्प्रणाम किया जा सकता है। 
किन्तु यह तो प्रणाम करनेवाले का अन्तःकरण ही ज.नता है कि वह किस दृष्टि 
से प्रणाम कर रहा है। जो कभी भी इवान-गदंभ को कौत कहे, अश्व-वृषभ को 
भी साष्टाङ्ग दण्डवत्‌ प्रणाम नहीं करता, वही जव किसी वेष-विशेष, व्य क्त--विशेष 
को शास्त्रोक्त-मर्यादा के विपरीत प्रणाम करता है तो वहाँ कंसी भावना है, यह 
विद्वानों से तिरोहित नहीं है । 
 कुछलोगोंका कहना है कि 'आद्य शंकराचाय के भक्तों ने जव काशीक्षेत्र 
में एक चाण्डाल को दूरं गच्छ'-मागं छोड़कर हट जाने को कहा, तो उक्षने शङ्कु- 
राचायं से कहा : 'आप मेरे इस शरीर को दूर हटाना चाहते हैं या आत्मा को ? 
विचार करने पर दोनों ही बातें असङ्गत एवं असम्भव हैं; क्प्रोंकि सभी शरीर 
पाँचभौतिक हैं । जसा आपका वेसा ही मेरा, फिर पञ्चभूत को कसे हटाते हैं? 
आत्मा शुद्ध-बुद्ध-मुक्त ही है । फिर आप किसे हटाना चाहते हैं ?' कहा जाता है 
कि उसकी इन वातों से निरुत्तर होकर श्री शङ्कराचार्य ने उसे गुरु मानकर प्रणाम 
किया । इसी आधार पर उनका कहना है कि शङ्कराचार्य को जाति-भेद या 
वर्णाश्रमाचार आदि भी मान्य नहीं था ।' 


वस्तुतः ऐसे विचार अत्यन्त भ्रामक हैं। शङ्कराचार्य 'सव भूतों में अजर- 
अमर, व्यापक, अद्वितीय एक ही आत्मा है' इस तत्त्वज्ञान की वात सुनकर समझ 
गये कि ये साक्षात्‌ विश्वनाथ ही हैं। इभी दृष्टि से उन्होंने उसे प्रणाम क्या । 
वस्तुतः भगवान्‌ विश्वनाथ ही उनकी ब्रह्मनिष्ठा की परीक्षा के 4ए उस रूप में 
उनके सामने आये । फिर भी उन्हें प्रणाम करते टेख वे मर्यादारक्षार्थ तुरन्त ही 
उस रूप को छोड़कर अपने शिवरूप में ही प्रकट हो गये । 


उक्त बातों से तो निरुत्तर होने का कोई प्रश्‍न ही नहीं । उ5की बातों का 
यह सहज-सा उत्तर था कि यद्यपि आत्मा व्यापक है, पञ्चभूत भी व्यापक है, 
आत्मा से आत्मा और भूत से भूत हटाये नहीं जा सकते; तथापि जीवित ब्राह्म- 
णादि-शरीरविशिष्ट आत्मा से जीवित शूकरानि-शरीर को व्यावहारिक पवित्रता 
के लिए दूर रखना सम्भव है और उचित भी है । व्यवहार में पवित्र गङ्गादि का 


जल भ्राह्य होता है और कमनाशा का जळ अग्राह्य । गोमूत्र प्चगव्यादि रूप में पेय . 
होता है, यदंधादि-मुत्र अग्राह्य । अस्थि होने प॑र भी शङ्क पवित्र द्वै और नरकपालं ` 
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तत्त्वज्ञान और वर्णाश्रम धर्म १९१ 


अशुद्ध । व्याघ्रचमं पवित्र है और गर्दभ-चर्मं अग्राह्य । इसी व्यावहारिक दृष्टि से 
जाति-भेद, वर्ण-भेद मान्य हैं । शङ्कराचायं की परम मान्य उपनिषदों में ही रम- 
णीय कर्मो से व्राह्मणादि-प्रोनि एवं कपूय ( निन्द्य) आचरणों से इव-शूकर, 
चाण्डालादि योनियों क्री प्राप्ति कही गयी है 


तद्य इह रमणीयचरणा अभ्याशो ह यत्ते रमणोयां योनिमापद्येरन्‌ ब्राह्मणयोनि 
वा क्षत्रिययोनि वा वेइययोनि वा। अथ य इह कपूयचरणा अभ्यशो ह यत्ते कपूयां योनि- 
सापद्येरन्‌ इवर्योन वा शकरयोनि या चाण्डालयोनि वा । ( छा० ५.१०.७ ) 


न्त में इस व्यावहारिक दृष्टि का ही सम्मान करते हुए शिवजी से उन्होंने 
कहा था कि 'देहद्ष्टि से मैं आपका दात हूँ, जीवदृष्टि से आपका अंश हूँ और 
वस्तुतः मैं आपका ही रूप हूँ : 


दासस्तेऽहं देहदष्टयास्मि शम्भो जातस्तंऽशो जीवदृष्ट्या त्रिदृष्टे । 
स्वेस्यात्मन्नात्मदुष्टया त्वमेवेत्येवं मे धोनिश्चिता सर्वशास्त्रेः ॥ 
( शङ्करदिग्विजय ६.४९ ) 


अतः उक्त घटना से जातिभेद एवं वर्गाथमधर्म-भेइ का अपलाप ओर उसकी 
अनुपादेयता सिद्ध करना नितान्त असङ्गत है । 


किसी उच्चभूमित्राइ्ढ् ज्ञाती या भक्त का कोई व्यवहार कदाचित्‌ वर्णाश्रम- 
धमं के विपरीत हो, तो उनके लिए वह क्षम्य होने पर भी अन्य के लिए क्षम्य नहीं 
है । जिसने नौका से नदी पार कर ली तो वह नौका त्याग सकता है । किन्तु 
जिसे अभी नदी पार करना है, उके लिए तरण-साधन नौका का त्याग कथमपि 
सङ्गत नहीं कहा जा सकता : 


'शङ्करदिग्विजयः में यह प्रसंग इस प्रकार उद्धत है : 


गच्छ दूरमिति देहमुताहो देहिनं परिजिहीषंसि विद्वन्‌ । 
भिद्यतेऽन्नमयतोऽन्नमयं कि साक्षिणश्च यतिपुद्भव साक्षो ॥ 
शुचिद्विजोहह इवपच व्रजेति मिथ्याग्रहस्ते मुनिवयं कोऽयम्‌ । 
सन्तं आारीरेष्वशरीरमेवमुपेक्ष् पुणं पुरुषं पुराणम्‌ ॥ (६.२८,३०) ` 


अर्थात्‌ आप कहते हैं कि दूर हटो' तो क्या आत्मा को दूर करना चाहते हैं ? 
यदि आत्मा एक हो है तो उस्का परिहार कसे किया जा सकता है ? यदि देह को 
द र करना चाहते हैं तो क्या अन्नमय से अन्नमय में भेद सिद्ध हो सकता है ? भले 
ही अनिवेचनोयरूप से द्विजत्व, श्वपचत्व का भेद हो, पर वह पारमार्थिक भेद तो 
हो ही नहीं सकता । फिर तत्त्वविद्‌ को मिथ्या-वस्तु में अभिनिवेश क्यों ? 


१९१ विचार“पोयूष । भारतोय राजनोति 


विद्यामवाप्यापि विमुक्तिपद्यां जागति तुच्छा जनसङ्गग्रहेच्छा । 
अहो महान्तोऽपि महेन्द्रजाले मज्जन्ति मायाविवरस्य तस्य ॥ (६ ३२) 


अर्थात्‌ लोकसंग्रह के लिए उक्त भेद मान्य होता है, किन्तु ब्रह्मविद्या प्राप्त करके भी 
तुच्छ जनसंग्रह की इच्छा से शुद्ध ब्रह्मबुद्धि से दृष्टि क्यों हटायी जाय ? सर्वेवाध- 
पर्वेक अखण्ड ब्रह्मादशँन ही क्यों न किया जाय? 

अगले प्रसंग से प्रतोत होता है कि वे अन्त्यज नहीं, साक्षात्‌ शंकर थे और 
शंकराचार्य को ब्रह्मनिष्ठा की परीक्षा के लिए हो अन्त्यजरूप से प्रकट हुए थे । 
लोकसंग्रह की दृष्टि से व्यावहारिक भेद दोनों को मान्य है । 


ब्रह्म-क्षत्रादिभेदशून्य, निद्‌ दय, अखण्ड, अद्वेत, सच्चिदानन्द ब्रह्मात्मना 
अवस्थान ही यथार्थ में ब्रह्मज्ञान है । । यद्यपि हृत-दर्शन होते ही शास्त्रीय व्यवहार 
उपस्थित होता है; तथापि द्व त-दशन ही क्यों आने दें, यही उनका आशय था। 
श्री शंकराचाय ने यह आशय समझकर अन्य उत्तर न देकर यही कहा कि 
आपका वचन सत्य है । आत्मा शुद्ध, अनन्त, अद्वितीय हैं । व्यावहारिक भेद भी 
परमार्थतः असत्‌ ही है । अतएव घट-पट, सर्प-नकुल, गंगा-कर्मनाशा, गोमूत्र-अन्य- 
मूत्र का भेद भी व्यवह।र में सर्वथा मान्य होने पर ब्रह्मात्मदष्टि से परमार्थतः 
बाधित ही है। आप ब्रह्मविद्‌ हैं । मैं आपके वचन से शुद्ध ब्रह्मबुद्धि से अन्त्यज- 
बुद्धि को वाबित कर त्याग देता हूँ। पर प्रारव्धवशात्‌ अवद्यालेश का अवशेष 
रहता है । तद्वशात्‌ दृर्‍य द्रत और उसमें जो भेद का भान होता है, उसका त्यागना 
बहुत कठिन है ।' 
यह भी कहा है कि सभी आस्तिक वेरान्त पढ़ते हैं । जितेन्द्रिय होकर उसका 
मतन भो करते हैं। योगाभ्यासी निदिध्यासन द्वारा ब्रह्माकार हृदय भी वनाते 
हैं । फिर भी प्रारब्य-प्रतिवन्धवशात्‌ भेदशून्य बुद्धि कोई भी नहीं कर पाता : 
जानते श्रतिशिरांस्यपि सर्वे मन्वते च विजितेन्द्रियवर्गा: । 
युञ्जते हृदयमात्मनि नित्यं कुवते न धिषणामपभेदास्‌ ॥ ( ६.३५ ) 
अर्थात्‌ किन्तु जिस दुढ़-बुद्धि को सम्पूर्ण जगत्‌ प्रतिक्षण आत्मरूप से ही भासमान 
होता है, वह पुरुष ब्राह्मण हो अथवा इवपच सर्वथा वन्दनीय ही है : 


भाति यस्य तु जगद्‌ दृढबुद्धेः सर्वमप्यनिशमात्मतयंव। 
स द्विजोऽस्तु भवतु इवपचो वा वन्दनीय इति मे दुढनिष्ठा ॥ ( ६.३६ ) 


अर्थात्‌ जो तत्तद्विषयों को वाधित करके अवशिष्ट वोधमात्र को आत्मा जानता है, 
वह कोई भी हो, गुरु है और तद्वत्‌ वन्दनीय है । 
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तत्त्वज्ञान और वर्णाश्रम घमं १९३ 


निर्व्यलीक भाषण करते हुए शंकराचार्य ने उस अन्त्यज को अपने सामने 
न देख वेदों के साथ चन्द्रमौलि भगवान्‌ शंकर को ही देखा । वह अन्त्यज शंकर- 
रूप में और उसके साथ चार इवान चारों वेदों के रूप में दिखाई पड़े । तव श्री 
शंकराचार्य ने भय से, भक्ति से, विनय से, धर्यं से, विस्मय एवं हषं के साथ भग- 
वान्‌ की स्तुति को, जो पीछे 'दासस्तेऽहम्‌' इलोक द्वारा वणित है। अर्थात्‌ 'हे सव- 
सुखदायक शम्भो ! देहद्ष्टि से मैं आपका दास हूं, हे त्रिलोचन ! जीवदुष्ट से मैं 
आपका ही अंश हूँ और हे सर्वात्मन्‌ ! आत्मदुष्टि से मैं आपका स्वरूप ही हूँ । 
सभी शास्त्रों से मेरी यहु बुद्धि निश्चित है । 


इस दृष्टि से देखते हुए कोन कह सकता है कि व्यावहारिक सत्ता से भी 
शंकराचार्य को जाति भेद मान्य नहीं था । उनका स्पष्ट मत है: 


भावाद्वदेतं सदा कुर्यात्‌ क्रियाद्व तं न कहिचित्‌ । 
अद्वेतं त्रिषु लोकेषु नाद्वतं गुरणा सह॥ 


अर्थात्‌ सदा ज्ञानदृष्टि से अद्वेत की भावना करनी चाहिए । क्रिया में कभी भी 
अद्गत नहीं होता । गुरु के साथ सदा ही व्यावहारिक भेद स्वीकार करके प्रणामादि 
करना चाहिए । 


तत्त्वतः जातिभेद भो वेसे ही नहीं जसे घट-पट, काशी-मगह, गंगा-क़रमं- 
नाशा, कसाई एवं ब्राह्मण में भेद नहीं; कांटों एवं फूलों में, मधुर भोजन एवं विष्ठा 
में भेद नहीं । किन्तु क्या कोई भी व्यवहारतः इन भेदों का अपलाप करता है ? 
कोई ज्ञानी भी पवित्र भोजनके समान ही काँटों और विष्ठा आदि से पेट भरता है ? 
गंगाजल के तुल्य ही नरमूत्र का प्रयोग करता है ? यदि नहीं तो समझना चाहिए 
कि समाधि एवं पूर्णतत्त्वदृष्टि में अवश्य ही सर्व-भेद-शून्य अद्वेत है, किन्तु द्वेत+ 
दृष्टि होते हो शास्त्र सामने होते हैं । शास्त्रानुसार हो व्यवहार होना चाहिए । 

इसीलिए कहा गया है : 


बुद्धाह तसतत्त्वस्य यथेष्टाचरणं यदि। 
शुनां तत्त्वदृशां चेव को भेदोऽशुचिभक्षणे ॥ 
अर्थात्‌ यदि तत्त्वज्ञ अद्वेतदृष्टि से व्यवहार में यथेष्टाचरण करता है तो अशुचि- 
भक्षणादि समान होने से उसकी श्वानों की समानता ही उपस्थित होगी । 
वेदान्तशास्त्रों में नित्य अनेकसमवेत रूप “जाति” का खण्डन किया गया 
है, किन्तु “व्यवहारे भाट्टनयः' के अनुसार व्यवहार में भट्टपाद का ही सिद्धान्त 
मान्य है । यज्ञ, तप, दान. आदि को कतेव्यता को मुक्तऋण्ठ से शंकराचाय ने भी 
२५ 


१९४ विष्रार-पीयूष ॥ मारतोय राजनोति 


स्वीकार किया है । वेदाध्ययन, यज्ञादि सभी जातिमूलक होते हैं । जाति स्वीकृत न 
होने पर वेदाव्ययन, यज्ञादि असम्भव हो ठहरेगे । 


कुछ लोग किसी महात्मा की बातचीत के आधार पर वर्ण-भेद का खण्डन 
करते हैं। किन्तु संसार में महात्मा भी अनेक प्रकार के हुए हैं और होते हैं, सवके 
व्यवहार एक से नहीं होते । शास्त्रानुसारी महात्माओं के ही वचन एवं आचरण 
मान्य होते हैं, शास्त्रविपरीत भाषी के नहीं, यह कहा ही जा चुका है। शास्त्र तो 
स्पष्ट कहते हैं कि ३४कार के उच्चारण, होम, शालिग्राम की पुजा और कपिला 
क्षी रपान करने पर शूद्र चाण्डाल हो जाता है : 


प्रणवोच्चारणाद्धोमात्‌ शालग्रामरिलार्चनात्‌ । 
कपिला-क्षीरपानाच्च शाद्रइचाण्डालतां ब्रजेत्‌ ॥ 


कुछ लोग कहते हैं कि 'वेदिक प्रणव से लौकिक प्रणव भिन्न है, अतः उसका 
उच्चारण सभी कर सकते हैं | किन्तु यह निराधार है । प्रणव वेद का मूल है, वेद 
है, वह कभी भी वेद से पृथक्‌ नहीं रहता : न वेदः प्रणवं त्यकत्वा । 


कहा जाता है कि शुगस्य तदनादरश्रवणात्‌' "इस ब्रह्मासूत्र ( १.३.३४ ) के 
अनुसार जो शोक-व्याकुल हो रहा है, वही शूद्र है : 'शुचा द्रवतीति शूद्रः ।' उसीका 
वेदान्त या संभ्यास में अधिकार नहीं । जो शोकव्याकुल नहीं, उन अन्य सभी 
वर्गों का वेदान्त या संन्यासमें अधिकार है ।' 


किन्तु यह कथन उसी प्रकरण से विरुद्ध है; क्योंकि जिन जानश्रुति को 
शोक आने के कारण 'शुद्र' कहा गया है, उसे ही छान्दोग्य में संवर्ग-विद्या का 
उपदेश किया गया है। अतः शोकव्याकुल होनेदाले गुणकृत शूद्र के लिए वेदान्त- 
विद्या का निषेध न होकर जाति-शूद्र के लिए ही वह निषेध है। अतः अन्य 
अभिप्राय ब्रह्मसूत्र के विरुद्ध है । 

वहाँ पूर्व पक्ष में यह कहा गया है कि यद्यपि कर्मकाण्ड में मनुष्यों का ही 
अधिकार होता है; तथापि ब्रह्माविद्या में मनुष्यों के अतिरिक्त देवताओं का अधि- 
कार 'देवताधिकरण' में मान्य हुआ है । इसी तरह यज्ञों में शूद्र का अधिकार 
न हो, तस्माच्छूद्रो यज्ञे अनववलुप्तः ( वे० सं० ७.१.६ ); तथापि ब्रह्मविद्या में उसका 
भी अधिकार मान्य होना चाहिए । क्योंकि शातद्र ब्रह्मविद्या में अनधिकृत्य है, शद्रो 
ब्रह्म विद्यायामनवक्लुप्तः ऐसा कोई वचन नहीं है। कर्मों में अनधिकार का कारण 
शूद्र के लिए अग्न्याधान का विधान न होना है, किन्तु विद्या में अग्नि की आव- 
इयकता नहीं होती । आहवनीय अग्नि का न होना ब्रह्म-विज्ञान में बाधक नहीं । 
प्रत्युत छान्दोग्य से तो पता लगता है कि जानश्रुति राजा को भी जिसे रक्‌ महषि ने 
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शूद्र कहा था, अन्त में महष ने संवगविद्या का उपदेश दिया था : अहहा रे त्वा शद्ग 
तवेव सह गोभिरस्तु ( छा० ४.२.३ ) । अर्थात्‌ हे शूद्र, ये हार और रथ गायों के साथ 
तेरे ही पास रहें । विदुर प्रभृति शूद्र विशिष्ट-ज्ञान-सम्पन्न हुए हैं, यह भारतादि में 
मिलता ही है । 


सिद्धांत में इसका उत्तर दिया गया है कि यद्यपि पुराणेतिहासपूर्वेक ब्रह्म- 
विद्या में शूद्र का भी अधिक्रार है; तथापि वेदपूर्वंक वेदिक ब्रह्मविद्या में शूद्र का 
अधिकार नहीं है, क्योंकि उसका वेदाध्ययन में अधिकाय नहीं है। उपनयनपू्वेक 
ही वेदाध्ययन होता है । अर्थी होने के साथ सामथ्यं भी अविकार का प्रयोजक है । 
सामर्थ्यं भी लोकिक और वेदिक दो प्रकार के होते हैं । उपनयन का विधान न होने 
से ही शूद्र का वेदाध्ययन-सामर्थ्यं वाधित हो जाता है । न्याय तुल्य है । जसे अग्न्याधान 
न होने से शूद्र का अग्निमूलक यज्ञों में अधिकार नहीं, वेसे ही उपनयन न होने से 
उपनयनपूर्वंक होनेवाले वेदाध्ययन: का भी अधिकार नहीं । अतएव वेदोक्त ब्रह्म- 
विद्यादि में भी अनधिकार सुतरां मिद्ध है। उपनयन वेदाध्ययन का अंग है और 
वेदाध्ययन वेदिक उपासना एवं ज्ञान में अनिवार्य ही है । जव उपनयन नहीं तो 
तन्मूलक अध्ययनादि हो ही नहीं सकता । 


संवर्गविद्या में शूद्रशब्द के प्रयोग से अधिक से अधिक यही कहा जा 
सकता है कि वचनवलात्‌ एकमात्र संवग-विद्या में शूद्र का अधिकार है, जसे 
कि वचनवलात्‌ रथकार एवं निषादस्थपति को वर्षा में अग्न्याधान एवं निषादन 
स्थपतीष्टि में अविकार है । 


वस्तुतः यह 'शूद्र' शव्द अर्थवाद-वाक्य के अन्तर्गत होने से स्वार्थपर्यंवसायी न 
होने के कारण शूद्र के लिए अधिकार-विधान करने में असमर्थ ही है । प्रत्युत यह 
'शूद्र-शब्द जाति का वाचक न होकर शोक के कारण आनेवाल क्षत्रिय राजा 
जानश्रृति के लिए ही प्रयुक्त हुआ है । झुचा द्रवतीति शूद्रः शोक से आनेवाळे राजा 
को 'शूद्र' कहा गया है । छान्दोग्य के उक्त प्रसंग मं कहा गया है कि जानश्रुति राजा 
बहुदायी एवं वहुपाको था । अतिथियों का वहुत आदर करता था। ग्रामों एवं 
नगरों में जगह-जगह अतिथियों के लिए निवासस्थान एवं भोजन-पान की व्यवस्था 
करा रखता था । इस प्रकार दानवीर राजा की गुणगरिमा से तुष्ट देवर्षियों ने 
उके अनुग्रहार्थ हंसरूप धारणकर ग्रीप्मकाल में राजमहरू के हम्यंस्थलस्थित 
राजा पर आकाशमाग से मालाकार आवद्ध होकर जाना प्रारम्भ किया । उनमे से 
पिछले एक हंस ने अग्रेसर ( आगे चळनेवाळे ) हंस को सम्बुद्ध कर कहा : 


` "ब्रो भल्लाक्ष जानश्रृति राजा की दिव्य प्रभावमयी ज्योति द्युलोक तक 


'फेली हु । वह ज्योति कहीं तुम्हें दग्ध न कश्दे।' थह सुनकर अग्नयामी हंस ने 
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उपहास करते हुए कहा : 'इस वराक ( बेचारे ) राजा की सयुग्वा रेकव जेसी 
कया प्रशंसा कर रहे हो : अर्थात्‌ यह्‌ तो बेचारा साधारण प्राणी है। रेकव की 
ज्योति ही असह्य है। ब्रह्म विदों के धमं में त्रेलोक्योदरवर्ती सभी प्राणिमात्र का 
धर्म अन्तर्गत हो जाता है। अन्य किसी का धर्म उस कक्षा तक नहीं पहुँच सकता। 


इस प्रकार के हंस के वचन से अपना अत्यन्त अपकष और रेकव के धमं की 
पराकाष्ठा जानकर राजा को अत्यन्त शोक एवं खेद हुआ और जसे-तेसे रात बिताकर 
प्रातः होते ही अपने क्षत्ता ( सुत ) को राजा ने आदेश दिया कि ब्रह्मवि रेकव 
महषि का पता लगाओ । 


बहुत प्रयत्न से ढूंढने पर रवव का दर्शन हुआ । पता ळगते ही राजा छः 
सो गाय, स्वर्ण मुद्रा, हार ओर रथ लेकर उनके पास जाकर सव समर्पण किया 
आर उनसे विद्या-उपदेश की प्रार्थना की, पर रेकव ने कहा : 


शूद्र, हार के साथ यह रथ और गाये तू अपने ही पास रख मुझे नहीं 
चाहिए । ऋषि गृहस्थाश्रम में जाना चाहते थे अतः कन्या और गृहस्थाश्रमो- 
पयोगी पर्याप्त धन चाहते थे । राजा क्षत्रिय था शूद्र जाति का नहीं था। फिर 
भी “शूद्र शब्द से महर्षि ने अपनी परोक्षज्ञता प्रकट करते हुए, सूचित किया कि 
रात्रि के समय हंसों के संवाद से अपना अत्यन्त अपकर्ष और मेरे उत्कषं की परा- 
काष्ठा सुनकर तुझे शोक हुआ है। उसी शोक से तुम मेरे पास मेरी उत्कृष्ट विद्या 
प्राप्त करने के लिए आये हो । 


इसी अभिप्राय से यह ब्रह्मसूत्र है : 
शुगस्य तदनादरश्रवणात्‌ तदाद्रवणात्‌ सुच्यते हि। ( ब्र० सू० १.३.३४ ) 


सुत्राथं यह है कि शाद्र-शब्द से जानश्चति के हृदय में हंसवचनों से शोक 
उत्पन्न हुआ है । यह सूचित किया गया है। क्योंकि शोक के कारण ही वह रक्त 
के पास आया था । भाष्यकार ने स्पष्ट ही सब कहा है : कम्बरएनमेतत्सन्त 
सयुम्वानमिवरेक्व मात्य ( छा० ४.१.३ ) 


इत्यस्मादधंसवाक्यादात्मनोअनादरं श्रुतवतो जानभ्रृतेः शुगुत्पेदे । तामृषी रक्वः 
शाद्र शाब्देनानेन सूचयाम्बभूवात्मनः परोक्षज्ञताख्यापनायेति गम्यते जातिशाद्रस्यानधिकारात्‌ 
'क्षतियत्वावगतेइचोत्तरत्र चत्ररथेन लिङ्गात्‌ ४ 


इस ३५ वें सुत्र द्वारा ओर अधिक स्पष्ट कहा गया है कि जिस जानश्रृति 
के लिए शूद्र-शब्द का प्रयोग किया गया था वह जानश्रुति क्षत्रिय था। संस्कार 
परामर्शात्तदभावामिलापाच्च इस ३६ वें सुत्र में यह कहा गया है कि स्वंत्र विद्या 


hs 


4444 30554 &.::: » ५ +- 


dd Fa ~ 


rf - 3 द 


तत्त्वज्ञान और वर्णाश्रम घमं १९७ 


प्रदेशों में उपनयन संस्कार का परामर्श देखा जाता है। त १० होप निन्ये ( श० 
ब्रा० ११,५.३.१३ ) 


अधीहि भगवइति होप ससाद ते समित्पाणयो भगवन्तं पिप्लादमुपसन्नाः ( प्र 
उ० १.१ ) तानुहानुपनीयव ( छा० ५.११.७) इन स्थलों में स्पष्ट प्रतीत होता है 
कि उपनयन संस्क्रार वेदिक विद्या प्राप्ति का अनिवार्य अंग है । 

वस्तुतः उक्त अपशूद्राधिकरण के पूर्वपक्ष उत्तर पक्ष में शूद्र के वेदाधिकार 
पर हूं! विचार किया गया है। इस प्रसंग में संन्यास को चर्चा नहीं है। ऐसी 
स्थिति में वेराग्ययुक्त सभी वर्णो का संन्यास में अधिकार है इस मत के समर्थन में 
उक्त सुत्र का उद्धरण अप्रासंगिक ही है । 


भनु ने शूद्र को एक जाति कहा है : चतुर्थं एकजातिस्तु शूद्रः ( १०.४ ) 
न च संस्कारमर्हति ( म० १०.१२६ ) इससे तो मनु स्पष्ट ही शूद्र के लिए संस्कार 
का निषेध करते हैं । वेदिक विद्या के लिए संस्कार आवश्यक है और शूद्र के लिए 
संस्कार का विधान नहीं है, प्रत्युत निषेध ही है। अतः शूद्र का वदिक विद्या में 
अधिकार नहीं है । 

श्रवणाध्ययनाथ प्रतिषेधात्स्मृतेश्च ( ब्र० सू० १.३.३८ ) सूत्र से भी वेदाध्ययन, 
श्रवण, अर्थग्रहण का निषेध शूद्र के लिए किया गया है । इसलिए भी उसका 
अधिकार वेदिक विद्या में नहीं । 

इसमें शास्त्रों के पक्षपात को कल्पना करनी अनुचित है; क्योंकि शास्त्र सवे- 
हितकारी हैं । अनिष्ट से वचाने के लिए ही निषेध होता है। 

पुराणेतिहास के श्रवण द्वारा भगव-द्भक्ति एवं भगवत्तत्त्वज्ञान प्राप्त करने 
का अधिकार शूद्रों को भी है। वालक के हाथ में गन्ना न देकर मिश्री और कन्द 
देनेवाली माता को कोई भी पुत्रद्वेषिणी नहीं कह सकता । श्री विदुरजी जन्मान्त- 
रीय संस्कार, सत्संग तथा पुराणादि श्रवण से ज्ञान-विज्ञानसम्पन्न थे । उन्होंने 
धृतराष्ट्र को नीति को बहुत सी बातों का उपदेश किया । अन्ततोगत्वा ब्रह्मज्ञान 
के उपदेश-प्रसंग में रुक गये । धृतराष्ट्र के द्वारा रुकने का कारण पूछने पर उन्होंने 
स्वयं कहा कि मेरा जन्म शूद्रयोनि में है, अतः मैं इसका उपदेश नहीं करू गा, 
यद्यपि मैं जानता हूँ । धृतराष्ट्र के लिए उन्होंने अपने योगबल से ब्रह्मलोक से 
सनत्कुमार का आह्वान कर लिया; तथापि मर्यादापालन करते हुए उपदेश 
नहीं किया : 

शद्रयोनावहं जातो नातोऽन्यद्वक्तुमुत्सहे । 
कुमारस्य च या बुद्धिः वेदतां शाश्वतीमहम्‌ ॥ 


( म० भा० उ० प्र० ४१.५ ) 


१९८ विचार-पीयूष ४ भारतीय राजनीति 


वेद प्रणिहितो धर्मा ह्यधर्मस्तद्विपर्ययः । 
वेदो नारायणः साक्षात्स्वयम्भु रिति झुश्षस ॥ ( भाग० १.१.८० ) 


यमदूतों क्रा उक्त वचन धर्म के लक्षण के सम्बन्ध में कहा गया है। वेद- 
विहित ही धमं है । वेद साक्षात्‌ नारायणरूप हैं, क्योंकि वे नारायण से ही प्रकट 
हुए हैं, यह बृहदारण्यक श्रुति ने स्पष्ट कहा है : 


अस्य महतो भूतस्य निःइवसितमेनद्चदृत्ऋग्नेदो यजुर्वेदः सामवेदो अथर्वाङ्गिरस 
इतिहासः पुराणं विद्या उपनिषदः इलोकाः सुत्राण्यनुव्याख्यानानि । ( वृ० २.८.०० ) 


हैं अर्थात्‌ इस महान्‌ भूत परमेश्वर के निःश्वासस्वरूप ऋग्वेद, यजुर्वेद आदि 
हैं । इस प्रकार परमेश्वर नारायण के निःशवासरूप होने के कारण वेद नारायण 
स्वरूप ही हैं । श्रीम-द्धागवत के अन्य वचन में भी यही वात कही गयी है : 


वेदस्य चेश्वरात्मत्वा्तत्र मुह्यन्ति सुरयः। 


वेद ईश्वर के रूप हैं, अतएव वे इतने गम्भीर हैं कि वड़-वड़े सूरियों 
( पण्डितों ) को भी उनमें व्यामोह होता है । 


उपयुक्त श्रुति में ही इतिहास-पुराण का भी नामोल्लेख है, इसी आधार पर 
इतिहास-पुराण का भी प्रामाण्य है। पुराणों में ही श्रीम-द्भागवत भी एक पुराण 
है, इसी आधार पर उसका भी प्रामाण्य होता है। महषि जेमिनि ने भी विरोधे 
त्वनपेक्षस्यादसति ह्यनुमानम्‌ इस सूत्र द्वारा वेदानुसारी स्मृत्यादि-वचनों का भी 
प्रामाण्य समथन किया है। श्रुति से विरोध होने पर स्मृतिवाक्य का प्रामाण्य 
त्याज्य होता है । विरोध न होने पर मूळ श्रुति का अनुमान करके स्मृतिवाक्य 
का प्रामाण्य मान्य होता है । 

इसी प्रसङ्ग में एक सूत्र है: 

शिष्टाकोपे अविरुद्धमिति चेन्न शास्त्रपरिमाणत्वात्‌ तात्पर्यं यह कि ऐसे विधान, 
जो वेदविहित को वाधित कर शिष्टों को कोपित करने वाले नहीं-जसे विहार, 
आराम, निर्माण, वराग्य, ध्यान, अहिंसा, सत्यभाषण, दम, दान, दया आदि, 
उनके बोधक बुद्धादि-भाषित ग्रन्थों का भी प्रामाण्य होना चाहिए, ऐसा यदि 
कोई पूवंपक्षी ( शङ्का करनेवाला ) कहे, तो उसका उत्तर है कि शास्त्रों का 
परिमाण निस्चित है । अर्थात्‌ चतुदेश या अष्टादश विद्यास्थान धर्म में प्रमाण रूप 
से निस्चित हैं, वे ही शिष्टो से परिगृहीत हैं । वेद, उपवेद, वेदाङ्ग, उपाङ्ग, अष्टा- 
दश धर्म-संहिता, पुराण, इतिहास, दण्डनीति ये ही शास्त्र हैं। बौद्ध, आहेत आदि 
ग्रन्थों का उनमें अन्तर्भाव नहीं होता । जेसे इवद्ति ( कुत्ते के चमड़े के बने 
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पात्र ) में रखा कपिला-क्षीर भी अग्राह्य होता है, वेसे ही वेदविरोधी वुद्धादि 
द्वारा प्रतिपादित अहिंसा, सत्य आदि भी अग्राह्य ही हैं! वेदादि-झास्त्रोक्त ही 
अहिसा-सत्य आदि वदिकों को ग्राह्य हैं । 


दा शास्त्रान्तरेणापि सोऽय: स्पष्टोऽवधार्थते । 
तदा तेनंव सिद्धत्वादितरत्‌ स्यादनर्थकम्‌ ॥ 


यदि शास्त्रप्रामाण्य की व्यवस्था न होगी तो वौद्ध-जेन ही क्या, आजकल 
भी तो नये-नये अनेक धर्म और धर्मावार्यं बनते जा रहे हैं। वे ही आगे चलकर 
प्राचीन भी हो जायंगे । उनके कुछ अनुयायी भी हो ही जायेगे । उनकी दृष्टि में 
कुछ महापुरुष भी हो ही जायँगे । अतः सवके साथ समन्वय कर सकना तो किसी 
के लिए शी सम्भव न होगा । 


पुराणों के अवतार तो सीमित थे। आज तो संकड़ों अवतार हैं। फिर 
भगवान्‌ भी कौन हैं, कोन से भगवान्‌ की उक्ति धमं में प्रमाण है, यह निर्णय भी 
कुछ कम कठिन नहीं । वेदैश्च सर्वैरहमेव वेद्यः इस दृष्टि से वेद के सभी भागों द्वारा 
परमेश्वर का ही वोध होता है । त्रेगुण्यबिषया वेदाः का अर्थ यही है कि उपक्रमोप- 
संहारादि पड्बिध लिङ्गं द्वारा सर्वे देदा यत्पदमामवन्ति, देदेश्च सर्वैरहमेव वेद्यः 
आदि वचनों के अनुसार वेदों का ब्रह्म में तात्पर्य ज्ञान न होने से कर्मकाण्डपरक 
वेदों का साध्यसाधनात्मक संसार ही अर्थ है। इसी दृष्टि से कहा गया है कि वेद 
त्रेगुण्यविषयक हैं। किन्तु पूर्वोक्त विवेचन के अनुसार वेद ब्रह्मविषयक ही हैं । 


अतएव श्रीमऱद्भागवत में भी भगवान्‌ ने कहा है कि कर्मकाण्ड में विधिवाक्यों 
से किसका विधान होता है, देवताकाण्ड में मन्त्रवाक्यों द्वारा किसका प्रकाशन 
होता है, ज्ञानकाण्ड में किसका निषेधार्थ अनुवाद होता है, इसका रहस्य मुझसे 
अन्य कोई नहीं जानता । भगवान्‌ ने स्वयं ही उसका निरूपण किया है । वेद कमे- 
काण्ड में यज्ञरूप से मेरा ही विधान करते हैं, यज्ञ भी मेरा ही रूप है, तत्तद्‌ देवता- 
रूप से भी दैवताकाण्ड में मेरा ही प्रकाशन होता है, मुझसे पृथक देवता नहीं है 
और जो तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः सम्भुतः । आकाशाद्वायुः । ( तै० उ० २.१ ) 
आदि से आकाशादि प्रपःच्च का अध्यारोप करके अपोहन ( निराकरण ) किया 
जाता है, वह भी मैं ही हूँ । मुझसे पृथक कुछ नहीं; क्योंकि सव वेदों का सारार्थ 
परमतात्पर्याथं इतना ही है कि शब्द मुझ परमार्थे रूप ब्रह्म का आश्रयण कर माया- 
मात्र का अनुवाद कर नेह नानास्ति से सव अध्यारोपों का अपोहन कर निवृत्त- 
व्यापार हो जाता है। 


जसे अंकुर में जो रस होता है उसके विस्तारभुत नाल, स्कन्ध, शाखा, 
उपशाखा, पल्लव, पुष्पादि में भी वही रस होता है वेसे ही वेद मूल-भूत प्रणव 


२०० विचार-पीयूष ॥ भारतीय राजनीति 


का जो परमेश्‍वर अर्थ है वही परमेश्वर प्रणव-विस्तारभूत सभी वेदों के काण्डों 
एवं शाखाओं का भी अर्थ है । 


कि विधत्ते किमाचष्टे किसनु्य विकल्पयेत्‌ । 
इत्यस्या हृदयं लोके नान्यो मद्‌ वेद कइचन॥। 
सां विधत्ते अभिधत्ते मां विकल्प्यायोह्यते त्वहम्‌। 
एतावान्‌ सवंवेदार्थः शब्द आस्थाय मां भिदास्‌ ॥ 
मायामात्र मनुूद्यान्ते प्रतिषिद्ध्य प्रसीदति ७ 
( भाग० ११.२१.४२-४३ ) 


जो लोग कहते हैं कि भागवत को 'वेदविहित धमं है वेद निषिद्ध अधमं है. 
यह लक्षण मान्य नहीं है, उन्हें यह भी बतलाना चाहिए कि यदि ऐसा ही है तो 
विष्णु-दृतों ने भी अजामिल को पापी क्यों माना और भागवत में भी अन्य 
शास्त्रोक्त प्रायश्‍्चितों से पापनिवृत्ति क्यों मानी गयी है ? 'तेस्तान्यद्धानि पूयन्ते" 
( भाग० ६.२.१७) 


इसके अतिरिक्त पाप और उककी निवृत्ति दोनों ही प्रत्यक्ष नहीं है ओर 
यह अनुमानगम्य भी नहीं है । पौरुषेय लौकिक वचन भी प्रत्यक्षानुमानमूलक होने 
से ही प्रमाण होते हैं। किसी भी महापुरुष का वचन निविवाद नहीं हो सकता; 
क्योंकि सवका ऐकमत्य नहीं है। यहाँ तक कि ईश्वर के सम्वन्ध में भी सवका 
ऐकमत्य नहीं है । कोई शिव, कोई विष्णु, कोई गणपति, कोई अल्लाह कोई गाड, 
कोई ईश्वर मानते हैं । उनके भी वाक्य पृथक्‌-पृथक्‌ हैं । अतएव श्रीमद्भागवतादि 
सद्ग्रन्थों की दृष्टि से अपौरुषेय वेद ही प्रत्यक्ष, अनुमानादि से अविज्ञात धमं ब्रह्म 
का बोध कराता है। वह वेद स्वयंभू नारायण या ईश्वर के नि:सवासरूप होने से 
ईश्वररूप है । पुराणादि सव तन्मूलक होने से ही प्रमाण हैं । 


यदि भागवतादि के अनुसार वेदानुसारी धमं एवं अधमे का लक्षण अमान्य 
है, तो उक्त महानुभावों से प्ररन होगा कि फिर उनके मत से भागवत के अनुसार 
भागवत-घमं भगवन्नामञऽकीतेनादि करनेवाले साधकों के लिए वेद-विहित कर्मो का 
त्याग तथा निषिद्ध कर्मो का आचरण उचित होगा या अनुचित ? यदि अनुचित होगा 
तो क्यों ? यदि उचित होगा तो नामापराधों की सङ्गति केसे बठेगी ? दश नामा- 
पराघों में स्पष्ट ही विहित कर्मों का त्याग एवं निषिद्ध कर्मों का आचरण इन 
दोनों को ही नामापराध कहा गया : 


नामास्तीति निषिद्धवृत्ति विहितत्यागइच धर्मान्तरं: साम्यम्‌ । 
अतः अनिच्छयापि कहना पड़ेगा कि भगवन्नाम-जापकों को थी यमदूतों द्वारा 
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कंथित धर्माधर्म का लक्षण मान्य है। तभी तो विहित का त्याग ओर निषिद्ध का 
आचरण नामापराघ के रूप में मान्य होता है । 


भगवद्भक्ति, भागवत-धरमे, तत्त्वज्ञान या ब्रह्मात्मदशंन परम घमं है। यह 
उत्कृष्ट धर्म मान्य होने पर भी वेदविहित वर्णाश्रमधर्मक्री अमान्यता सिद्ध नहीं 
होती । भले ही किसी अवस्थाविशेष में उनकी अननुष्ठेयता कही जाय, पर उस 
अवस्था की प्राप्ति में भी धर्मानुष्ठान का महत्त्वपूर्णं स्थान रहता है। भागवत में 
कहा है कि वह व्यक्ति देवता, ऋषि, भूत, आप्त तथा पितर 'किसीका भी न 
ऋणो है, न किङ्कर जो सवंग्रन्थियाँ तोड़ सर्वात्मना मुकुन्द को शरण आ गया है। 


देर्वाषभूताप्रनृणां पितणां न किङ्करो नायमृणी च राजन्‌। 
सर्वात्मना यः शरणं शरण्यं गतो मुकुन्दं परिहृत्य कतम्‌ ॥ 
( माग० ११.५.४१ ) 


श्रीभगवान्‌ ने कहा है कि जो कर्मो के अनुष्ठान और अननुष्ठान के गुणः 
दोषों को जान मेरे द्वारा आदिष्ट धर्मो को भी छोड़कर मुझे भजता है, वह 
सत्तम हं । 


आज्ञायेवं गुणान्‌ दोषान्‌ सयादिष्टानपि स्वकान्‌ । 
धर्मान्‌ सन्त्यज्य य्रः सर्वान्‌ मां भजते स सत्तमः ॥ 
( भाग० ११.११.३२ ) 
कि वहुना, गीता में भी भगवान्‌ यही कहते हैं कि सर्वेधर्मो को छोड़कर 
मेरी शरण आ जाओ, मैं तुम्हें सब पापों से मुक्त कर दूंगा । फिर भी घर्मो की 
अमान्यता सिद्ध नहीं होती । अन्यथा भगवान्‌ ने अजुंन से पहले ही यह क्यों नहीं 
कह दिया, १८वें अध्याय के अन्त में क्यों कहा ? निरर्थक इतने अमूल्य समय का 
अपव्यय क्यों किया ? साथ ही पीछे तस्माच्छारत्रं प्रमाणं ते, कुरु कर्मेव तस्मात्‌ त्वम्‌, 
यज्ञो दानं तपइचेव पावनानि मनीषिणाम्‌, न कर्मणासनारम्भान्नेष्कम्थं 
आदि वचनों से शास्त्रानुसारी कर्मो को कतेव्यता पर क्यों बल दिया ? 


श्रीमद्‌भागवत में भी भक्ति और ध्यान के प्रसङ्ग में स्वघर्माचरणं शक्त्या 
विधर्माच्च निवतंनम्‌ आदि वचनों द्वारा भक्ति-ध्यान-परायण व्यक्ति के लिए भी 
यथाशक्ति स्वधर्मं का आचरण एवं विधम से निवतंन का उपदेश क्यों किया 
इतना ही क्यों, भागवत में तो भक्ति के लक्षण में भी आनुश्रविक ( वदिक ) 
कर्मो का सन्निवेश किया गया है 


देवानां गुणलिङ्भानामानुश्रविककमंणाम्‌ । 
सत्व एवकमनसो वृत्तिः स्वाभाविकी तु मा ॥ 
२६ [ 
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आदि वैचनों से स्पष्ट कहा गया है कि आनुश्रविक ( वेदिक) कमंवाले 
शब्दादि-गुणप्रत्यायक देवों ( चतुर्देश-करणों ), आन्तर-वाह्य इन्द्रियों की सत्त्वमय 
विष्णु में स्वारसिकी वृत्ति ( तदभिमुखता ) ही भक्ति है । 

: इसका स्पष्ट अर्थ है कि वेदिककर्माभ्यासी साधक ही अन्तःकरणशुद्धि 
आदि क्रम से विष्णु-परायण हो सकता है। नौका द्वारा नदी पार कर लेने पर 
नौका त्याज्य हो सकती है, परन्तु पहले नदी पार करने के लिए नौका का आश्रय 
लेना ही पड़ेगा : 

अविद्याया मृत्युं तीर्त्वा विद्ययाऽमृतमइनुते । 


इसीलिए श्रीमद्भगवद्गीता में सांख्य और योग, दो निष्ठाएँ वतलायी 
गयी हैं। सांख्य साध्य है तो योग साधन । योग के बिना सांख्य सफल नहीं 
होतां । उपसंहार में भी 'सवंगुह्यतमम्‌' रूपसे दो श्लोक कहे गये : एक सन्मना भव 
सऱ््क्तः और दूसरा सर्वधर्मान्‌ परित्यज्य। पहले से कर्मयोग और दूसरे से सांख्य 
कहा गया है । पहले कर्मयोग का अनुष्ठान आवश्यक है और अन्त में उसके फल- 
भूत सांख्य का आश्रयण युक्त है। साध्य प्राप्त हो जाने पर साधन का त्याग 
अनुचित नहीं । 
श्रीमऱद्कागवत में ओर अधिक स्पष्ट रूप से वेदोक्त कर्म और उनके त्याग 
का समन्वय बतलाया गया है: 
कर्माकर्मनिक्मेति वेदवादो न लौकिकः । 
वेदस्य चेशवरात्मत्वात्तत्र मुह्यन्ति सूरयः ॥ ( भाग० ११.३.४३ ) 


कमे, अकमं और विकमे यह वेदवाद है; लौकिक नहीं तथा वेद ईश्वर से 
उद्भूत होने के कारण ईरस्व ररूप हैँ। अतः उनके निर्णय में सुरियों ( महापण्डितों ) 
को भी व्यामोह होता है । 

वेदकमों से मोक्ष (छुटकारे) के लिएं कमो का उसी प्रकार विधान करते 
हैं, जिस प्रकार रोग से मोक्ष पाने के लिए ओषध का विधान होता है: 

कमंमोक्षाय कर्माणि विधत्ते ह्यगदं यथा । ( माग० ११.३.४४ ) 

भगवान्‌ की वेदलक्षणो भारती अपनी लक्षणा, व्यजना, गोणी तथा मुख्या 

विविध वृत्तियों द्वारा उक्थ ( कर्मे )-जड़ों को मोहित करती है: 


भ्रमयति भारती त उरुवृत्तिभिरुक्यजडान्‌ । ( वेदस्तुति ३६ ) 
परोक्षवादो ` वेदोऽयं - बालानामनुशासनम्‌ । ( भाग० ११.३.४४ ) 
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जसे माता अपने वालक को लड्डू का प्रलो मन देकर निम्वादि कटु ओष 
पिलाती है, अन्यथा दूसरे दिन वालक कटु औषत्र का पान नहीं करेगा । बालक 
भले ही समझता रहे कि निम्व, गुड्त्री आदि कटु औषत्र के पान का फल मोदक- 
प्राप्ति है, किन्तु माता की दृष्टि में कट्‌ औषधपान का फळ रोगनिवृत्ति ही है 
मोदकप्राप्ति नहीं । वसे ही स्वगकामोऽर्निहोत्रं जुहुयात्‌ इस वचन से श्रुति स्वग 
का घ्रलाभन देकर अधिकारियों को कर्मों में प्रवत्त कराती है। उनसे उनको 
वर्गादि-प्राप्ति भी होती है। भले ही मधिकारी पहले-पहल अग्निहोत्रादि कर्मो 
का फल स्वर्गादि समझें, किन्तु श्रतितात्पर्यं की दृष्टि में पाशविक काम-कमंज्ञान 
की निवृत्ति ही वेदिक कर्मों का फल है; क्योंकि शास्त्रों का अन्तिम उद्देश्य सर्वकर्म 
तथा सवंचेष्टाओं की निवत्तिपूर्वक ब्रह्मनिष्ठा ही है। 


यदा पञ्चावतिष्ठन्ते ज्ञानाग्निना सह। 
बुद्धिच न विचेष्टते तामाहुः परमां गतिम्‌ ॥ 


फिर भी पहले से ही कमंत्याग से महान्‌ अनर्थ होता है। भागवत्त का 
स्पष्ट मत है कि जो इन्द्रिय-दमन एवं तत्त्वसाक्षात्कार से पहले ही वेदोक्त कर्मों 
का त्याग कर देता है, वह विहितानाचरण-लक्षण अधमं द्वारा पुनः पुनः मृत्यु से 
मृत्यु को ही प्राप्त होता रहता है। अतः नष्कम्य सिद्धि या परागति के लिए वेदोक्त 
कर्मो का निःसङ्ग होकर भगवच्चरणपड्कज में समपंग करने की दृष्टि से अनुष्ठान 
करना चाहिए । इस प्रकार वेरोक्त कर्मों के आचरण से नष्कम्यसिद्धि मिळती है 


नाचरेद्यस्तु वेदोक्तं स्वयमज्ञोऽजितेन्द्रियः । 
विकर्मणा ह्यधर्मेण सृत्योमत्युमुपति सः॥ 
वेदोक्तमेव कुर्वाणो निःसङ्गोर्शपतमीइवरे । 
नष्कर्म्या लभते सिद्ध रोचनार्था फलश्रुति: ॥ 
( माग० ११.३.४५-४६ ) 
श्रीमद्‌भागवत के :प्रथमस्कन्धवाली वात भी उपर्युक्त विवेचन के अनुसार 
लग जाती है । अतएव 


स वे पुसां परो धर्मो यतो भक्तिरथोक्षजे । 
अहैतुक्यप्रतिहता येनात्मा सुप्रसीदति ॥ ( भाग० १.२.६) 


इस वचन का अर्थ करते हुए श्री जीवगोस्वामी प्रभृति ने-- 


एतावानेव लोकेऽस्मिन्‌ पुंसां धर्म: परः स्मृतः. 
भक्तियोगो भगवति तन्नासोच्चारणादिभिः॥। 
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इस इलोक के अनुसार भगवान्नामोच्चारण आदि को ही परधर्मं माना है । उनके 
अनुसार उसीसे भगवान्‌ में अहैतुकी भक्ति होती हवै। किन्तु जिन श्रीधरस्वामी 
की जीवगोस्वामी आदि पद-पद पर वन्दना करते हैं और उनके भी परम पुज्य 
श्री गौरांग चेतन्य महाप्रभु भी जिनका परम आदर करते हूँ, उन श्रीधरस्वामी 
ने उक्त इलोक का अर्थं करते हुए कहा है कि गीतोक्त निष्काम, भगवच्चरण- 
पङ्कूज-समपंणबुद्धि से क्रिया जानेवाला स्वधर्मानुष्ठान ही परधमं है : 


स्वकर्मणा तमभ्यच्य सिद्धिं विन्दति मानवः। 


इस प्रकार जोवगोस्वामी ने अहैतुक्री का अर्थ किया है कारणरहित, किन्तु 
स्वामीजी का अथ है फलानुसन्धानरहित । 'यतः' इस पद से भक्ति का हेतु स्पष्ट 
ही स्वीकृत है । भगवन्नामोच्चारणादि तो स्वयं भक्ति है, वह वस्तुतः भक्ति का 
हेतु नहीं हो सकता । इसलिए जसे औपचारिक रूप से पक्व आम्र का हेतु अपक्व 
आम्र कहा जाता है, वेसे ही जीवगोस्वामो ने भी अपक्वभक्ति को पक्वभक्ति 
'का हेतु कहकर ओपचारिक ही कार्य-कारणभाव माना है । 


शेष 'श्रम'वाली वात भी अविचारित-रमणीय ही है; क्योंकि वहाँ भी 
धमे का ही प्रसंग चल रहा है 3 


धर्म: स्वनुष्ठितः पुंसां विष्वक्सेनकथासु यः । 
नोत्पादयेद्यदि रात श्रम एव हि केवलम्‌ ॥ ( भाग० १.२.८) 


अर्थात्‌ स्वनुष्ठित वर्णाश्रमानुसारी धर्म का फल यही है कि उससे अन्त:करणशुद्ध 
हो वराग्य ओर भगवत-कथा में श्रद्धा हो इसीलिए कहा है 


तावत्कर्माणि कुर्वीत न निरविद्येत यावता। 
मत्कथाश्रवणादो वा श्रद्धा यावन्न जायते॥ 
धमंस्य ह्यापवग्यस्य नार्थोऽर्थायोपकल्पते । 
. नाथस्य घर्मेकान्तस्य कामो लाभाय हि स्मृतः ॥। 
कामस्य नेन्द्रियप्रीतर्लाभो जीवेत यावता। 
जीवस्य तत्त्वजिज्ञासा नार्था यइचेहकंभिः ॥ 
( भाग० १.२. ९-१० ) 


इन वचनों में स्पष्ट ही श्रौत-स्मातें-धर्म का भगवद्धूक्ति एवं मोक्ष प्रयोजन 
कहकर उन मतों का खण्डन किया गथा है जो धमं का फल अर्थ, अथं का फल 
काम और काम का फल इन्द्रियतृप्ति समझते हैं। भागवत के उक्त इलोक के 
अनुसार घमं का मुख्यफल अपवग है और गौणफल है अर्थ । अथ का मुख्यफल 
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धर्मानुष्ठान है और गौगफल है काम ( भोग ) । काम का मुख्यफल प्राणधारण 
है, इन्द्रियतृप्ति नहीं तथा प्राणधारण का मुख्यफल है तत्त्वजिज्ञासा । 

यों अच्युत-भक्ति के विना कर्म ही क्‍यों, नेष्कर्म्य तत्वज्ञान भी शोभा-शून्य 
ही दस गया है । कर्म यदि भगवान्‌ में अपित न किया जाय तो वह अभद्र ही 
ठहरेगा : 


नण्कम्यंमप्यच्युतभाववजितं न शोभते ज्ञानमलं निरञ्जनम्‌ । 
कुतः पुनः शश्वदभद्रमीशवरे न चापितं कमं यदप्यकारणम्‌ ॥ 
( माग० १.५.१२ ) 


इसीलिए ये उतक्तियाँ हैं : 


यत्करोषि यदश्नासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌। 
यत्तपस्यसि कौन्तेय तत्कुरुष्व मदर्पणम्‌ ॥ ( गोता ९.२६ ) 


कायेन वाचा मनसेन्द्रियर्वा बुद्ध्यात्मना वाऽनुसृतस्वभावात्‌ । 
करोति यद्यत्‌ सकलं परस्मे नारायणायेति समर्पयेत्‌ तत्‌ ॥ 
( माग० ११.२.३६ ) 


वस्तुतः श्रीधरस्वामी के पूर्वोक्त कथनानुसार भगवच्चरण-समरपेणबुद्धि से 
अनुष्ठित धर्मानुष्ठान ही भागवत-धर्मे है वही हरितोषण का साधन है । इसी- 
लिए चेतन्य महाप्रभु कहते हैं कि श्रुति, स्मृति, पुराण तथा पाञ्चरात्र-विधान के 
विना भक्ति उत्पात का ही मूल है : , 


श्रृति-स्मृति-पुराणादि-पाञ्च रात्रविधि विना । 
स्वातन्त्र्येण कृता भक्तिरुत्पातायंच केवलम्‌ ॥ 


सब सिंद्धान्तों एवं सब मतों से समझोता सम्भव नहीं होता । क्रिया में 
विकल्प हो सकता है, वस्तु में विकल्प नहीं । एक रज्जु में सपे, धारा, माला, 
भुछिद्र और रज्जु आदि अनेक ज्ञान हो सकते हैं, पर सभी ज्ञान प्रमा ( यथार्थ ) 
नहीं हो सकते । एक वस्तु के विषय में एक ही ज्ञान यथार्थे होता है, अन्य सब 
ज्ञान अयथाथं ही होते हैं । इसी तरह देह आत्मा है, इन्द्रिय आत्मा है, मन आत्मा 
है, बुद्धि आत्मा है या इन सवसे भिन्न आत्मा है? ऐसे ही आत्मा चेतन है या 
अचेतन, कर्ता है या अकर्ता, अणु ह्वै या व्यापक-ये सभी पक्ष सम्भव नहीं हो 
सकते । इन विषयों में समझौतावाली नीति घातक ही ठहरेगी । = 


हाँ, यह तो ठीक है कि अपने-अपने विश्वास के अनुसार सभी अपने-अपने 
धमं का पालन करें; पर कोई अन्य के घमं में हस्तक्षेप या आक्रमण न करें। 


२०६ विचार-पीयूष ५ भारतीय राजनीति 


सामूहिक, सर्वंहितकारी कामों में सभी कन्धे-से-कर्‍्धा भिड़ाकर काम करें। इस 
दुष्ट से कहा गया है ! 


श्रयतां धमंसवंस्वं श्रृत्वा चेवाऽवधारयताम्‌ । 
आत्मनः प्रतिकूलानि परेषां न समाचरेत्‌ ॥ 


अर्थात्‌ जो कार्यं अपने लिए प्रतिकूल प्रतीत हो वह दूसरों के लिए न करो, यहो 
घमं का सवेस्व है, इसे सुनकर अवधारण करो । 

यदि कोई हमारे धमं, धमंग्रन्थ या घर्मस्थान का अपमान करता है तो वह 
हमें उद्देजक, दुःखजनक प्रतीत होता है। अतः हमारा यह धमं है कि दूसरों के 
धर्मा, धमंग्रन्थ एवं धर्म-संस्थान का अपमान न करें । जहाँ तप, जप सन्ध्या-वन्द- 
नादि शर्म हैं वहीं दूसरों को निरर्थक उद्टेग न पहुँचाना भी धर्म है। 


अनुद्वेगकरं वाक्यं सत्यं प्रियहितं च यत्‌ । 


ऐसे वाक्यों का प्रयोध उचित है जो दूसरों को उद्वेग न पहुँचायें तथा जो हितकर 
एवं प्रिय भी हो । गीता में भी कहा गया है: 


आत्मौपम्येन सर्वत्र समं पश्यति योऽजुन । 
सुखं वा यदि वा दुखं स योगी परमो सतः॥ 


अर्थात्‌ अपने तुल्य ही सव प्राणियों में दुःख और सुख देखनेवाला ही परम 
योगी है। 

नीतिशास्त्रों ने भी शासकों के लिए निर्देश किया है कि जिस देश में जो 
आचार या धर्म प्रचलित हो, उस पर आक्रमण न कर परम्परा से वहाँ के शास्त्रों 
एवं धमंगुरुओं से उसका स्वरूप ठीक जानकर उसका पालन करें । यही सर्वे- 
समन्वय एवं सामंजस्य का मागे है : 


यस्मिन्‌ देशे य आचारः पारस्पर्यक्रमागतः । 
तथेव परिपाल्योऽसो यदा स वरमागतः॥।। 


श्रीमद्भागत के सप्तमस्कन्ध में त्रिहाल्लक्षण मानवधम का वर्णन है, जिसमें 
अहिंसा, सत्य, दम, दया ईइवरभक्ति, तत्त्वज्ञान आदि का समावेश है । वह 
सभीके लिए लाभदायक है । प्रायः सभी देशों एवं धर्मों में सत्य, दया, दान, 
भक्ति देहभिन्न आत्मा की मान्यता आदि का आदर होता है। इसी दृष्टि से 
सब लोगों में मेल-जोल, समन्वय, सामञ्जस्य हो सकता है । इसके लिए वेदादि 
शास्त्रों के प्रामाण्य, वेदोक्त धर्मालक्षण में संकोच या रद्दोबदळ करने की आव- 
; श्यकता नहीं । 
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श्रीमद्भागवत की दृष्टि से सव मानवों के साथ परस्पर हित का आचरण 
करते हुए भी भारतीयता का आदर किया जा सकता हैं । इसी तरह भारतीयता 
के नाते सभी भारतीयों के साथ समन्वय, सामञ्जस्य की वात करते हुए भी ब्राह्म- 
णता का सम्मान एवं तदुचित धर्म का पालन किया जा सकता है। कि बहुना, 
सर्वभूतहिते रतः के अनुसार तो प्राणिमात्र का हिताचरण करना प्राणियों का 
उत्कृष्ट धर्म है 

इसी दृष्टि से धामिक, आध्यात्मिक, राजनीतिक मतभेद रहते हुए भी 
सर्वभूत-हिताचरण और किसी भी सामाजिक अभ्युत्थान या सामूहिक कल्याण 
के उद्देश्य से समन्वय, सामञ्जस्य एवं संघटन भी सम्पन्न हो सकता है। अमृत 
प्राप्त करने की दृष्टि से देवताओं और असुरों ने भी संघटित होकर समुद्र-मन्थन 
जसा महान्‌ कार्य किया था । आज भी विभिन्न देशों के विभिन्न धार्मिक, आध्या- 
त्मिक सिद्धान्तोंवाळे नागरिक संघटित होकर अपने देशों की उन्नति कर रहे हैं। 
भारत में ही हिन्दू, मुसलमान आदि स्पष्टरूप से अपनी-अपनी धामिक मान्यताओं 
से मतभेद रखते हुए भी राष्ट्र-स्वातन्त्रय-आन्दोलन सम्मिलित हुए । 


वस्तुतः सो मतों को मिटाकर या सबको मिलाकर एकमत बनाने का प्रयत्न 
करनेवाला १०१वाँ मत वनाकर मतों की संख्या ही बढ़ाता है, घटा नहीं सकता । 
वेदिक अहिसोपासकों, योगियों वौद्ध वौधिसत्त्वों के अपने असाधारण धामिक- 
आध्यात्मिक सिद्धान्त होते हैं; फिर भी परहितसाधना एवं परदुःख-निवारण के 
लिए हँसते-हँसते प्राण दे देते हैं। जीमूतवाहन का उदाहरण प्रसिद्ध ही है। ऐसी 
सुबुद्धि एवं भावना के विना धामिक-आध्यात्मिक सिद्धान्त एक होने पर भी स्वार्थो 
के कारण मतभेद, कलह एवं विघटन देखा ही जाता है। एक सम्प्रदाय के लोगों 
में भी नाना प्रकार के कलह इसके प्रत्यक्ष उदाहरण हैं । तत्त्वदशंन या भक्ति की 
साधना में सहस्रों संद्धान्तिक मतभेद होने पर भी आस्तिक-नास्तिक, साधु-असाधु 
सभीमें ब्रह्म या भगवदुबुद्धि रखना आवश्यक है । तभी -- 


सुहुन्मित्रायुंदासीन-मध्यस्थ-द्व ष्य-बन्धृषु । 
साधुष्वपि च पापेषु समबु द्विविशिष्यते ॥ 


सुहृत्‌, मित्र, शत्रु, उदासीन, साधु, असाधु सभीमें ब्रह्माबुद्धि करनी होती 
है । नास्तिक धार्मिक में भी भगवद्‌बुद्धि एवं उनका हिताचरण अभीष्ट होने पर 
भो उनकी अर्धामिकता और नास्तिकता को अपने सिद्धान्तों से सम्वद्ध करने की 
अपेक्षा नहीं होती । यही स्थिति सीय राममय सब जग जानी को है । 


श्री उदयाचारयजो ने नास्तिकों पर भी कृपा करने के लिए भगवान्‌ से 
घ्राथना करते हुए कहा है कि “इस प्रकार -श्रुतियुक्तिरूप निर्मल जल बने सैंने नास्बिकों 
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के दुस्तक-कलंक-पङड्किल हृदय का प्रक्षालन करने का प्रयास किया, फिर भी यदि 
उनके हृदय में आपके प्रति विश्वास नहीं जगता तो निश्चित ही उनका हृदय 
वज्त्रसार है । किन्तु अकारणकरुण, करुणावरुणालय ! यथासमय आप ही उनको 
भी तारें; क्योंकि जसे आस्तिक बड़े अभिनिवेश के साथ मण्डन करने की दृष्टि 
से आपका चिन्तन करते हुए ईश्वरसाधक श्रुति-युक्तियों का अनुसन्धान करते 
हैं, वेसे ही नास्तिक भी खण्डनीयविधया आपका चिन्तन करते हुए ईश्वरवाधक 
युक्तियों का अन्वेषण करते हैं । इस प्रकार प्रस्तुत ईश्वरसिद्धि के विप्रतीपरूप से 
वे लोग भी बड़े अभिनिवेश से आपका चिन्तन करते हैं। अतः आप उनका भी 
अवश्य ही उद्धार करं” : 


इत्येवं श्रृतिनीतिसंप्लवजल भूयोभिराक्षालिते 

येषां नास्पदमादधाति हुदये ते शेलसाराइ्याः । 
किन्तु प्रस्तुत विप्रतोपविधयोऽप्युच्चेभंवच्चिन्तकाः 

काले कारुणिक ! त्वयंव कृपया ते तारणीया नरा: ४0 


इस तरह श्री उदयाचायंजी नास्तिकों का भी परम हित चाहते थे, तो भी 
उन्होंने अपना मत नहीं बदला और न उनका मत स्वीकार किया । 0 


६, शास्त्रोक्त धर्म एवं भगवन्नामं 


कहा जाता है कि “ईसाई, मुसलमान आदि में एक ही धर्मग्रन्थ, एक ही 
ईश्वर और एक ही घर्म-लक्षण होने से संशय, मतभेद आदि नहीं हो पाते । किन्तु 
हिन्दुओं के अनेऊ धर्मग्रन्थ, अनेक ईश्वर और अनेक धर्म-लक्षण होने से मतमेद 
तथा तरह-तरह के संशय खड़े हो जाते हैं। फलतः संगठन में वाघा पड़ती है । 
इमीलिए कई लोग इसमें सुधार कर हिन्दूशास्त्र में एकरूपता लाकर उसे देशः 
कालानुकूल तथा उदार बनाना चाहते हैं।' किन्तु वस्तुस्थिति इससे भिन्न ही है, 
क्योंकि पूर्वापर के समन्वय एवं विरोध-परिहारपूर्वक ग्रन्थ-प्रकरण एवं वाक्यों 
का तात्पयं न समझने पर तो एक ही ग्रन्थ में अनेक मतभेद हो सकते हैं । प्रायः 
सभी देशों में 'संविधान' की एक ही पुस्तक होती है, फिर भी उनके अर्थों में 
मतभेद होता है। विभिन्न पक्षों के न्यायवादी ( वकील ) उनके विभिन्न वाक्यों 
के पृथक्‌-प्रथक्‌ अर्थ करते हैं; फिर भी अर्थ-तिर्घारण के लिए ही न्यायालय होते 
हैं । न्यायालय का मुख्य काम ही यह है कि वह संविधान का ठोक अर्थ निर्धारित 
करे । उसमें भी अवर न्यायालय ( 'लोअर-कोर्ट' ) के निर्णय में न्यूनता रह जाय 
तो उच्च न्यायालय ( 'हाई-कोटे' ) उसे ठीक करता है और किसी विषय में 
हाईक्ोटं के निर्णय में भी त्रुटि रह जाय, तो सर्वोच्च न्यायालय ( सुप्रीम कोर्ट ) 
तथा उसकी 'फुल बैंच' द्वारा अन्तिम निर्णय किया जाता है | इसी तरह हन्दूधमे- 
सम्वन्धी अनेक शास्त्रों या पुस्तकों के होने पर भी धर्मशास्त्र एवं मीमांसानिष्णात 
आचाय॑ एवं परिषदे विप्रतिपन्न ( विवादास्पद ) विषयों पर अपना अन्तिम निर्णय 
देती हैं । 

जसे संविधान के विवादास्पद वाक्यों का निर्णय करने के लिए विधान एवं 
तदनुसारी कानूनों तथा विभिन्न नजीरों ( निर्णय के उदाहरणों ) के आधार पर 
विचार आवश्यक होता है, वसे ही वेदादि-शास्त्रों का भी निर्णय करने के लिए 
उपक्रम-उपसंहार ( पौर्वापयं ) तथा विभिन्न शास्त्र-वाक्यों के आधार पर विचार 
आवश्यक है। व्याकरणशास्त्र एवं चिकित्साशास्त्र में भी अनेक ग्रन्थ तथा एक 
ग्रन्थ में भी परस्पर विरोध प्रतीत होते हैं । उनका भी निर्णय उपयुक्त न्याय से ही 
किया जाता है । पूर्वोत्तर-मोमांसा में इसके लिए १. उपक्रम-उपसंहार की एक- 
रूपता, २. अभ्याश, ३. अपूर्वता, ४. फल, ५. अर्थवाद और ६. उपपत्ति के अति- 
रिक्त अन्य भी शतशः भागं वतलाये गये हैं। सव बातों पर एक ही पुस्तक, सव 
रोगों पर एक ही नुस्खा या एक हो गोली, सव परिस्थितियों में एक ही नीति 
संकीणंता का लिङ्ग है, विशेषज्ञता का नहीं । 
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इस दृष्टि से विचार करने पर हिन्दू-शास्त्र भी असमन्वित नहीं हैं । एक 
अपौरुषेय वेद ही समस्त संसार के लिए सर्वप्रथम शास्त्र एवं संविधान है । उसको 
११३१ शाखाएं एवं एक-एक शाखा के मन्त्र, ब्राह्मण, आरण्यक, उपनिषद्‌ सभी 
एक ही वेद के अवान्तर अंश या अध्याय हैं। व्याकरण आदि ६ अङ्ग; मन्वादि 
धर्मशास्त्र; रामायण, महाभारत आदि आर्य-इतिहास; षट्दर्शन; तन्त्रःआगम 
सभी ग्रन्थ वेदाश्रित एवं वेदार्थं के निर्णायक और वेदों का ही व्याख्यान या भाष्य 
करनेवाले हैं । अल्पबुद्धियों के लिए ये सभी शास्त्र महार्णवतुल्य दुरूह होने पर भी 
परम्परा के अनुसार अध्ययन-अध्यापन में श्रम करनेवालों के लिए सुगम ही हैं । 
जसे समी शास्त्र समन्वित है, वेसे ही उनके द्वारा प्रतिपादित ईश्वर भी निर्गुण, 
सगुण, शिव, विष्णु दुर्गा, गणपति, भास्करादि अनेक रूपों में प्रतोत होते हुए भी 
वस्तुतः एक ही है : एकं सद्‌ विप्रा बहुधा वदन्ति ( ऋग्वेद ) । ठीक इसी तरह वणं, 
आश्रम तथा अधिकार-भेद से आपत्ति-सम्पत्ति, देश-क्राल और परिस्थिति-भेद 
से धंम के भिन्न रूप होने पर भी सभीके स्वरूपों एवं लक्षणों का समन्वय हो ही 
जाता है । तात्पर्य-ज्ञान के अभाव में ही उनमें विरोघ भासता है। उन्हीं विरोधों 
के निराकरणार्थं हेमाद्रि, पराशर-माधव, वीरमित्रोदय, निर्णय-सिन्धु आदि अनेक 
बृहत्काय निवन्ध-५न्थ हैं । तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते, चोदनालक्षणोऽर्थो धर्मः, वेदप्रणि- 
हितो धर्मो ह्यधमंस्तद्विपयंयः आदि वचतों के आधार पर अधिकारानुसार वेदादि- 
शास्त्रोक्त कमे, उपासना, ज्ञानादि ही धमं है । यह धर्मलक्षण इतना व्यापक है कि 
सभी लक्षण इसमें समा जाते हैं। यहाँउक कि दूसरे लोगों के भी धमंलक्षण इसी- 
के अनुसार ही होते हैं। अतएव ईसाई-सम्प्रदाय के धर्म-ग्रन्थ 'वाइविल' द्वारा 
प्रोक्त कमे, उपासना आदि को ईसाईधर्मवाले मानते है; मुसलमान, जेन, बोद्ध 
भी कुरान आदि अपने-अपने घर्माग्रन्थों एवं शास्त्रों के अनुसार ही अपने कर्मो एवं 
उपासनाओं को धर्म मानते हैं। मनु के अनुसार अर्थ और काम में अनासक्त 
मनुष्यों के लिए धमे-ज्ञान का विधान है तथा धर्मे-जिज्ञासावालों के लिए धर्म का 
प्रमापक प्ररम प्रमाण “श्रति' ही है : 


अ~ कामेष्वसवतानां धर्सज्ञानं विधोयते । 
घमं जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं श्रतिः ॥ ( मनु० २.१३ ) 


फलतः अथ-क्रामपरायण चार्वाक एवं तत्सदृश प्राणियों के लिए धम्मेजिज्ञासा का 
प्रन ही नहीं उठता, जवतक क्रि अथ-काम के अतिरिक्त अलौकिक सुख एवं 
उसके साधनों को ओर उन्हें आकृष्ट'न किया जाय । 

जनी लोग देहातिरिक्त आत्मा, उसका पुनर्जन्म और परलोक मानते हैं । वे 
प्रत्यक्ष के अतिरिक्त अनुमान प्रमाण भी मानते हैं, अतः वे धमं भी स्वीकार करते 
हैं । किन्तु उनका धमं पुद्गल ( परमाणु )-स्वरूप ही है । उनके सिद्धान्त के अनु- 
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सार उत्तम कर्मों से उत्तम-देहारम्भक पुद्गल बनते हैं, उन्हें ही 'धमं' कहा जाता 
है। लेकिन जव परमाणु प्रत्यक्ष होते हो नहीं, अनुमान से परमाणु-सामान्य का 
ही वोध होता है तव किन कमों से कौन परमाण उत्पन्न होते हैं, इसका ज्ञान केवल 
अटकल्मात्र पर ही निर्भर है । यद्यपि सर्वज्ञ का प्रत्यक्ष सर्वविषयक होता है; 
तथापि सर्वेज्ञता प्रमाण से सिद्ध नहीं होती । भिन्न-भिन्न आचायोँ के अनुयायी अपने- 
अपने आचार्यो को सर्वज्ञ ही मानते हैं, सर्वसम्मति से किसीकी भी सर्वज्ञता सिद्ध 


नहीं होती । 
इसके अतिरिक्त वौद्धों के अनुसार बुद्ध, जनों के अनुसार जिन सवज्ञ हैं, 
फिर भी उनमें परस्पर महान्‌ मतभेद हैं । वे आपस में ही एक दूसरे को सर्वज्ञता 


का खण्डन करते हैं । वस्तुतः यदि दोनों सर्वज्ञ हों, तो उनमें मतभेद कमा ? क्या 
दो घटज्ञानवालों का घट के सम्वन्ध में मतभेद होता है ? सब सयाने एकमत के 
अनुसार सवज्ञों में कोई मतभेद ही नहीं होता । लौकिक प्रत्यक्ष एवं अनुमान के 
वल पर कोई भी सर्वज्ञ सिद्ध नहीं होता । धम के वल पर ही उनकी सर्वज्ञता का 
समर्थन किया जा सकता है। किन्त इस पक्ष में सर्वज्ञता के वल पर धर्म का ज्ञान और 
धमं के वल पर सर्वज्ञता की सिद्धि यह परस्पराश्रय ( अन्योन्याश्रय ) दोष 
अनिवार्यं है । यदि वेदादि-शास्त्रों के वल पर धर्म का ज्ञान प्राप्तकर सर्वज्ञता- 
प्राप्ति की वात्‌ करें, तव तो धर्मज्ञान के लिए सर्वज्ञता-सिद्धि का प्रयास व्यर्थं 
हो है। 

बौद्धों के मत में निर्वाण-प्राप्ति के उपाय अहिसादि साधनों को 'घमं' माना 
जाता है। उन्हें भी प्रत्यक्ष-अनूमानसे पृथक्‌ आगमः-प्रमाण मान्य नहीं । बुद्ध की सर्व- 
ज्ञता भी 'जिन' जसी ही है। वौद्ों में सौत्रान्तिक, वेभाषिक, योगाचार और माध्य- 
मिक ये चार भेद हैं । उनमें भी धर्म के सम्वन्ध में पर्याप्त मतभेद हैं । ‘हीनयान 
ओर 'महायान' रूप से भी उनमें भेद है। व्यवहारतः उनमें अहिंसा, सत्य, क्षमा, 
दया आदि धर्मो का वड़ा सम्मान है । बुद्ध-भक्ति का भी वड़ा आदर है, पर यह 
सव बुद्ध की सर्वज्ञता पर ही निर्भर है। 

न्याय-दशन के अनुसार धमं आत्मनिष्ठ एक विशेष गुण है। उसीको 
अदुष्ट कहा जाता है। शुभकमं से शुभ-अदुष्ट और अशुभ-कम से अशुभ अदुष्ट 
उत्पन्न होता है । नयाथिक प्रत्यक्ष और अनुमान के अतिरिक्त आगम प्रमाण भी 
मानते हैं । आगमों में मन्वादिसम्मत वेदादिशास्त्र उन्हें भी मान्य हैं। फलतः 
मन्वादिप्रोक्त धमं ही नयायिकों का भी धमं है। अन्तर केवल इतना ही है कि 
मन्वादि-घमंशास्त्री वेद को अपौरुषेय होने से और नेयायिकादि सर्वज्ञ परमे- 
इवरप्रोक्त होने के कारण प्रमाण मानते हैं। प्रतिकल्प की आदि में सदेव परमेश्वर 
से समान आुपूर्वीवाले वे हो वेद प्रकट होते हैं, अतः उनके अनुसार भी प्रवाह- 
रूप से वेद अनादि ही 
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वेशेषिक-दर्शनकार कणाद यतोष्म्युदयनि:श्रेयससिद्धिः स घेः इस सूत्र के 
अनुसार अभ्ट्रदय एवं निःश्रेयस्‌ के साधन को “धर्म” मानते हैं । यद्यपि ये भी 
प्रत्यक्ष एवं अनुमान दो ही प्रमाण मानते हैं, तथापि इनके अनुमान में शब्दप्रमाण 
का भी अन्तर्भाव है। जसे लिङ्ग-लिङ्गी ( हेतु-साध्य) घूम और घूमध्वज का 
व्याप्ति-सम्वन्ध होता है, वसे ही उनके यहाँ शब्द एवं अर्थे का व्याप्ति-सम्वन्ध 
है । जसे लिङ्ग से लिङ्गी का अनुमान होता है, वसे ही शब्द से अर्थे का अनुमान 
होता है । वेशेषिकदर्शन भी शब्दों में वेदों को ही मुख्य प्रमाण मानतः है । तत्कृति- 
वेदे आदि सूत्रों के अनुसार वशेषिक भी वेदों को ईशवरकृत मानता है । इस दृष्टि 
से उनका अभ्युदय-निःश्रेयस्‌-साधन धमे भी वेदेकसमधिगम्य है । उनका मनमानी 
घमं नहीं हैं । 

लौकिक अभ्युदय ओर उसका लौकिक साधन तो प्रत्यक्षादि प्र माणसिद्ध होने 
से लोकिक अर्थ-काम के अन्तर्गत हो हैं, किन्तु लौकिक पशु-पुत्रादि और अलौकिक 
स्वर्गादि अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ (मोक्ष) अलौकिक साधन प्रत्यक्षादिगम्य नहीं । 
उनका ज्ञान केवळ वेदादिशास्त्रों से ही होता है ॥ अन्यथा यह सूत्र सापेक्ष ही वना 
रहेगा । जसे 'कस्येदं गुहम्‌’ (यह किसका घर है ? ) यस्याहं भार्या’ (मैं जिसकी 
भार्या हूँ) “कस्य त्वं भार्या ? (किसकी तू भार्या है) यस्येदं ग॒हम्‌' (जिसका यह घर है) 
आदि प्रइनोत्तर सापेक्ष होने से निर्णयात्मक नहीं होते वसे ही 'को धर्म: ?' ( धमं 
क्या है ) यतोऽभ्पुदयनिःश्रेयससिद्धिः स धर्म: ( जिससे अभ्युदय और निःश्रेयस्‌ की 
सिद्धि हो), 'कुतस्तत्‌ सिद्धिः’ ( क्रिसंसे उसकी सिद्धि होगी ? ) 'घर्मात्‌’ (धमं से) 
यह भी निर्णायक नहीं होगा । अतः यही मानना होगा कि जन्माद्यस्य यतः के समान 
यतोऽम्युदयनिःश्रेयससिद्धिः स धर्मः यह शो धर्मं का तटस्थ-लक्षण हो है। सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म के समान 'वेदादिगम्य यागादिक्रिया धमं है, यही धमं का स्वरूप- 
लक्षण है : चोदनालक्षणोऽर्यो धमः । 

कि बहुना, न्याय, वशेषिक, सांख्य, योग, पूर्वोत्तर मीमांसा इन छः आस्तिक 
दर्शनों, पुराणों, मन्वादि-धर्मंशास्त्रों को सम्मत घमं का लक्षण एक ही है । उनमें 
मतभेद की कल्पना अज्ञावमूळक है। अर्थात्‌ वेदादिशास्त्रोक्त कमें या तज्जन्य 
अदुष्ट या वृत्ति या संस्कार ही ध्रमं है, इनमें अत्यल्प ही दार्शनिक भेद है; व्याव- 
हारिक भेद तो विल्कुल ही नहीं है : 

सांख्यवादी भी सत्त्व-पुरुषान्यताख्यातिरूप विवेक के उपयोगी सत्त्वगुण के 
विकास के लिए निष्काम स्वधर्मानुष्ठान आवश्यक मानते हैं। उनके मतमें भी 
घमं का ज्ञान वेदादिशास्त्रों से ही गम्य है। योगदर्शन के अनुसार चित्तवृत्ति- 
निरोधरूप योग के अनुगुण स्वघर्मानुष्ठान होता है और स्वधर्म का ज्ञान वेद से ही 
होता है; क्योंकि सांख्य और योग दोनों ही वेरों का प्रामाण्य स्वीकार करते हैं । 

जमिनि का मोमांसा-दशंन तो वस्तुतः 'धर्म-मीमांसा' नाम से ही भ्रसिद्ध हैं । 
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भट्रपाद श्री कुमारिल आदि उसके व्याख्याता हैं। उनके अनुसार चोदनालक्षणोऽर्थो 
धर्मः यह धमं का लक्षण है। इसका अर्थ है कि प्रवर्तक-निवर्तक विधि-निषेधरूप 
वेदिक वाक्यों से ही धर्म एवं अधमं दोनों का वोध होता है ! 

वेदान्त-दशेन के अनुसार भी ब्रह्मज्ञान के लिए वेदादि-शास्त्रों एवं यज्ञ, 
दान, तप आदि सत्कमं अपेक्षित होते हैं । फलतः पूर्वोत्तरमीमांसकों का धमलक्षण 
एक ही है । यह प्रसिद्ध है व्यवहारे भाट्टनयः' अर्थात्‌ वेदान्ती व्यवहार में भाट- 
सिद्धान्त ही प्रमाण मानते हैं । भाद्टमत में धर्म और ब्रह्म दोनों शास्त्रकगम्य हूँ । 
वेदान्त को भी यही मान्य है। जसे 'चक्षुषव रूपमुपलभ्यते, न श्रोत्रादिना' यानी 
आँखों से ही रूप की प्रतीति होती है, श्रोत्र आदि से नहीं, इसी तरह आलोकादिसह 
कृतेन दोषरहितेन सनःसंझुत्तेन चक्षुषा रूपमुपलभ्यते एव, न नोपलभ्यते-यानी 
आलोक-प्रकाश आदि सहकारिकारणों से सहकृत दोषरहित मन:संयुक्त चक्ष से रूप 
का ज्ञान होता ही है, नहीं होता ऐसा नहीं । इस प्रकार अयोग और अन्ययोग की 
निवृत्तिसे चक्षु एवं रूप का असाधारण सम्वन्ध निर्धारित होता है। उसी तरह चोदना 
से ही धमं का बोध होता है, अन्य प्रमाण से नहीं-अधिकारी पुरुषों द्वारा उप- 
क्रमोपसंहा रादि तात्पर्यग्राहक षड़विधलिङ्गों द्वारा विचार्यमाण चोदनाओं ( प्रव- 
तक-निवरतेक अर्थात्‌ विधि-निषेत्रात्मक़् वाक्यों ) से धर्म का वोध अवश्य ही होता 
है, नहीं होता ऐसा नहीं । इस प्रकार अयोग और अन्ययोग के निवत्तिपूर्वक धम एवं 
वेदशास्त्रं का असाधारण सम्बन्ध सिद्ध होता है। इसी तरह तन्त्वोपनिषदं पुरुषं 
पृच्छामि व्रह्म के अनुसार उपनिषदों एवं पुरुष का भी असाधारण संबंध विदित 
होता है। उपनिषज्िरेव पुरुषोऽधिगम्यते, नान्येन मानेन-उपनिषदों से ही पुरुष 
( आत्मा ) का अवगम होता है, अन्य से नहीं । नावेदविन्मनुते त॑ ब्रृहन्तम्‌-अवेद- 
विद्‌ ब्रह्म को नहीं जानता । साधनचदुष्टयीसम्पन्नेन पुरुषेण उपक्रमोपसंहारादिर्भिलिङ्ग 
विचायंमाणाभिरुपनिर्षाडूः पुरुषोऽधिगम्यत एव, न नाधिगम्यते-अर्थात्‌ साधनचतुष्टय- 
सम्पन्न अविकारी पुरुष को उपक्रमोपसंहादि षड्विध छिङ्गों द्वारा विचार करने 
पर उपनिषदों से ब्रह्मज्ञान अवश्य ही होता है, नहीं होता ऐसा नहीं । 

यहाँ यह समझ लेना चाहिए कि यदि आलोकादि सहकारी न हों अथवा नेत्र 
में दोष हो अथवा मन असावधान हो तव भले ही चक्ष से रूप का वोध न हो 
अन्यथा निश्चित ही चक्ष से रूप का वोध होता है । इसी तरह यदि विवेक-वरा- 
ग्यादि साधन न हों या षड्विधळिङ्गों के निर्धारण की क्षमता नहो तब भले ही 
ब्रह्मज्ञान न हो, अन्यथा निश्चय ही उपनिषदोसे ब्रह्मज्ञान होता है। 

इस दृष्टि से धर्म एवं ब्रह्म दोनों ही समान €प से वेदेकसमधिगम्य हैं । यह 
वात अलग है कि शब्दों से धर्म का परोक्षज्ञान और शब्दों से ही ब्रह्म का अपरोक्ष- 
ज्ञान होता हैं । गीता में भगवान्‌ ने भो निम्नलिखित वाक्यों से इसी पक्ष का 
पोषण किया. ह्वै ३ 
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यः झास्त्रचिधिमुत्सुज्य वतते कामकारतः । 
न स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिस्‌ ॥ 
तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कार्याकाय॑व्यवस्थितो । 
ज्ञात्वा शास्त्रविधानोक्तं कर्म कठुंमिहाहसि ॥ 
अर्थात्‌ जो शास्त्रविधि का उल्ङ घन कर मनमानी कमं करता है उसे सिद्धि, 
सुख-शान्ति नहीं मिलती । इस कथन से अन्ययोगनिवृत्ति सिद्ध होती है। तुम्हारी 
कार्ये-अकार्य-व्य वस्था में शास्त्र ही प्रमाण हैं, अतः शास्त्रविधान से उक्त कर्म को 
जानकर ही कमं करो । इससे अयोगनिवृत्ति भी कही गयी है। इन्हीं परिपुष्ट 
प्रमाणों के आधार पर भट्टपाद ने विभिन्न धर्मलक्षणों का खण्डन किया है । 
अवश्य ही भगवान्‌ व्यासने परोपकार को मुख्य पुण्य तया परपीड़न को 
पाप कहा है : 
अष्टादशपुराणेषु व्यासस्य वचनद्वयम्‌ । 
परोपकारः पुण्याय पापाय परपीडनम्‌ ॥ 
किन्तु परोपकार क्या है, इसका ज्ञान भी एकमात्र शास्त्रों से ही होता है। परम हित 
एवं परम सुख में भेद होता है। रोगी को अभीष्ट कुपथ्य देने से परम सुख हो 
सकता है, पर वह परम हित नहीं । गुरुस्त्री-गमन गुरुस्त्रीके लिए परम सुख हो 
सकता है, पर वह परम हित नहीं । आचार्य या माता-पिता अपने शिष्य या पुत्र 
का ताइन करते हैं, पर वह परहित है, परपीड़न नहीं । अतः यहाँ भी शास्त्रानुसार 
ही हित-अहित जानकर परहिताचरण धर्म एवं परपोड़न ही अधमं है । इससे पूर्वोक्त 
लक्षण से भिन्नता की कल्पना उचित नहीं । सारांश, सर्वसाधारण हित एवं अहित 
का निर्णय नहीं कर सकते । वेदार्थपरिनिष्ठित वेदार्थानुष्ठानजन्य संस्कार से संस्कृत 
लोग ही वास्तविक हिताहित का विचार कर सकते हैं । 
यह भी देखा जाता है कि वहुत-से स्थलों में वेदाध्ययन न होने पर भी 
वेदाथं अहिंसा, सत्य आदि के संस्कार फेल सकते हैं। वेदिक धमं अनादि है। 
प्रायः उसीके अनेक अंश अन्य धर्मो में सङ गृहीत हो सके हैं । मनु के-- 
धृतिः क्षमा दमोऽस्तेयं शौचमिन्द्रियनिग्नहः । 
धीर्विद्या सत्यमक्रोधो दशकं धर्मलक्षणम्‌ ॥ 
इस इलोक से बोधित ये दश पदार्थ धम के स्वरूप हैं । वे भी श्रृत्यादिमूलक ही 
हैं । तभी घमं जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं श्रुतिः--भनु के इस वचन की सङ्गति 
लगेगी; अन्यथा उनकी उक्तियों में ही परस्पर विरोध होगा । 
लक्ष्यते अनेनेति लक्षणम्‌ इस व्युत्पत्ति से सिद्ध होनेवाला लक्षण तो धमं का 
वही है जो पूर्व में कहा गया है । किन्तु लक्ष्यते यत्‌ तत्‌ लक्षणम्‌ इस व्युत्पत्ति के 
अनुसार सिद्ध लक्षणशद्व से लक्षित धर्मस्वरूप ही दशकं धमंलक्षणमू से विवक्षित है । 
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श्रीमञ्भागवत में त्रिशल्लक्षणवान्‌ धर्मः कहा गया है, वहाँ भी लक्षण का '्वरूप' 
ही अर्थे है । मेवातिथि, कुल्लूकभट्ट आदि ने भी लक्षण का स्वरूप ही अर्थ माना 
है । अर्थात्‌ प्रकृत लक्षणशव्द का अर्थ स्वरूप है, व्यावतंक वोधक लक्षण नहीं । 


धारणात्‌ धमं इत्याहुः घर्मो धारयते प्रजाः । 
यत्‌ स्याद्‌ धारणसंयुक्तः स धर्म इति निइचयः॥ 

महाभारत के इस वचन की भी संगति वेदप्रणिहितो धमः इस लक्षण के 
साथ ही हो सकती है, स्वतन्त्र महीं । व्यक्ति, समाज, राष्ट्र तथा विश्व का जो 
धारण-पोषण, योगक्षेम, समन्वय, सामंजस्य, सङ्कटन करनेवाला हो और जो सवको 
अलौकिक-पारलौकिक अभ्युत्थान एवं परम निःश्रेयस प्राप्त करनेवाला हो, वही 
धर्म है । इतनेसे यह जिज्ञासा निवृत्त नहीं होती कि वह कौन-सा पदार्थ है, जिससे 
उपयुक्त कार्य सम्पन्न होते हैं । 

पूर्वोक्त घृति, क्षमा, दया, सत्य, अहिंसा, अस्तेय, शौच, इन्द्रियनिग्रह, उत्तम 
बुद्धि, विवेक आदि सामाजिक-नेतिक् धर्म कहे जाते हैं । कहा जाता है कि इन्हें 
सामाजिक समझौते के रूप में परस्पर सहमति से स्वीकार किया गया है। यदि 
हम दूसरों को हिसा करेंगे, दूसरों का धन हरण करेंगे तो लोग हमारा भी धन 
हरण करेंगे । हम दूसरों से झूठ वोळेंगे तो लोग हमसे भी झूठ बोलेंगे। हम 
दूसरों की वहन-बेटियों को बुरी दृष्टि से देखेंगे तो लोग भी वेसी ही बुरी दृष्टि 
हमारी वहुन-बेटियों के प्रति भी रखेंगे । अतः सवने सङ्कटन-समन्वय की दृष्टि से 
आत्मसुख-शान्ति के लिए ही अहिसा, सत्य आदि का नियम चलाया है ।' 

किन्तु. इससे भी यह वात अधिक संगत है कि जेसे लौकिक शासक अपने 
शिष्टों ( शासितों ) की शासन-सुव्यवस्था के लिए शासन-विधान बनाता है वेसे 
ही अनादि शासक परमेश्वर का अनादि शासित जीवों की शासन-व्यवस्था के लिए 
अनादि शासन-विधान है । परमेश्वर का वह अनादि शासन-विधान वेदादि-शास्त्र 
ही हैं । इसी दृष्टि से कहा जाता है कि सनातन परमात्मा ने सनातन जीवात्माओं 
के भम्युदय-निःश्रेयस के लिए अपने सनातन संविधान वेदादि-शास्त्रों द्वारा जिन 
उपायों ( मार्गों का उपदेश किया है, वे ही 'सनातन-धमं' हैं । उन्हींमें सत्य, 
अहिंसा आदि भी हैं। वेद न माननेवालों ने भी उन्हें उपयोगी एवं अत्यावश्यक 
समझकर ग्रहण कर लिया है । 

जसे वेदान्तानुसार ईश्वर, वेदादिशास्त्रकसमबिगम्य है; फिर भो वेदादि 
न माननेवाले लोग भी उगी वेदिक प्रसिद्धि को लेकर अपने-अपने ढंग से उसका 
निरूपण करते हैं, वही स्थिति अहिसा, सत्य आदि की भी है । 

वस्तुतः गीता के अनुसार वेदादि-शास्त्रों दरा बताये गये कमे या नियम 
ही प्रजा का धारण करते हैं, प्रजा को विश्वृंखलता से वचाते हैं, वर्णाश्रम-व्यवस्था 
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में बांचकर रखते हैं इसीलिए परमेश्‍वर को 'सेतु' भी कहा गया है । जसे लोक 
में खेतों के असाङ्कयं के लिए सेतु ( मेड़ ) होते हैं, वसे परमेश्वर सेतुरूप हैं । 
इसीलिए गीता ने संसाररूसी अर्वत्थवृक्ष के रक्षक पत्रों के रूप में छन्दों ( वेदों ) 
को बताया है : छन्दांसि यस्य पर्णानि । 
इन्हीं शास्त्रोक्त नियमों से जड़ता का निवारण और चेतनता का प्रवोध 
भी होता है । परमेश्वर उसी धमं द्वारा अपनी समस्त प्रजा का धारण, पालन- 
पोषण करता है, इसीलिए वह धर्मे है। मनुष्यों द्वारा उसका धारण किया जाता 
है, इसीलिए भी वह धमं है और मनुष्यों में स्थित होकर वह सम्पूर्ण चेतना- 
चेतनात्मक प्रजा का धारण करता है, इसलिए भी वह घमं है। अहिसा के पालन 
से ही प्रबल भी दुर्बल प्राणियों की भी रक्षा करता है। सर्वभुतदयारूप धर्म के 
द्वारा सभी प्राणियों का पोषण होता है । 
वस्तुतः महाभारत का यह प्रसंग धर्म-परिभाषा का नहीं है। यहाँ तो 

विचाय इस बात का है कि यद्यपि शास्त्रानुसार सत्य धमे है और अनृत अधर्म; 
तथापि हिसायुक्त सत्य अधमं हो जाता है और आहिसायुक्त असत्य धर्म हो जाता 
है। यदि अपने सामने से निकले साधुपुरुषों या गायों का अन्वेषण करनेवाले 
डाकुओं तथा गोघातकों के प्रश्‍न करने पर सत्य बोला जाय और उस सत्य से 
साधुओं एवं गायों का वध हो तो उस स्थळ में वह हिसायुक्त सत्य अधमं ही हो 
जायगा । वहाँ मिथ्या भाषण करके भी उनकी रक्षा करना धर्म है। इसी प्रकार 
सवके विनाश के लिए कटिवद्ध किसी अन्ध वलाका को मार देने पर हिसक व्याध 
को भी स्वगंप्राप्ति हुई थी तथा कोई मूढ़ सत्यवादी सत्यवादिता के अभिमान से 
चोरों को रास्ता बताकर भिक्षुओं की हत्या का भागी होने से नरकगामी हुआ । 
एक उळूक गंगतीर पर सपिणी के अपरिगणित अण्डों को नष्ट कर महान्‌ पुण्य 
का भागी बना । यदि उन अण्डों को नष्ट न किया जाता तो तीक्षण विषवाले सर्पो 
के विस्तार से महान्‌ लोक-विनाश होता । ऐसे स्थलों में धर्म-अधर्म का विवेक 
वहुत ही कठिन हो जाता है। ऐसे ही स्थलों के लिए कहा गया है: 

भवेत्सत्यं न चक्तव्यं वक्तव्यमनृतं भवेत्‌ । 

यत्रानृतं भवेत्‌ सत्यं सत्यं वाऽप्यनृतं भवेत्‌ ॥ 

तादृशो बध्यते बालो यत्र सत्यमनिष्ठितम्‌ । 

सत्यानृते विनिश्चित्य ततो भवति धमंवित्‌॥ 

अप्यनार्योऽकृतप्रज्ञः पुरुषोऽप्यतिदारुणः । 

सुमहत्‌ प््राप्नुयात्पुण्यं बलाकोऽन्धवधादिव ॥ 

किमाइचयं च यन्सुढो धमंकामोऽप्यधमंबित्‌ । 

सुमहत्प्राप्नुयात्‌ पुण्यं गङ्कायामिव कौशिकः 0७ 


( महामा० राजघर्मानुशासनपवं १०९. ५-८ ) 
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अर्थात्‌ कहीं सत्य नहीं, अनृत ही बोलना चाहिए । जहाँ अहिसा के कारण 
अनृत सत्य हो जाता है और हिंसा के योग से सत्य अनृत हो जाता है, जहाँ सत्य 
अहिसा, उपकार आदि में पर्यवसित नहीं हैं, उस स्थळ में मूढ़ सत्यवादी भी 
वाधित होता है। सत्य-अनृत का यथावत्‌ जाननेवाला ही घर्मतत्त्वज्ञ होता है। इसी 
आधार पर अकृतप्रज्ञ, अतिदारुण अनार्यं भो उसी तरह महान्‌ पुण्यभागी होता 
है, जेसे बलाक सर्वप्राणिवधार्थ उद्यत अन्व घ्राण चक्षु के वघ से पुण्य का भागी 
हुआ था! इसमें क्या आश्चर्य है कि धर्मकामनात्राला भी सत्यवादी अधर्म- 
निश्‍चय के कारण डाकुओं एवं गोघातकों को साधुओं एवं गायों का पता बताकर 
पाप का भागी हुआ था । तत्त्वज्ञ उकी प्रकार पुण्य का भागी होता है जसे गंग के 
तीर में सपिणी के अण्डों क्रो नष्ट करके उलक पुण्य का भागो हुआ था । 


प्रभवार्थाय भुतानां घमंप्रवचनं कृतम्‌ । 
यः स्यात्‌ प्रभवसंयुक्तः स धमं इति निइचयः॥ 
( महामा० राजघ० १०९.९) 


बस्तुतः प्राणियों के प्रभव ( अभ्युदय ), अहिसन ( अपीडन ) ओर घारण 
( संरक्षण ) के लिए ही धर्म का प्रवचन किया गया है। अतः व्यापक रूप से 
प्राणियों का अस्युदय, अपीडन और संरक्षण जिससे होता है, वह चाहे सत्य हो 
चाहे असत्य, किम्तु वही धमं है। यद्यपि अहिसा और सत्य दोनों ही शास्त्रविहित 
हैं; तथापि अहिसाविरोधी सत्य अग्राह्य है। इसलिए गीता ने हित-मित-प्रिय 
eT को ही सत्य” कहा है, केवल सत्य को नहीं । इसी दृष्टि से कहा 
गया है : 


धारणाद्‌ घर्ममित्याहुधर्मेण विधृताः प्रजाः। 
यः स्याद्‌ धारणसंथुक्तः स धमं इति निशचयः॥ 
अहिसार्थाय भूतानां धमंप्रवचनं क़ृतम्‌। 
यः स्यादहिसासंपृक्तः स॒ धमं इति निशचयः॥ ( १०९.११-१२) 


उपयुक्त इलोकों के अनुसार भूतों के अभ्युदय, अहिसा तथा धारण (संरक्षण) 
के लिए ही धमं का वर्णन वेदों में है । भर्थात्‌ धमं के ये तीन उद्देश्य हैं । धारण 
या प्राणरक्षण के कारण ही 'धृत्र धारणे’ धातु से धमं-शब्द की निष्पत्ति 
होती है । 
धमं से प्रजा का धारण ( रक्षण ) होता है, जो धारण ( संरक्षण) से 
युक्त होता है, यह धमं होता है। इसी प्रकार जो सत्य निरपराधों का संरक्षण न्‌ 
कर उनके नाश का कारण वनता हो, वह धर्म नहीं है। 
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वेदों के अनुसार भी श्रुत्युक्त सभी धर्म है, ऐसा समझना एकदेशियों का 
मत है । वदिक-सिद्धान्त में श्रुतियों का तात्पर्य जिसमें हो, वही धमं होता है । इसी- 
लिए ह्येनादि याग श्रृत्युक्त होने पद भी धर्म नहीं माने जाते । चोदनालक्षणो- 
ऽर्यो धमंः इस सूत्र में 'अर्थ' पद का सन्तिवेश इसीलिए किया गया है । श्येनादि याग 
अनर्थे हैं, अर्थ नहीं, अतः वे धर्म नहीं हैं । भट्टपाद ने कहा है: 


फलतोऽपि च यत्कमं नानर्थेनानुबदृध्यते । 
केवलप्रीतिहेतुत्वात्‌ तद्धमं इति कथ्यते॥ 


अर्थात्‌ प्रत्येक फल द्वारा भी जो कमं अनथं से संसृष्ट नहीं हो, केवल सुख 
का हेतु हो, वही धमे है। इयेनादि याग का फल शत्रुमरण है । वह अन्त में नरक 
का हेतु है, अतः वह धमं नहीं है । यद्यपि अग्निष्टोम में भी अग्नीषोमीयं पशुमालभेत 
के अनुसार पशु का आलम्भन (यज्ञीय वध) होता है; तथापि वहाँ हिसा क्रत्वर्थ 
विधेय है, स्वतः उद्देश्य नहीं । अतः वइाँकी हिसा अधमं नहीं, धमं ही है। जसे 
मा हिस्यात्‌ श्रुति से निषिद्ध होने से हिसा अधमं है, वेसे ही अग्नीषोमीयं फ्शुमालभेत 
से विहित होने के कारण यागार्थं पश्वालम्भन धर्म है। शत्रमरण तो स्वयं रागतः 
प्राप्त है, शास्त्र से विधेय नहीं, शस्त्रेकगम्य नहीं । शास्त्र में केवल उधकी प्राप्ति 
का उपाय बतलाया जाता है। अतः उदिष्ट [हिसा के लिए शास्त्रविहित श्येनयाग 
कर्म भी पाप है, पर जहाँ अहिसात्मक यागादिकं उद्देश्य है वहाँ उस उद्देश्य से 
विहित अग्नीषोमोय पशु का आळम्भन ( यज्ञीय वध ) भी पुण्य है। इसी अभि- 
प्राय से भगवान्‌ व्यास का अशुद्धमिति चेन्न शब्दात्‌ यह सूत्र सांख्य आदि के पक्ष 
का खण्डन करता हुआ कहता है कि अग्नीषोमीय-पश्वालम्भनयुक्त होने पर भी 
वदिक कमं अशुद्ध नहीं है; क्योंकि वह शब्द से अर्थात्‌ वेदिक-वाक्यों के अनुसार 
विहित है । वदिक लोग धर्म में वेदवाक्यों को ही प्रमाण मानते हैं । वेदों के अनु- 
सार यज्ञ में संज्ञप्त होकर पशु ज्योतिर्मय देह धारण कर स्वर्गलोक में जाता है: 
हिरण्यशरीर ऊर्ध्वलोकमेति। आचार्य रामानुज ने कहा है कि हिसनीय का अननु- 
ग्राहक घ्राणविंयोगानुकूल व्यापार ही हिसा है, अनुग्राहक वेसा व्यापार हिसा नहीं 
है । इसीलिए प्राणिहित की दृष्टि से आपरेशन करनेवाले डाक्टर द्वारा चीर-फाड 
का कार्य हिसा नहीं माना जाता । 
श्रृतिघमं इति ह्येके नेत्याहुरपरे जनाः। 
न च तत्प्रत्यसुयामो न हि सवं विधीयते ॥ 
| ( महाभा० थान्ति० १०९.१३ ) 
कुछ लोगों का कहना है कि श्रृतिप्रोक्त सभी धमं हैं तो कुछ लोग इसका 
प्रतिवाद करते हैं | प्रतिवाद करनेवालों का तात्पर्यं यह ह्वै कि जो कुछ विधान 
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किया जाता है, वह सभी थमं नहीं है; किन्तु फलकाल में भी जो कमं अनर्थं से 
सम्वद्ध नहीं होता, केवल प्रीतिकारक ही होता है, वही घमं है । 


विधान तो श्येनयाग का भी किया गया है। इयेनेनाभिचरन्‌ यजेत, किन्तु 
शत्रुमरण उद्देश्य होने से यह अनर्थे से सम्वद्ध है; अतः धमं नहीं विचारकों की 
दृष्टि से यही पक्ष उचित है। इसलिए भी भीष्म पितामह इस विचार को दुलेभ 
ज्ञान या दुलेक्ष्य ज्ञान कह रहे हैं । 


यत्तु लोकेषु दुर्ज्ञानं तत्प्रवक्ष्मामि भारत । ( महाभा०, यान्ति १०९.४ ) 


इसीलिए जो चोर, डाकू आदि अन्याय से किसीका धन चाहते हैं, उन्हें 
धनिक का पता नहीं बताना चाहिए । जो दान-भिक्षा द्वारा धन चाहते हैं, उन्हें 
बताने में कोई दोष नहीं है । इतना ही नहीं, यदि मौन रहने ( न बोलने ) से 
काम चल जाय तो मौन ठोक है। यदि मौत से साधुपुरुषों की रक्षा नहीं अर्थात्‌ 
न बोलने से शंका होती हो और अवश्य बोलना ही पड़े, तो झूठ वोलकर भौ 
सत्पुरुषों का वचाव करना चाहिए : 


येऽन्यायेन जिहोर्षन्तो धनमिच्छन्ति कस्यचित्‌ । 
तेभ्यस्तु न तदाख्येयं स धमं इति निइचयः॥ 
अकूजनेन चेन्मोक्षो नावकूजेत्‌ कथञ्चन। 
अवश्यं कूजितव्ये वा शङ्गरन्‌ वाप्यकूजनात्‌ ॥ 
श्रेयस्तत्रानृतं वक्तुं सत्यादिति विचारितम्‌ ॥ 
( महामा०, झान्ति० १०९.१४-१५ ) 


झूठी शपथ द्वारा भी दुष्टों से छुटकारा पाने का प्रयत्न करना चाहिए । यहाँ सत्य 
की अपेक्षा झूठ ही श्रेष्ठ है, क्योंकि दुष्टों को दिया हुआ धन दाता को भी पीड़ा 
पहुँचाता है । 
यः पाप: सह सम्बन्धान्मुच्यते शपथादपि॥ 
न तेभ्योऽपि धनं देयं शक्ये सति कथज्चन। 
पापेभ्यो हि धनं दत्तं दातारमपि पोडयेत्‌ ॥। 
( महाभा० शान्ति० १०९.१६-१७ ) 


इसी प्रसंग में कुछ अन्य व्यावहारिक धर्मों पर विचार किया गया है। 
उदाहरणार्थ, जहाँ श्रम हमारा घन तुम्हारा, और लाभ में दोनों का बरावर भाग 
होगा, ऐसे नियम ( शर्ते के साथ किसीने किसीसे धन लेकर कोई उद्योग-घन्घा 
आरम्भ किया । चोरादि द्वारा धन का नाश्ष हो गया । ऐसी स्थिति में उत्तमणं 
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( कर्जा देनेवाला ) अधर्मण ( कजंदार ) को दास वनाकर ( अर्थात्‌ अपने 
यहाँ उसे नोकर रखकर उसकी नोकरी से) अपना धन प्राप्त करना चाहता 
है । उस स्थिति में उत्तमर्ण ( कर्ज देनेवाले ) के नियमसम्बन्धी वाक्य 
की सत्यता की पुष्टि के लिए बुलाये गये साक्षो यदि वहाँ योग्य वचन ( पूरी 
शते की वात ) न कहकर 'इसने इससे इतना रुपया लिया है, केवल इतना 
ही कहते हैं तो साक्षी अवश्य ही अनृतवादी होंगे। कारण शतं में लाभ में ही 
हिस्से की बात थी । अर्थ नष्ट हो जाने पर लेनेवाला देनदार होगा--ऐसी शर्ते 
नहीं थी । हाँ, जहाँ उत्तमर्ण ( कर्जा देनेवाला ) क्षोण ( दरिद्र ) हो गया है, 
हाँ वेसा कहना भी अनृत नहीं है; क्योंकि कर्जा देनेवाले का धन अधर्मण 
( कजंदार ) ने लिया है । जब उत्तमणं क्षीण हो गया और अधर्मण धनवाला है 
तो शते में न होने पर भी यदि उससे उत्तमणं क्रो धनलाभ होता है, तो ठीक है । 
ऐसे स्थान में दूसरे की धनरक्षा से धर्म होगा। इस दृष्टि से नोच धर्म-भिक्षु के 
रूप में पंच बनकर भो उसके पक्ष में न्याय देना चाहिए । किन्तु यदि उक्त विषय 
में ही हानि-लाभ दोनों में दोनों का वरावर हिस्सा होगा, इस नियम के साथ 
उद्योग आरम्भ किया गया है तो अधमण ( केदार ) को नष्ट धन का आवा 
भाग देना ही पड़ेगा । वेसी स्थिति में अधमण के शरीरोपरोध ( नौकरी या 
दासभाव ) द्वारा भी उत्तमणं को धन प्राप्त करने का अविकार है। यदि धन के 
नष्ट न होने पर भी अधमणं 'घन नष्ट हो गया” ऐसा कहता है तब तो वह दण्ड 
का भी भागी होगा । ये सारी बाते निम्नोद्धृत इलोकों में कहो गयी हैं : 


स्वशरीरोपरोधेन धनमादातुमिच्छतः ॥ 

सत्यसम्प्रतिपत्त्यर्थं यद्‌ ब्रयुः साक्षिणः क्वचित्‌ ॥ 

अनुक्त्वा तत्र तद्‌ वाच्यं सर्वे तेऽनृतवादिनः । 

प्राणात्यये विवाहे च वक्तव्यमनृतं भवेत्‌ ॥ 

अर्थस्य रक्षणार्याय परेषां धर्मकारणात्‌ । 

परेषां सिद्िमाकाङ्क्षन्‌ नोचः स्याद्धमंभिक्षुकः॥ 

प्रतिश्रुत्य प्रदातव्यः स्वकारयस्तु बलात्कृतः । 

यः कर्चित्‌ धर्मसमयात्प्रच्युतो धमंसाधनः । 

दण्डेनेव स हन्तव्यस्तं पन्थानं समाश्रितः ॥ 
( महाभा०, शान्ति० १०९,१८-२२ ) 
किससे सत्त्वगुण का विकास होगा ओर किसके तमोगुण बढ़ेगा, यह भी 
सर्वसाधारण के बुद्धिगम्य नहीं । अतः यहाँ भी शास्त्रोक्त कमं का ही आश्रयण 

करना पड़ेगा । | 

कुछ लोग कहते हैं कि याज्ञवल्क्य महषि के अनुसार यज्ञ, सदाचार, दम, 
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अहिंसा, दान, स्वाध्याय आदि देश-कालसापेक्ष धमं हैं । योग द्वारा आत्म-दर्शेन 
ही परम धमं है 


अयं तु परमो धर्मो यद्‌ योगेनात्मदर्शनम्‌ । 


किन्तु यही क्यों, आत्मदर्शन तो धर्म का परम फल होने से भगवान्‌ व्यास के 
्रह्मसुत्रों एवं सभी पुराणादि सद्ग्रन्यों के अनुसार भी उत्कृष्ट धर्म है ही । एता- 
वता यह धर्म का लक्षणान्तर नहीं हुआ । वेदप्रणिहितो धमः यह उस आत्म- 
दशेन में भी घटता ही है । तभी तो आत्म वा अरे द्रष्टव्यः ( बृ० उ० २.४.५) इस 
श्रुति ने आत्म-दशेन पर वल दिया हैं ' गीता भी सर्व कर्माखिलं पार्थं ज्ञाने परि 
समाप्यते के अनुसार तत्त्वज्ञान में ही सव कर्मो का पर्यवसान मानतो है । पर क्या 
इतने से हो वह शास्त्रंकगम्य धर्म की अनुपादेयता सिद्ध कर देती है ? 


याज्ञवल्क्य, मनु आदि सभो आचार्य आत्मजिज्ञासु के लिए सर्वकर्मों का 
संन्यास वतलाते हैं, अतः यह कोई नयी वात नहीं ओर न इससे धमं के लक्षण या 
परिभाषा में ही कोई अन्तर पड़ता है । याज्ञवल्क्य के पूर्वापर वचनों का समन्वय 
ही हैं। आत्मदशेन परम धमं है, यह कहने से उनका पूर्वोक्त धमंलक्षण खण्डित नहीं 
होता । वचन यों हैं : 


श्रतिः स्मृति: सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मनः । 
सम्यक्सङ्कल्पजः कामो धममंमुलमिदं स्मृतम्‌ 0 
इज्याचार - दर्माहसा - दान - स्वाध्याय - कर्मणाम्‌ । 
अयं तु परमो धर्मो यद्‌ योगेनात्मदशेनम्‌ ॥। (याज्ञ० १.७.८) 


इज्या, आचार, दम, आदि श्रृत्यादिमूलक घमं हैं । किन्तु श्र॒त्यादि के अनु- 
सार ही योग द्वारा ही आत्म-दर्शंन परम धमं है। वराग्य एवं भगवत्‌-कथा-श्रव- 
णादि में पूर्ण श्रद्धा न उत्पन्न होने तक कर्म आवश्यक है 


तावत्कर्माणि कुर्वीत न निर्विद्येत यावता । 
मत्कथाश्रवणादो वा श्रद्धा यावन्न जायते ॥ 


इसी प्रकार इतिहासविदों का परम्परागत सदाचार हो धमं का श्रेष्ठ लक्षण 
है। यह पक्ष भी श्रेष्ठ नहीं; क्योंकि शास्त्रविरुद्ध इतिहास धर्म में प्रमाण होता 
ही नहीं । लोक में भी संविधान ( कांस्ट्टियुशन ) ही आचरण में प्रमाण हाता 
है, इतिहास ( हिस्ट्रो ) नहीं । स्पष्ट है कि इतिहास अनुकूल-प्रतिकूल, शास्त्र- 
विरुद्ध एवं शास्त्राविरुद्ध दोनों प्रकार का होता है । राम का इतिहास है तो रावण 
का भी, युधिष्ठिर का इतिहास है तो दुर्योवन का भी । फिर कौत इतिहास आच- 
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रण में लाया जाय ? इसीलिए धमंशास्त्र का समन्वय कर शिष्यों को निर्देश है : 
रामादिवद्वतितव्यं न रावणादिवत्‌ । अर्थात्‌ रामादि के समान वर्ताव करना चाहिए, 
रावणादि के समान नहीं । इसीलिए वेद: स्मृतिः सदादारः स्वस्य च प्रियमात्मनः। 
के अनुसार मनु ने कहा है कि श्रुति के अविरुद्ध स्मृति, तथा श्रति-स्भृति 
दोनों के अविरुद्ध सदाचार एवं इन तीनों से अविरुद्ध आत्मतुष्टि धमे में प्रमाण 
है । श्रुत्यादिविरुद्ध सदाचार कभी भी प्रमाण नहीं होता । आचारः प्रथसो घमः 
या आचारप्रभवो धर्म: का इतना ही अर्थ है कि श्रृत्युक्त आचरण से ही पुण्यरूप 
घम उत्पन्न होता है। पिता, पितामह का भी शास्त्राविरुद्ध आचरण ही अनु- 
करणीय होता है । इसीलिए श्रुति कहती है : 


यान्यनवद्यानि कर्माणि तानि सेवितव्यानि। नो इतराणि । 


यान्यस्माकं सुचरितानि तानि त्वयोपास्यानि। नो इतराणि ॥ 
( ते० उ० १.११.२) 


अर्थात्‌ जो हम लोगों के निर्दोष, सुचरित हैं उनको ही काम में लेना उचित है, 
सदोष-चरित्रों को नहीं । 
श्रीमद्भागवत में भी कहा है : 
नेतत्‌ समाचरेज्जातु मनसापि ह्प्रनीशवरः। 
विनइ्यत्याचरन्‌ मौढ्यात्‌ यथा रुद्रोऽब्धिजं विषम्‌ ॥ 


अनीइ्वरों को ईश्वर का आचरण नहीं करना चाहिए । अन्यथा वह नष्ट 
हो जायगा । शिवजी ने विषपान किया, पर उनका अनुकरण करनेवाला अन्य कोई 
नष्ट ही हो जायगा । मनुने भी कहा है: 


परित्यजेदर्थकामौ यौ स्यातां धमर्वाजतो । 
धमं चाप्यसुखोदर्कं लोकविक्रृष्मेव च ॥ ( मनु० ४.१७६ ) 


यहाँ मनुस्मृति के मान्य टीकाकार कुल्लकभट्ट लिखते हैं १ 


यावर्थकामो धमंविरोधिनों भवेताम्‌, तौ परिहरेत्‌ । यथा चोर्यादिना अर्थोप- 
पादनम्‌ । दीक्षादिने यजमानस्य पत्न्युपगमः । उदकंमुतरकालः, तत्रासुखं यत्र धर्मे तं 
धमंमपि परित्यजेत्‌ । यथा पुत्रादिवगंपोष्ययुक्तस्य सर्व॑स्वदानम्‌ । लोकविक्रृष्टं यत्र 
लोकानां विक्रोशः । यथा कलो मध्यमाष्टकादिषु गोवधादिः । 


अर्थात्‌ जिस अर्थ-काम की प्राप्ति में धमं का विरोध होता हो, उस अर्थ- 
काम का परित्याग करना चाहिए । साथ हो जिसमें उत्तरकाल में असुख होना 
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सम्भव हो और जो लोकनिन्दित हो, उस धर्म का भी परित्याग करना चाहिए । 
पहले का उदाहरण सर्वस्वदान और दूसरे का उदाहरण मधुपक में पशुवध है । 


वस्तुतः जिन करमो के अकरण ( न करने ) से प्रत्यवाय होता है, उन नित्य- 
कर्मों की अनिवार्यता है । सकाम कमें तो अपनी इच्छा और शक्ति के अनुसार ही 
होते हैं । अतः सर्वस्वदान भी अनिवार्य नहीं । फिर भी जिन्हें असुखोदकं नहीं 
प्रतीत होता, वे सवेस्वदान करते ही हैं । 


मेधातिथि के अनुसार करुणा से किसी अनाथ तरुणी का पोषण यद्यपि धमं 
है; तथापि स्त्रीत्वेनेवास्सा एषा रोचते ( यह स्त्री है, इसीलिए इसे अच्छी लगती 
है), ऐसा लोक-विक्रोश होने के कारण वह त्याज्य है । यहाँ शास्त्रार्थ में विवाद 
का प्रश्‍न ही नहीं है । शास्त्राथ में विवाद न होने पर भी अशक्ति ओर लोक-विद्वेष 
होने से कर्ता को अनेक कष्टों का सामना करना पड़ता है। जसे वौद्धबहुल जन- 
समूह में निविवाद अग्निष्टोम करने में भी वाधा पड़ सकती है। विवाद तो आचार 
में भी होता है । दाक्षिणात्यों का मातुलकन्योद्वाह ( मामा की लड़की से विवाह ) 
आचार-प्राप्त होने पर भी अन्य लोगों के लिए वह अग्राह्य ही है । शास्त्रप्रामाण्य- 
वादी दाक्षिणात्य भी उसे त्याज्य हो मानते हैं । भगवान्‌ कृष्णने अघर्म जानते हुए 
भी रुक्मिणी का प्रिय करने की इच्छा से प्रञ्यम्न का वेसा विवाह स्वीकार कर लिया : 


जानन्नधमं तद्‌ योनं स्नेहपाशानुबन्धनः। ( माग० १०.६१.२५ ) 
सारांश, सर्वेथापि श्रत्यादिविरुद्ध सदाचार धर्मकोटि में ग्राह्य नहीं होता । 


वस्तुतः आधुनिक इतिहास का प्रामाण्य सन्दिग्ध ही है। उसका धम में 
प्रामाण्य हो ही नहीं सकता । रामायण-महाभारतादि इतिहास वेदोपवृंहणाथं ही 
व्यक्त हए हैं। अतः उनका तात्पर्य श्रृत्यादिविरुद्ध सदाचार-प्रतिपादन में हो ही नहीं 
सकता । गीता भी इसी आर्य-इतिहास महाभारत का सार है, जिसने स्पष्टरूप से 
कार्य-अकाय की व्यवस्था में एकमात्र शास्त्र को ही प्रमाण बतलाया है । वहाँ कहीं 
भी धम में विवाद नहीं है । 


कहा जाता है कि देवष नारद के मत से “महापुरुष की आज्ञा के अनुसार 
कमें करना ही धमं है ।' उनका यह लक्षण श्रौतस्मातेपद्धति से कुछ विलक्षण है। 
आचार-सहित विद्या का उपदेश करनेवाला आचार्य और प्रत्येक व्यक्ति को उसकी 
योग्यता के अनुसार अभ्युदय-निःश्रेयस्‌ का उपाय वतलानेवाला गुरु होता है। 
गण्डक नदी की शिला शालग्राम और पूजा में रखी गयो गण्डकी शिला इष्टदेव 
हैं । महापुरुष वेद-शास्त्र का सार-असार सव जानते हैं, अपने अनुभव से उनके 
अर्थ का साज्ञात्कार करते हैं। अपने शिष्य को लक्ष्य-प्राप्ति के लिए विशिष्ट 
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साधन का उपदेश करते हैं। इसीके अनुसार भिन्न-भिन्न सम्प्रदाय वनते हैं। नारद 
ने जो धमे का लक्षण किया, उसके अनुसार बुद्ध, महावीर, ईसा, मुहम्मद, जर- 
थस्त, नानक आदि द्वारा उपदिष्ट माग भी धर्मालक्षण के साथ समन्वित हो जाते 
हैं; क्योंकि वे महापुरुषों द्वारा उपदिष्ट हैं । 


वर्णाश्नमघमं श्रौतस्माते-पद्धति के अनुसार है। उसमें वेद एवं तदनुकूल 
शास्त्र ही प्रमाण होते हैं। इस लक्षण के साथ महापुरुषों की प्रामाणिकता भी 
स्थापित हो जाती है। किन्तु यह कथन सर्वथा अप्रामाणिक एवं परस्पर विरुद्ध 
है; क्योंकि नारद का महापुरुष श्रृति-स्मृति-पुराणानुसारी ही होता है। उसीको 
महाभारत ( ३.३.१७ ) में महाजन” कहा गया है : महाजनो येन गतः स पन्थाः । 
तत्तत्‌ शास्त्रीय वेदादिशास्त्रानुयायी पूर्वज ही यहाँ 'महाजन' रूप में ग्राह्य हैं, 
क्योंकि शाखाभेद से श्रुतियों, स्मृतियों एवं ऋषियों में भी भिन्नता है । फिर धमं 
का निर्णय केसे किया जाय ? 


शाखाभेद से उदित, अनुदित और समयाध्युषित काल में होस का विधान 
ओर उसकी निन्दा भी है । ऐसी स्थिति में शाखा-भेद या सम्भ्रदाय-भेद से ही 
व्यवस्या होती है । जिसकी परम्परा में जो पक्ष गृहीत होता आया है, उसे उसी 
पक्ष का अवलम्वन करना चाहिए । 


तर्कोऽप्रतिष्ठः श्रुतयो विभिन्ना नको ऋषिर्यस्य मतं प्रमाणम्‌ । 
धर्मस्य तत्त्वं निहितं गुहायां महाजनो येन गतः स पन्थाः॥ 
( महामा० ३३.३.११७ ) 


अर्थात्‌ श्रुतियाँ शाखाभेद से विभिन्न हैं, स्मृतियाँ तो पृथक्‌-पृथक्‌ हैं ही, कोई ऐसा 
ऋषि नहीं जिसका मत ही सर्वोपरि प्रमाण हो । घर्मे का तत्त्व गुहा में आहित 
होने जसा अत्यन्त गढ़ है । अतः महाजन जिस रास्ते से गये हैं, वही धर्म है । 


यहाँ यह विचारणीय है कि श्र_ति, स्मृति, ऋषि आदि कोई भी मान्य 
नहीं तो फिर 'महाजन' और कौन वच रहते हैं ? फिर, महाजनों में भी तो मत- 
भेद हो सकता है; उस स्थिति में क्या होगा ? कुछ लोग यहाँ 'महाजन' का अर्थं 
“जन-समूह'करते हैं । महाजनस्याधिपत्यं करोति आदि स्थलों में वेसा अर्थ प्रामाणिक 
भी सिद्ध है । किन्तु मतभेद तो उसमें भी होता है। अतः स्पष्ट है कि यहाँ श्रुतियों, 
स्मृतियों या ऋषियों का अप्रामाण्य अभिप्रेत नहीं है । किन्तु विरोध-परिहार कर 
उनका समन्वय किया गया है । 


कई लोग श्र्‌ तियों एवं स्मृतियों का भी विरोध समझते हैं, पर उन्हें मालूम 
होना चाहिए कि सभी स्मृतियाँ श्रूति का हो अनुसरण करती हुं, श्रतेरिवार्थ 
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स्मृतिरन्वगच्छत्‌ ( रघु० २.२ ) । स्वतन्त्र स्मृति का प्रामाण्य नहीं होता । अतएव 
जहाँ कहीं श्रति का विरोध होता है, वह स्मृतिवचन अप्रमाण माना जाता है। 
जहाँ श्र्‌तिविरोध नहीं होता, वहाँ भी “यह स्मृति श्र्‌ तिमूलक है, स्मृति होने से, 
मन्वादि-स्मृति के समान’ इत्यादि अनुमान द्वारा मूल-श्रुति का अनुमान करके ही 
स्मृति का प्रामाण्य मान्य होता है। विरोधे त्वनपेक्षं स्यादसति ह्यनुमानम्‌ इस 
जमिनि-सूत्र में यही वात कही गयी है। अत: कोई भी स्मृति स्वतन्त्ररूप से प्रमाण 
नहीं । पौरुषेय वाक्यमा त्र का प्रामाण्य प्रत्यक्षानुमानमूलक होने से मान्य होता है, 
अथवा अपौरुषेय वेदमूलक होने से, स्वतन्त्ररूप से नहीं । स्मृतियों में भी भेद 
श्रतिमूलक ही है। श्रृतियों में शाखाभेद, शक्ति-अशक्ति-भेद, आपत्‌-सम्पद्भेद 
से बहुत-से धर्मभेद होते हैं । 

जैसा कि प्रायः आजकल लोग समझते हैं : “स्वातन्त्र्येण कोई स्मृति निर्माण 
कर घमं-अधमं की व्यवस्था कर सकता है, नितान्त गलत है । कारण, दुष्टमूलक 
कर्तव्य-अकतेव्य के निर्धारण में बुद्धिमानों की बुद्धि काम कर सकती हैं, किन्तु 
अदुष्ट, शास्त्रेकगम्य विषयों में स्वतन्त्रबुद्धि का प्रवेश असम्भव है । अतएव श्रुति, 
स्मृति, मुनि सभी यथायोग्य प्रमाण हैं, किन्तु उन विभिन्न मतों की उपस्थिति या 
विकल्प उपस्थित होने पर अपनी शाखा और अपने सम्प्रदाय के प्रसिद्ध विशिष्ट 


महापुरुषों ने जिस पक्ष का आदर किया हो, उसीका आचरण करना उचित है । 
यही महाजनो येन गतः स पन्थाः का अभिप्राय है। 


यथा ते तत्र वर्तेरन्‌। तथा तत्र वर्तेथाः। (ते०उ० १,११.४) 
येनास्य पितरो याता येन याताः पितामहाः । 
तेन यायात्‌ सतां मार्ग तेन गच्छन्नरिष्यति॥ (महामा० ४.१.८) 
आदि श्रृति-स्मृतिवचनों द्वारा भी इसी सिद्धाध्त का समर्थन हुआ है । 
श्रीमद्भागदत के सप्तम स्कन्ध के ११-१२ अध्यायों में नारदजी ने स्वयं 
ही त्रिशल्लक्षण मानवधम के साथ वर्णाश्रमवम का साङ्गोपाङ्ग वर्णन किया है 
ओर सवका मूल सर्वेवेदमय नारायण को ही माना है : 
धर्ममूल हि भगवान्‌ सवंवेदमयो हरिः। 
स्मृतं च तद्विदां राजन्‌ येन चात्मा प्रसीदति॥ ( माग०७.११.७) 


यहाँ श्रीधरस्वामी ने स्पष्ट कर दिया है कि धमं का मूल प्रमाण वेद एवं स्मृति 
है । वहीं उन्होंने इन वचनों का उद्धरण दिया है : 


श्रतिः स्मृतिः सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मनः । (याज्ञ० स्मृ० १,७) 
२६ 
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वेदोऽखिलो धमंमूलं स्मृतिशीले च तद्विदाम्‌ । 
आचारशचेंव साधूनामात्मनस्तुष्टिरिव च ॥ ( मनु० २.६) 


वेदादि शास्त्रों का सार-सार उपदेश करनेवाले महापुरुषों द्वारा वेद का 
विरोघ कसे हो सकेगा ? साथ ही, सार में अधिकार का प्रश्‍न खड़ा होगा । यद्यपि 
ब्रह्मज्ञान सार है, तथापि कर्माधिकारी के लिए उसका उपदेश असङ्गत ही है। 
मोटर में यद्यपि मशीन ही सार है; तथापि क्या बॉडी” या 'टायर' के विना काम 
चल जायगा ? इसलिए नारद का महापुरुष अवद्य ही श्रृति-स्मृति-पुराणानुसारी 
है । फलतः नारद का घमंलक्षण भी श्रृति-स्मृत्यादि के अनुसार ही समझना चाहिए, 
उनके प्रतिकूल कदापि नहीं । 

वस्तुतः सभी श्रौत-स्मातं और आषंवचनों के समन्वय से ही शास्त्रार्थ-निशचय 
किया जाता है । तभी तो मिताक्षरा-दायभाग, व्यवहार-मयूत्व वीरमित्रोदय, 
हेमाद्रि, पराशर-माधव आदि ने विभिन्न श्रृति-स्मृति-पुराणों के विरुद्ध-से प्रतीय- 
मान वचनों का मीमांसा के अनुसार समन्वय कर तात्पर्य मिद्धान्तित किया है। 
मनमनी आचार एवं विद्याका उपदेश करनेवाला आचार्य नहीं होता, किन्तु— 


आचिनोति च राए्त्रार्थमाचारे स्थापयत्यपि । 
स्वयमाचरते यस्मात्‌ तस्मादाचायं उच्यते ॥ 


इस लक्षण के अनुसार वेदादि-शास्त्रों के अर्थों का संकलन कर उन्हें प्रजा के 
व्यवहार में लानेवाला और स्वयं भी वेसा आचरण करनेवाला ही आचार्य होता 
है। वह भी श्रोत्रिय ( वेदिक) होना चाहिए। तभी तो श्रुति ने कहा है? 
तद्विज्ञानार्थं स गुरुमेवाभिगच्छत्‌ समित्पाणिः श्रोत्रियं ब्रह्मनिष्ठम्‌ ( मुण्डक०१.२.१२)। 
शालग्रामशिला इष्टदेव है, यह भी श्रति-स्मृतिसिद्ध ही है । 


योग्यतानुसार विभिन्न कर्मों एवं उपासनाओं में परिवर्तन हो सकता है, 
पर नारद के लक्षणानुसार बुद्ध, महावीर, ईसा, मुहम्मद, जरथुस्त, नानक आदि 
के घमो में भी उक्त लक्षणसंगत है, यह कहना ठीक नहीं । क्योंकि नारद के अनु- 
सार वेद-स्मृति आदि से विसंगत धमं एवं धर्माचाय नहीं हो सकते ॥ आर्च है 
कि जो नारद वेद-स्मृत्यादिमूलक ही धमं मानते हैं, उनका लक्षण वेद-स्मृत्यादि- 
विरोधी धमं में कसे सङ्गत हंगा ? वेद-स्मृति के अनुसार बुद्ध, महावीर, ईसा, 
मुहम्मद की प्रामाणिकता केसे मिद्ध होगी, यह समझ के परे की ही बात है। 

इसी तरह यद्यपि भगवत्प्रसन्नता के लिए किया गया कमं उत्कृष्ट धमे है, 
किन्तु स्वार्थ के लिए शास्त्रविहित धमं का अनुष्ठान धर्मे ही नहीं, यह कथन 
्वार्थृ-निन्दार्थं तो हो सकता है, पर वेसो वस्तुस्थिति नहीं दवै । “कायेन वाचा” 
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इत्यादि इलोक द्वारा भगवदपित कमं 'धर्म' कहा गया है, पर यह भी नयी वात 
नहीं । गीता में भी तो यत्करोषि यदइनासि से वही वात कही गयो है । 


भगवान्‌ द्वारा आदिष्ट भगवत्प्रापक उपाय नामोच्चारण, नामस्मरण, सव- 
कर्मापण आदि धर्म भी वेदादि-विहित धमं से भिन्न नहीं । भागवत का कोई 
स्वतन्त्र मत नहीं है 'निगम-कल्पतरु' के फलरूप श्रीमःद्भागवत का अर्थ निगम- 
विरुद्ध हो भी केसे हो सकता है ? 


कहा जाता है कि अजामिल के प्रसङ्ग में यमदूतोंने वेदविहित ओर वेद- 
निषिद्ध कर्मो को ही धर्म-अधमं वतलाया था, किन्तु भगवान्‌ के पार्षदों ने उनकी 
बात नहीं मानी और नामाभास को ही सम्पूर्ण पापों का निवर्तक मानकर अजामिल 
जसे पापी को छीन लिया । इसका रहस्य पूछने पर यमराज ने भागवत-धमं का 
स्वरूप बताया । उनका कहना है कि “धर्म के प्रणेता स्वयं भगवान्‌ ही हैं। बड़े-बड़े 
ऋषि एवं देवताओं को भी धमं का रहस्य ज्ञात नहीं है। ब्रह्मदेव, नारद, श्र 
सनत्कुमार, कपिलश्जुनि, प्रह्लाद, जनक, भीष्म, वलि, शुकरेव ओर हम (यम) ये 
१२ भागवत-धम जाननेवाले हैं । नामोच्चारण आदि द्वारा भगवान के प्रति 
भक्तियोग ही परमधम है। जसे मृतसंजीवनी औषध को न जाननेवाले वद्य ही 
ऐेग मिटाने के लिए त्रिकटु, निम्ब आदि औषधों का प्रयोग करते हैं वसे ही नाम- 
स्मरण का माहात्म्य न जाननेवाले महाजन ही वड़े-वड़े उपाय वताते हैं। यहाँ 
१२ भागवतों से भिन्न मुनिगण ही महाजन हैं, यह श्रोतरस्वामी का मत है। 
'शास्त्रज्ञ जन” यह वीरराघव का मत है । 'जमिनि आदि' यह विश्वनाथं चक्रवर्ती 
का मत है। माथा देवी ने इन महाजनों की बुद्धि को हर लिया है । वे पुष्पिता 
माया के मीठे-मीठे वचनों में फंस गये हैं, जड़ीकृत हो गये हैं। उन्हें बड़े-बड़े 
कमें ही पसन्द हैं। इसका अर्थ है कि भगवत्प्रोक्त नामोच्चारणादि अत्यन्त सुगम 
उपाय सावंजनिक धम हैं । इनके जसा ईश्वर के साथ सम्वन्ध जोड़नेवाला दूसरा 
कोई धर्म नहीं । 

[गवत के प्रथम स्कन्ध में कहा गया है कि जिससे भगवान्‌ में अहैतुक 
एवं अप्रतिहत भक्ति हो, उसे 'परम धर्म कहते हैं । जिससे भगवत्कृपा में रति हो 
वही धर्मानुष्ठान है, शेष श्रम हो है। धर्म का मुख्यफल अपवग है, धन नहीं । भली- 
भांति अनुष्ठित धर्म का फल हारतोषण है। धर्म का परम तात्पर्यं भगवान्‌ में ही 
है। इसीसे समझा जा सकता है कि भागवत में धमं का क्या स्वरूप स्वीकार 
किया गया है। इसके अतिरिक्त सत्य, अहिंसा, भूतदया, सर्वत्र भगवहृरंत आदि 
को भी स्थान-स्थान पर “धर्म” कहा गया है। शांत और स्थिर मन से इन लक्षणों 
पर विचार करना चाहिए । किसी एकांगी लक्षण से बुद्धि को आवद्ध नहीं करना 
चाहिए । ये लक्षण इतने उदार, उदात्त एवं व्यापक हैं कि इनमें सम्पु्णं विश्व के 
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सार्वकालिक, सार्वेदेशिक एवं अखिल साम्प्रदायिक मत-मजहवों का सन्निवेश हो 
हो जाता है। 


इस पर कहा जाता है कि 'यह तो संकीर्णता है कि आपके मान्य लक्षण 
में जिसका सन्निवेश हो, वही धर्मात्मा है, अन्य अधामिक है १ इसी संकीणंता से 
राग, द्वेष, संघष, कटुता, वमनस्य आदि की भावनाएं आकर दुःखी वनायेंगी । 
संकीणंताके त्याग से ये सारी भावनाएं शांत हो जायगी और आप परमार्थ-पथ 
पर अग्रसर होंगे । किन्तु ये वातं अविचारित-रमणीय ही हैं । 
वस्तुतः धमं के शास्त्रोक्त लक्षण का भागवतोक्त धर्म के साथ कोई विरोध 
नहीं, अपितु समन्वय ही है। भगन्नामोच्चारण आदि भी वेदप्रणिहितो धमः इस 
लक्षण के अनुसार ही धमं हैं। इसीलिए भगवान्‌ के दूतों या यमराज ने यह कहीं 
भी नहीं कहा कि वेदप्रणिहितो धमं: यह ध्मेलक्षण अमान्य है । कहते भी केसे ? 
क्योंकि भगवान्‌ भी तो तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कार्याकार्यव्यवस्थितो इस वचन से 
वही कह रहे हैं। श्री नारद ने भी सप्तम स्कन्ध में वेदमय भगवान्‌ एवं स्मृति 
आदि को हो धमं का मूल माना है। 


अजमिल ने अधर्मस्तद्रिपय॑यः के अनुसार वेदादि-शास्त्रविरुद्ध आचरण किया, 
इसलिए वह पापी या दण्डनीय था, इसमें क्रिसीको विवाद नहीं था । विष्णुदूतों 
ने भी उसे पापी माना । इसीलिए एतेनव ह्यघोनोऽस्य इस वचन से उन्होंने स्पष्ट 
हो उसे 'पापी' कहा । भेद यह था कि विप्णुदूतों की दृष्टि में अजामिल ने 'नारायण' 
नाम उच्चारण करके उन सव पापों का प्रायद्चित्त कर लिया : 


एतेनव ह्यघोनोऽस्य कृतं स्यादघनिष्कृतम्‌ । ( भाग० ६.२.८ ) 


उसने नारायण-नाम का उच्चारण करके ही सवका प्रायड्चित्त कर लिया, अब 
उसे दण्ड देना अन्याय है । किन्तु यमदूततों की समझ में यह नहीं आया । उनकी 
दृष्टि में ऐसा पापी जबतक स्मृतिप्रोक्त चान्द्रायणादि प्रायश्चित्त नहीं करते तब- 
तक यह शुद्ध नहीं होता । नामोच्चारण से भी शुद्धि हो सकती है, पर नारायण- 
बुद्धि से नामोच्चारण होना चाहिए । इसने तो भयभीत होकर 'नारायण' नामक 
अपने पुत्र का आह्वान किया था । इसमें शास्त्र एवं उसके लक्षण का दोष नहीं 
है, किन्तु उनका अभिप्राय न समझनेवालों का ही दोष है । स्थाणु ( ठंठ ) को 
कुछ अन्धे न देखे, यह स्थाणु का अपराध नहीं। ऐसे ही यह शास्त्र का दोष नहीं 
जो कुछ शास्त्रज्ञ या ऋषि उसे न समझें । शास्त्र वही है और वहो शास्त्र का 
लक्षण है, पर उसे सव नहों समझ पाते । भागवत के एकादश स्कन्ध तथा गीता 
में भगवान्‌ ने स्पष्ट कहा है कि “वेद किसका विधान, किसका अभिधान करते हैं' 
आदि विषय मुझे छोड़ दूसरा कोई भी नहीं जानता । मात्र मैं ही वेदवित हूँ” : 
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कि विधत्तेऽभिधत्ते च किमनूद्य विकल्पयेत्‌ । 
इत्यस्य हृदयं लोके नान्यो मट्देद कश्चन ॥ ( मागवत ) 


वेदविदेव चाहम्‌ ( गीता १५.१५ ) । तव क्या इससे समझा जाय कि द्वादश भागवत 
भी उसे नहीं जानते ? 


वस्तुतः समन्वय के साथ हो शास्त्राथनिरचय किया जाता द्वै। आपातरमणीय 
शब्दार्थं शास्त्र का तात्पर्य नहीं होता। यत्परः दाब्दः स दान्दार्थः अर्थात्‌ जिसमें शास्त्र 
का तात्पर्य होता है, वही शब्दार्थ होता है। यहाँ श्रीधरस्वामी तथा अन्य टीका- 
कारों ने शास्त्रवचनों को ही उद्धत कर अजामिळ के तादृश नामोच्चारण से भी 
उसके पापों के नाश का समर्थन किया है । श्रीधरस्वामी ने कहा है कि हरिनाम 
कर्म का अङ्ग होने पर भी वेंसे ही सवंप्रायर्तित्तार्थ भी है जसे खादिरो यूपो भवति 
के अनुसार खादिर यूप क्रत्वर्थ होता हुआ भी खादिरं वीयकामस्य कुर्यात्‌ इस वचन 
के अनुसार पुरुषाथ भी होता है । 


इसी तरह : 


यस्य॒ स्मृत्या च नामोक्त्या तपोयज्ञक्रियादिषु । 
न्यूनं सम्पुणतां याति सद्यो चन्दे तमच्युतम्‌ ॥ 


के अनुसार हुरिनामस्मरण हरएक श्रौत-स्मातं कमं का अङ्ग होता हुआ भी 
स्वतन्त्ररूप से वह सव पापों के प्रायस्चित्तारथं भी है। सभी याज्ञिक द्वादशवार 
विष्णने नम: इस मन्त्र का उच्चारण करते हैं । 


'एकस्य त्‌भयत्वे संयोगपृथक्त्वम्‌ ।' एकस्योभयार्थेत्वे तु संयोगस्य विनियोजक- 
प्रमाणस्य पृथक्त्वम्‌ उभयत्वं नियामकमिति शेषः । 
अर्थात्‌ विनियोजक प्रमाणभेद से एक पदाथ में उभयाथता वन जाती है । खदिर- 
सम्बन्धी युप में क्रलु का अङ्ग होने से क्रत्वर्थंता होगी और वीतंसम्पादनार्थंता 


भी हो सकेगी । इसी तरह वचनवलात्‌ भगवन्नामोच्चारण से क्रतु को सांगता- 
सिद्धि होती है और सव प्रकार के पापों का विनाश भी होता है । 


इतना ही नहीं, हरिनामोच्चारण से मुक्ति ओर फलान्तर भी सम्पन्न होगे । 
अवशेनापि यन्नाम्नि कोतिते सवंपातकः। 
पुसान्‌ विमुच्यते सद्यः सिंहत्रस्तेमुंगेरिव॥ 


अर्थात्‌ विवशता से भी भगवन्नाम का कीतेन करने पर प्राणी सभी पातकों से 
मुक्त हो जाता है। जसे सिह से त्रस्त होकर मृग भाग जाते हैं, वसे ही नामो- 
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च्चारण से सभी पातक भाग जाते हैं। ऐसे सहस्नों वचन हैं जिनमें स्वतन्त्ररूप से 
नामोच्चारण की पाप-नाशकता वर्णित है । 

यह वचन अर्थवाद है, यह भी नहीं कहा जा सकता; क्योंकि यह किसी 
विधि का शेष नहीं है। यदि अर्थवाद होता तो अवश्य ही किसी विधि का शेष 
होता । विधि-श्रवण न होने पर भी अन्यशेषता की कल्पना नहीं की जा सकती । 
क्योंकि रागप्राप्त भोजनादि में यद्यपि विधि की कल्पना नहीं होती; तथापि 
अप्राप्त में विधि न होने पर भी विधि की कल्पना हो जाती है। जसे आग्नेयो 
अष्टाकपालो भवति इस वचन में विधिप्रत्यय न होने पर भी अग्निदेवता और अष्टा- 
कपालसंस्क्ृत पुरोडाश द्रव्य श्रुत है और वह मानान्तर से अप्राप्त है, अतः विधि 
की कल्पना हो जाती है। इसी वचन के आधार पर आग्नेययाग की विधि मानी 
जाती है । इसी तरह नामोच्चारण से सर्वंपापनाश प्रमाणानन्तर से अप्राप्त है, अतः 
इसी वचन के बल पर सवंपापनिवृत्तिकामनया यथाकथञ्चिन्नामोच्चारणं कुर्यात्‌ 
इस प्रकार की विधि निश्चित की जा सकती है। 


इस प्रकार भगवन्नामोच्चारण से सर्वेपापों की निवृत्ति शास्त्रप्रमाणसिद्ध 
ही है। महाभारत, रामायण, इतिहास और सभी पुराण वेदों के उपवृंहणाथ ही 
आविर्भूत होते हैं । इतिहास-पुराणों द्वारा वेदार्थं का ही स्पष्टीकरण होता है। 
उनके वचनों के आधार पर पुत्र के आह्वान के प्रसंग से भी नारायण-नामोच्चारण 
सवंपाप का नाशक है ही । 
इतना ही नहीं; साक्षात्‌ ऋग्वेद का मन्त्र भी नामोच्चारण का महत्त्व 
प्रतिपादित करता है : 
सर्ता अमत्यंस्य ते भूरि नाम मनामहे । विप्रासो जातवेदसः ( ऋग्वेद ८.११.५) 
प्रस्तुत मन्त्र से तप, दान आदि सवेकर्मो से अधिक भगवान्‌ के नाम का महत्त्व 
कहा गया है । मन्त्रार्थं है : 
मर्ताः = मरणधर्माणो मनुष्याः । विप्रासः = विप्राः, वयम्‌ । अमत्यस्य = मरण- 
। देवस्य= भगवतः । सवंकमंफलदातुः, ते। नाम भूरि =तपोदानादि सव॑- 
घर्मम्योऽधिकम्‌। मनामहे = मन्यामहै । जातवेदसः जातानाम्‌ = जीवानाम्‌, वेदि तुः = 
सर्वज्ञस्य । 
अर्थात्‌ हे मनुष्यो, हम मन्त्रद्रष्टा ऋषि लोग मरणरहित अमत्यं भगवान्‌ के मंगल 
भय नाम को तप, दान, स्वाध्याय आदि धर्मों से भी अधिक मानते हैं । 
इसी प्रकार निम्नलिखित मन्त्र भी नाम का महत्त्व बतलाता है: 


MSNA 
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तमु स्तोतारः पूव्यं यथाविद ऋतस्य गभं जनुषा पिपतंन। 
आस्य जानन्तो नाम चिद्विवतंन महस्ते विष्णो सुमत भजामहे ॥ 
( ऋग्वेद १.१५६.३ ) 


अर्थात्‌ उस अनादिसिद्ध पुरातन यज्ञादिरूप से विश्व में प्रकट, व्यापक परमात्मा 
सवशक्तिमान्‌ विष्णु का जितना माहात्म्य जानते हो, उतनी स्तुति करो । इसके 
द्वारा अपना जन्म सफल बनाओ । ऐसे अन्य भी वहुत से मन्त्र हैं । 


देवताधिकरण के अनुसार अर्थवाद भी गुणवाद, अनुवाद, भूताथंवाद तीन 
प्रकार के मान्य हैं। प्रमाणान्तरविरद्ध अर्थे का प्रतिपादक 'गुणवाद'; प्रमाणान्तर- 
सिद्ध अर्थ का प्रतिपादक 'अनुवाद' एवं प्रमाणान्तर से अविरुद्ध तथा असिद्ध 
अथे का प्रतिपादक 'भूतार्थवाद' होता है। प्रथम दोनों का विधि एवं निषेध की 
स्तुति और निन्दा में ही तात्पर्य होता है, स्वार्थ में उनका प्रामाण्य नहीं होता । 
किन्तु तीसरे भूतार्थवाद का स्वार्थ में भी प्रामाण्य मान्य है; क्योंकि अवाधित एवं 
अज्ञात अर्थ के ज्ञापक प्रमाणों का ही प्रामाण्य माना जाता है। इस दृष्टि से अथ- 
वाद होने पर भी भगवन्नाममाहात्म्य भूताथवाद होने से स्वार्थ में भी प्रमाण है। इसी 
दृष्टि से मन्त्रार्थवादों द्वारा इन्द्रादि देवताओं के दिव्यविग्रह सिद्ध होते हैं। इन्द्रो 
वृत्राय वज्त्रमुदथच्छत्‌ ( इन्द्र ने वृत्रासुर को मारने के लिए वप्त्र उठाया ) इस 
श्रुति में कहा हुआ इन्द्र एवं उसका वज्ज न प्रमाणान्तर से विरुद्ध है और न 
ध्रमाणान्तर से सिद्ध ही। अतः वेसा प्रतिपादन करनेवाला मन्त्र स्वार्थ में 
प्रमाण है । 


सारांश, जसे उपर्युक्त भूतार्थवाद-वचन से इन्द्र एवं उसका वज्त्रहस्तत्व सिद्ध 
होता है वेसे ही भगवन्नाममाहात्म्य भूतार्थवाद होने से उसका स्वाथ में प्रामाण्य 
रहेगा हो । अतः उससे भी पूर्णतया सिद्ध है कि भगवन्नाम से मुक्ति होती है। 
उससे अन्य भी अभीष्ट फल मिलते हैं और सव पाप नष्ट होते हैं। अवश भी 
अर्थात्‌ पुत्राह्वानार्थं नारायण नामाभास-मात्र से सर्वेपापों का प्रायश्चित्त हो जाता 
है। मन्त्र ओर अर्थवादों का प्रामाण्य ब्रह्मसुत्र' के देवताधिकरण में प्रतिपादित 
किया गया है । 


भागवत भी पुराण होने से परमप्रमाण है। उसमें भी यह ठीक हो कहा 
गया है कि स्तेन ( चोर ), सुरापायी, मित्रद्रोही, ब्रह्महा, गुरुतल्पगामी, स्त्री, राजा- 
पिता तथा गाय का हनन करनेवाला तथा अन्य पातकोजनों के लिए भगवान्‌ का 
नामस्मरण ही सुन्दर प्रायर्चित्त है । इतर प्रायरिचित्त से तो पाप ही नष्ट होवे हैं, 
पर भगवन्नाम से भगवद्विषयक तत्त्वज्ञान भी होता है.। मन्वादि ब्रह्मवादियों द्वारा 
उपदिष्ट बड़े-बड़े ब्रतों से भी पातकी उतने नहीं शुद्ध होते, जितने हरिनामोच्चा- 


॥ = 
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रण से होते हैं; क्योंकि नामोच्चारण से भगवान्‌ और उनके गुणों का भी वोध 
होता है । कोई व्रतादि प्रायश्चित्त ऐकान्तिक शुद्धि के प्रयोजक नहीं होते । अतएव 
प्रायद्चित्त कर लेने पर भो मन पुन: असत्पथ की ओर दौड़ता है । अतः कर्मेनिर्हार 
के लिए हरि का गुणानुवाद ही श्रेष्ठ है, उससे सत्त्वगुण का उत्कष बढ़ता है 
अजामिल ने म्रियमाण-दशा में भगवन्नामस्मरण किया, अतः उसने अपने सभी पाप 
का प्रायश्चित्त कर लिया । साकेत्य परिहास-स्तोत्र अलापने के प्रसंग से अव- 
हेलना आदि किसी तरह भी भगवन्नामग्रहण सव पापों का नाशक अवश्य होता 
है । पतित, स्खलित, भग्न, सर्पादिसन्दष्ट, तप्त या आहत होकर अनिच्छापुर्वेक अवश 
होकर भी नामोच्चारण करनेवाला मनुष्य यमयातना का अधिकारी नहीं होता । 
यद्यपि धमंशास्त्रों के अनुसार वड़े पापों के वड़े और छोटे पापों के छोटे घ्रायर्चित्त 
होते हैँ; उन-उन तप, दान, जप, आदि से सभी ( पाप ) नष्ट होते हैं, किन्तु 
अधमंजन्य वासना नष्ट नहीं होती । लेकिन ईश के चरण की सेवा से वह वासना 
भी नष्ट हो जाती है: 


तेस्तान्यघानि पूयन्ते तपोदानजपादिभिः । 
नाधर्मजं तद्धृदयं तदपीशाङध्रिसेबया ॥ ( भाग० ६.२.१७ ) 


एकवार. भी भगवन्नामोच्चारण से सव पाप नष्ट हो जाते हैं, जसे एक़वार 
प्रवतित प्रदीप से ही गाढान्धकार की निवृत्ति हो जाती है। जसे दीपक के धारण 
से दूसरा तम नहीं आता, वेसे ही भगवन्नामोच्चारण को आवृत्ति से पापान्तर 
की उत्पत्ति नहीं होती । पुनशच वासना-क्षय होने से हृदयशुद्धि होती है । इसीलिए 
कहा गया है : 


पापक्षयकृच्च भवति स्मरतां तमहनिशम्‌ । 


जसे वस्त्र का शोधन अपेक्षित होता है, वेसे ही इस परम सनातनधर्म से 
शुद्धि होती है । किन्तु क्रिया द्वारा आत्मा की अत्यन्त शुद्धि नहीं होती । अतः पाप- 
कमं से बचकर हरिनामकोतेनादि द्वारा भगवान्‌ का भजन करना चाहिए । भले ही 
अजामिल ने भगवद्बुद्धि से नारायण नाम का उच्चारण नहीं किया, फिर भी जैसे 
वाळक द्वारा अज्ञान से भी प्रक्षिप्त अग्नि तृणराशि को भस्मसात्‌ कर देता है, वेसे 
ही अज्ञान से भी गृहीत भगवन्नाम सभी पापों को नष्ट कर देता है । जेसे वीयंवत्तम 
कोई विशिष्ट महौषध यदुच्छासेवित होने पर भी श्रद्धा और पार्षद द्वारा उसका 
गुण जाने बिना भी आरोग्य प्राप्त कराता है, वेसे ही भगवन्नामरूप महामन्त्र 
माहात्म्यज्ञान, श्रद्धा आदि के विना भी अपना पापनिवारणादि कार्य करता ही है। 
क्योंकि वस्तु-शक्ति अपना कार्य करने में ज्ञान की अपेक्षा नहीं रखती : नहि वस्तु- 
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हरिर्हरति पापानि दुष्टचित्तरपि स्मृतः । 
अनिच्छयापि संस्पृष्टो दहत्येव हि पावकः॥ 


इसी तरह श्रीमद्भागवत के ६.३.२१-२२ भादि इलोकों में भी वेद- 
प्रणिहित धर्मलक्षण का खण्डन नहीं है, किन्तु वेद-विहित गृह्य भागवतधमें का 
निरूपण किया गया है। श्रीमद्भागवत निगमकल्पतरु का फल है, निगममूलक 
है । इसीलिए उसकी उक्ति में विशवास किया जाता है। ईसाई, मुसलमान आदि 
भी कहते हैं कि साक्षात्‌ परमेश्वरपुत्र एवं मुख्यदूत ने जो कहा, वही मुख्यघमं है, 
अन्य सव त्याज्य हैं। आनन्द-मागंवाले उग सभी धर्मों को हेय कहकर अपने ही 
धर्म को ग्राह्य कहते हैं । उसे ही क्यों न माना जाय ? 


वेदोक्त कर्म, उपासना, ज्ञान सभी धर्म हैं। फिर भी कर्मा से उपासना में 
उत्कषं मान्य ही है। इसी दृष्टि से भागवतधर्म का उत्कर्षं कहा गया है। यमने 
कहा कि स्वयम्भू, नारद, शम्भु, कुमार, कपिल, मनु, प्रहह्वाद, जनक, भीष्म, वलि, 
शुक यम, ये १२ गुह्य, दुर्वोध थागवतधर्म को जानते हैं । उसे जानकर अमृतत्व- 
प्राप्ति होती है । भगवन्नामोच्चारण आदि द्वारा भगवान्‌ में भक्ति-योग सम्पादित 
करना ही संसार में पुरुषों का उत्कृष्ट धर्म है। यहाँ भी अग्निहोत्र, संध्यादि के 
धर्म होने का खण्डन नहीं है; किन्तु भक्तियोग को उससे उत्कृष्ट घर्म कहा गया 
है। यह वेदिक भी मानते हैं । 


यम ने कहा : “पुत्रो ! भगवन्नाम को महिमा प्रत्यक्ष देख लो जिससे 
अजामिल भी मृत्यु-पाश से छूट गया । भगवान्‌ के गुण-कर्म तथा नामों का कीतन 
सभी पापों को नष्ट करने में समर्थ है। ( म्रियमाण अजामिळ ने नारायण नाम 
से अपने पुत्र का विक्रोशन करके भी मुक्ति पा ली । ) 


तस्मात्‌ सङ्गीतंनं विष्णोजंगन्मङ्गलमंहसाम्‌ । 
महतामपि कौरव्य विदृध्येकान्तिकनिष्कृतिम्‌ ॥ ( मा० ६.३.३१ ) 


यहाँ शंका होनी स्वाभाविक है कि फिर धर्माशास्त्रज्ञ लोग सब पापों का 
प्रायश्चित्त भगवन्नामोच्चारण को ही क्यों नहीं बताते ? अतिकष्टसाध्य द्वाद- 
शाब्दादि ब्रत क्यों बतलाते हैं ? इसका समाधान भी वहीं किया गया हैं : 
घ्रायेण वेद तदिदं न महाजनोऽयं देव्या विमोहितमतिरवंत माययाऽलम्‌ । 
त्रय्यां जडीक्ृतमतिमंधुपुष्पितायां वेतानिके महति कर्मणि युज्यमानः ॥ 
( भागवत ६.३.२५ ) 
अर्थात्‌ प्रायः द्वादश भागवतजनों को छोड़कर वड़े-वड़े महाजन, शास्त्रज्ञ भी 


भागवतधर्म का महत्त्व नहीं जानते; क्योंकि देवी माया से उनकी मति मोहित 
३० 
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होती है । मधुपुष्पिता त्रयी में पुष्पस्थानीय अर्थवाद से मनोरम कर्मपरक त्रयी में ही 
उनकी मति जड़ीकृत रहती है । अतएव वे बड़े कर्मों में ही श्रद्धा से युज्यमान 
होते हैं । छोटे कर्मों में उन्हें श्रद्धा ही नहीं । 


वस्तुतः यहाँ मन्वादि धर्मशास्त्रकारों को 'अज्ञ महाजन” नहीं कहा गया है 
क्योंकि वे भी द्वादश भागवतों में ही हैं । स्वयम्भू तथा नारद भी स्मृतिकार हैं। 
अतः महाजन से वड़ शास्त्रज्ञ का ही ग्रहण समझना चाहिए। अतः जसे मृतसंजीवनी 
औषधि को न जानेनेवाले वद्य रोगनिवारणार्थ त्रिकट और निम्वादि औषध वतछाते 
हैं, वसे ही भागवतधमं का महत्त्व न जाननेवाले घर्मशास्त्रज्ञ ही कृच्छ, चान्द्रायणादि 
प्रायश्चित्त वतलाते हैं। मन्वादि धर्मशास्त्रकार यद्यपि परम तत्त्वज्ञ थे; फिर भी 
उन्होने पाप-निवारणार्थं द्वादशाब्दादि कठोर प्रायर्चित्त ही वताया, भगवन्नामो- 
च्चारण नहीं; क्योंकि वे जानते थे कि संसार के वड़े-वड़े लोगों की भी बड़ -बड़ 
कर्मो में श्रद्धा होती है, छोटों में नहीं । बड़े-बड़े म्त्रों में श्रद्धा होती है, छोटे 
मन्त्रों में नहीं । इसलिए वे इसके ग्राहक नहीं हैं । 


आजकल भारत में प्रायः सभी राम, कृष्ण आदि नाम उच्चारण करते 
ही रहते हैं। कई लोग तो खूब पाप करते हैं; दुराचार सुरापान, मांस-भक्षण 
चोरी, बेईमानी भी करते हैं और खूब नाम भी जपते हैं वर्षों तक ऐसा करते 
रहने पर भी उनमें कोई परिवतंन नहीं दीखता । अतः यदि किसीसे ब्रह्महत्या 
या सुरापान आदि हुआ और प्रायश्चित्त करने की भी इच्छा हो, तो उसे कठोर 
ब्रत, कर्मा, यज्ञ या दान का उपदेश करने पर ही श्रद्धा होती है । भगवन्नाम तो वह 
यदा-कदा उच्चारण करता ही रहता है, अतएव उसमें श्रद्धा नहीं होती । कठोर 
ब्रतों के करने पर उसे विश्वास भी होता है कि 'हाँ, हमारा पाप मिट गया होगा ।' 
ऐसे अधिकारियों का वाहुल्य होने से ही वसा उपदेश है । 


इस तरह यद्यपि भगवन्नाम से ही सब प्रकार के पापों का प्रायरिचित्त हो 
जाता है; फिर भी ऋषियों ने विभिन्‍न दान, व्रत, यज्ञादिरूप प्रायरिचित्त पापों 
के नाशार्थे निर्धारित कर रखा है। इतना हो नहीं, कई पापों को ऐसा भी माना 
है कि उनका कोई प्रायर्चित्त ही नहीं होता। जसे : प्रत्यन्त-गमन ( विलायत- 
यात्रा ) के सम्बन्ध में लिखा है कि प्रायरिचित्त द्वारा शुद्धि करने पर भी उसको 
जाति में नहीं लिया जा सकता : शोधितस्याऽप्यसङ्ग्रहः । 


पण्डितराज जगन्ताथने भो कुछ आचरणों को प्रायर्चित्त-प्रसरणपयातीत 
कहकर उन्हें करनेवालों के उद्धारार्थं गंगा का आगमन वतलाया है : 


अपि प्रायइचित्तप्रसरणफ्थातोतचरितान्‌ । 
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यद्यपि भगवन्नाम, ध्यान आदि भी प्रायर्चित्त-प्रसरणपथातीतचरितों का उद्धार 
करनेवाले हैं । इन दोनों दष्टियों का समन्वय भी इस दृष्टि से हो जाता है कि 
पारलौकिक भृक्ति-मुक्ति के उपयुक्त अपेक्षित शुद्धि भगवन्नाम, गंगास्नानादि से हो 
जाने पर भी व्यावहारिक-सामाजिक शुद्धि के लिए धर्मेशास्त्रोक्त प्रायश्चित्त ही 
आवश्यक हैं । ब्रह्महत्या, सुरापान, स्वर्णस्तेय, गुरुपत्नी-गमनादि ऐसे पाप हैं कि 
जिनकी भगवन्नामादि द्वारा पारलौकिक शुद्धि हो जाने पर भी सामाजिक शुद्धि 
के लिए धर्मेशास्त्रोक्त घ्रायर्चित्त ही अपेक्षित हैं । कठिन प्रायरिचित्त के कारण हो 
लोगों को उन कर्मो से भय होता है। भगवन्नामादि सरल-सुगम प्रायर्चित्त होने 
पर तो वह भय निवृत्त हो जाता है और ऐसे लोग सरल घ्रायरिचत्त होने से निर्भ- 
यता से पाप करते हैं। वेसा पाप ही नामापराघ कहलाता है । ऐसे लोग नाम भी 
जपते रहते हैं ओर पाप भी करते रहते हैं। यही कारण है कि भागवतजन भी 
व्यवहार में व्यापक व्यावहारिक प्रायश्चित्त ही करते हैं। जसे कि सूत उग्रश्रवा 
के वध होने पर वलरामजी ने भी ऋषियों की सम्मति से धमंशास्त्रोक्त ही 
प्रायर्चित्त किया था। तभी तो मनु, वसिष्ठ, नारद, यम, आदि परम भागवत 
एवं भागवतधमं के ज्ञाता होने पर भी अपनी स्मृतियों में विभिन्न तप, ब्रत आदि 
का विधान करते हैं । 


यद्यपि कहा जा सक्ता है कि भगवन्नाम आदि से व्यावहारिक शुद्धि भी 
उक्त है। जसे 


यच्ञामधेयश्रवणानुकीतंनात्‌ यत्प्रह्नणात्‌ यत्स्मरणादपि क्वचित्‌ । 
इवादोऽपि सद्यः सवनाय कल्पते कुतः पुनस्ते भगवन्नु दशनात्‌ ॥ 


'भगवन्‌, आपके नाम का श्रवण, अनुकीतेन और आपके प्रणाम तथा स्मरण से 
चाण्डाल भी सद्य: सवन, ज्योतिष्टोमादि यज्ञों तथा तद्गत प्रातःसवन माध्याह्ल- 
सवन आदि का अविकारो हो जाता है। फिर आपके दशंन से कितना दिव्य पुण्य 
होता है, इस सम्वन्ध में कहना ही क्या है ?' किन्तु यह ठीक नहीं है; क्योंकि 
शास्त्रों के अनुसार द्विजाति ही वदिक यज्ञों तथा सवनों का अधिकारी होता है। 
असंस्कृत द्विजाति, शुद्र आदि उसके अधिकारी नहीं होते, तो फिर चाण्डाल का 
तो कहना ही क्या है। इप्तीलिए वदिक कर्मो के अधिकार वर्णमूलक होते हैं और 
वण भी जन्ममूलक ही मान्य होता है। कमं भी जन्म द्वारा ही वण॑-परिवतेन का 
हेतु वनता है । सीधे चाल जन्म में कम द्वारा जाति परिवर्तित नहीं होती । 


अतएव उक्त वचन के 'सद्य:' शब्द का दि-त्रि-जन्मान्तरमेव अथं है। अर्थात 
इवाद ( चाण्डाल ) भी शीघ्र ही अर्थात्‌ दो ही तीन जन्मों में सवनाहे द्विजाति- 
जन्म पाता है। शीघ्रता अपेक्षाकृत ही ग्राह्य है। इस दृष्टि से जहाँ चाण्डाल 
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संकड़ों जन्मों में द्विजाति-जन्म पाता है, वहीं श्रीभगवन्नाम की महिमा से दो- 
तीन जन्मों में ही वह द्विजाति हो जाता है, तो उसे शीघ्रता ही कहनी चाहिए । 
श्रीमद्भागवत तथा अन्यत्र भी व्यास, नारद आदि द्वारा भगवन्नाम को महा- 
महिमा का वर्णन होने पर भी उन लोगों ने वर्णाश्रम-धमं के आचरण पर पुरा 
बल दिया है । वसे तो ज्ञान एवं ध्यान सभी पापों को नष्ट कर देते हैं : 


ज्ञानाग्निः सर्वकर्माणि भस्मसात्‌ कुरुतेष्जु न । 
अतिपातकयुक्तोऽपि ध्यायन्निसिषमच्युतस्‌ ॥ 
भुयस्तपस्वी भवति पड्क्तिपावनपावनः ॥ 


पर उसके भी कितने अधिकारी हैं? इसीसे श्रीभगवन्नाम में पूर्ण विश्वास रखने- 
वाले भी शास्त्रोक्त चान्द्रायणादिरूप प्रायर्चित्त इसीलिए करते हैं कि स्वाधीन 
भी सिह को श्व-श्एंगालादिनिवारणार्थं प्रयुक्त नहीं किया जाता; मच्छर हटाने के 
लिए नारायणास्त्र, पाशुपतास्त्र का प्रयोग नहीं किया जाता। इसीलिए आज भी 
संत्र भारत के काशी, मथुरा आदि पुरियों में विभिन्न पापों के ध्मंशास्त्रोक्त 
प्रायर्चित्तों का ही अनुष्ठान होता है। बड़े-बड़े ब्रतों के करने के भय से पाप से 
निवृत्ति भी होती है। अतिसरल नामोच्चारण ही प्रायड्चित्त होगा तो निर्भेय 
होकर लोग पाप में प्रवृत्त हो सकते हैं । 


इसीलिए नामापराध के प्रसंग में कहा है कि अत्यन्त असत्‌ लोगों के सामने 
नाम की महिमा वर्णन करना नामापराध है। इससे वे नाम से अनायासेन सव पाप 
नष्ट हो जायेंगे, ऐसा समझकर पाप कर सकते हैं। अत: नाममाहात्म्य-ज्ञान से सबकी 
मुक्ति हो जायगो, यह समझकर भी पापतिवारणार्थ श्री भगवन्नाम का प्रयोग न करके 
अन्य प्रायर्चित्तों का विधान किया गया है, यह भी श्रीधरस्वामी ने कहा है। 
फिर भी सिद्धान्ततः भगवन्नाम सब पाप-तापों का नाशक, सव धर्मो का प्रापक, 
भगवत्‌-तत्त्व का ज्ञापक एवं वोधक है, यह वेद, वेदान्त, पुराण एवं घमंशास्त्र का 
सुविचारित मत है । यही समझकर सुधी लोग भगवान्‌ की भक्ति करते हैं। भक्त 
लोग यमदण्ड के अधिकारी नहीं होते । यदि उनसे कुछ पातक वनता भी है, तो 
भगवान्‌ के गुणानुवाद से वह नष्ट हो जाता है। 


निष्कर्ष यह है कि इस तरह भगवद्भक्ति, भगवन्नामोच्चारण, भगवत्‌- 
तत्त्वज्ञान परम धमं. परधम ( उत्कृष्ट धर्म ) है-यह मान्य होने पर भी 
“शास्त्रीय विधि से विहित धमं है, निषेध से निषिद्ध अधमं है” इसका खण्डन नहीं 
होता । तभी तो यमदूत, विष्णुदूत दोनों ने अजामिल को पातकी माना शुद्धि के 
सम्बन्ध में दोनों का मतभेद था । यमदूतों के अनुसार धमंशास्त्रोक्त प्रायश्चित्त 
न्‌ करने के कारण पुत्राह्वान के प्रसंग से उच्चरित नारायण नामोच्चारण से 


जो 
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उसकी शुद्धि नहीं हुई । विष्णृदूतों के अनुसार नारायण के नामाभास से भी उसको 
शुद्धि हो गयी; क्योंकि वह भी शास्त्रानुसार पापों का निवर्तक है ही । घम- 
शास्त्रोक्त चान्द्रायणादि पाप के निवर्तक नहीं हैं, यह भी विष्णुदूतों ने नहीं कहा । 
हाँ, यह अवश्य कहा गया है कि प्रायश्चित्तों से पाप नष्ट हो जाने पर भी वासना- 
वशात्‌ पाप की ओर मन जाता है और उस वासना का क्षय भगवान्‌ के व्यान 
एवं उपासना से ही होता है। श्रीभगवन्नाम से भगवान्‌ की स्मृति हो सकती हैं, 
अतः उससे वासना-क्षय भी हो सकता है । अतः यह चान्द्रायणादि से भी 
उत्कृष्ट है । 

तस्मात्‌ सिद्ध है कि वेद, वेदान्त धर्मशास्त्र, रामायण, महाभारत तथा भाग- 
वतादि समस्त पुराणों का परस्पर समन्वय ही है। उनमें मतभेद की कल्पना 
तात्पर्थंज्ञान न होने से ही होती है। इसीलिए मीमांसादुष्टि से समन्वय किया 
जाता है । अन्यथा मन्त्रों, ब्राह्मणों, उपनिषदों में भी पर्याप्त मतभेद प्रतीत होगा । 
इपीलिए पूर्वोत्तर-मीमांसा द्वारा समन्वथ किया गया है । मिताक्षरा, हेमाद्रि, वीर- 
मित्रोदय आदि निवन्धग्रन्थों में शास्त्रबचनों का विरोध-परिहार करके समन्वय 
किया गया है । | 


श्रीम-द्भागवत में कई स्थानों पर वेदों ओर वेदिकों की निन्दा-सी प्रतीत 
होती है । जसे : 


त्रब्यां जडीकृतमति - मंधपुष्पितायाम्‌ । ( ६.२.२५ ) 

एवं व्यवसितं केचिदविज्ञाय कुबुद्धयः । 

फलश्चति कुसुलितां न वेदज्ञा वदन्ति हि॥ 

कामिनः कृपणा लुब्धाः पुष्पेषु फलबुद्धयः । 

अग्निमुग्धा धुमतान्ताः स्वर्लोकं न विदन्ति ते ॥ 

न ते मामङ्ग जानन्ति हृदिस्थं य इदं यतः । | 
उक्थशास्त्रा ह्यसुतृपो यथा नीहारचक्षुषः ॥ ( ११.२१.२६२८) 


अर्थात्‌ मधुवत्‌ पुष्पिता वेदत्रयी में जड़ीकृत बुद्धिवाळे कर्मकाण्डी लोग परमधर्म नहीं 
जानते ; अग्निमुग्ध धूमता में हो जिनका पर्यवसान होता है, ऐसे वे क्मेठ लोग 
अपने स्वरूपभूत आत्मलोक को नहीं जानते । उक्थशास्त्र कर्मंकाण्डसम्वन्धी स्तोत्र, 
शस्त्र ( शंसन करनेवाले मन्त्रसमूह ) में लगे नीहार ( कुहरा ) से आवृतचक्षु 
होने से वे घ्राणपोषण-परायण मेरा मन्तव्य नहीं जानते । इस तरह विस्तार से कमं- 
काण्डियों की निन्दा की गयी है । गीता में भी कहा गया है: 


त्रेगुण्यविषया वेदा निस्त्रेगुण्यो भवाजुन। 
यावानयं उदपाने सवंतः सम्प्लुतोदके ॥ 
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तावान्‌' सर्वेषु वेदेषु ब्राह्मणस्य विजानतः। 
यामिमां पुष्पितां वाचं प्रवदन्त्यविपहिचितः॥ 
वेदवादरताः पाथ नान्यदस्तीति वादिनः । 
नाहं वेदेन तपसा न दानेन न चेज्यया॥ 
शक्य एवंविधो द्रष्टूं दृष्टवानसि मां यथा॥ 


अर्थात्‌ वेद त्रंगुण्य संसार का ही प्रतिपादन करते हैं । अजुंन तुम निस्त्रगुण्य हो 
जाओ । समुद्रप्राप्ति होने पर वापी, कूप आदि में जितना प्रयोजन रह जाता है 
ब्रह्म जानने पर वेद का भी उतना ही प्रयोजन रह जाता है। अर्थात्‌ जसे मधुर 
जलपुर्ण समुद्र मिलने पर वापी, कृप आदि का कुछ भी प्रयोजन नहीं रहता वसे 
ही ब्रह्म जान लेने पर वेद का कुछ भी प्रयोजन नहीं रहता । वेदों से, यज्ञों से, दान 
या तप से मेरी प्राप्ति नहीं होती । 


हे वस्तुतः यह कोई नयी बात नहीं । वेदों-उपनिषदों में भी यही वात कहा 
गया 


न कमणा न प्रजया धनेन त्यागेनेके अमृतत्वमानशुः । प्लवा ह्येते अदुढा यज्ञः 
रूपाः । नीहारेण प्रावृता जल्प्या च। उक्थशासरचरन्ति। ऋचो अक्षरे परमे व्योमन्‌' "` 
यस्तन्न वेद कि ऋचा करिष्यति । नायमात्मा प्रवचनेन लभ्यो न मेधया न बहुना श्ृतेन। 
अर्थात्‌ कमं, प्रजा, धन आदि से अमृतत्व नहीं मिलता । यज्ञ आदि अदुढ़ नौका के 
तुल्य संसार से तारने में असमर्थ हैं। कर्मकाण्डी तत्त्व नहीं जानता । जो ब्रह्म को 
नहीं जानता, वह ऋग्वेद पढ़कर क्या करेगा ? ऐसे सहस्रों वचन उपस्थित किये 
जा सकते हैं, क्रिन्तु उनका तात्पर्यं न समझने से लोग वर्णाश्रमानुसारी श्रौत-स्मातं 
धमं की निन्दा तथा उपेक्षा करते हैं। 

वस्तुतः उक्त वाक्यों का वेद एवं वेदोक्त कमं आदि की निन्दा में तात्पर्य 
नहीं । किन्तु उन कमंजड़ों निरोइवरवादी जरन्मीमांसको की निन्दा करके त्याग, 
वराग्य एवं धमकर्मानुष्ठान द्वारा ईश्वराराधना में प्रवृत्त करना ही उक्त वाक्यों 
का तात्पर्याथं है । वदिकों का प्रसिद्ध सिद्धांत है 


नहि निन्दा निन्द्यं निन्दितुं प्रवतते, किन्तु स्तव्यं स्तोतुम्‌ । 
निन्दा का तात्प निन्दा में न होकर विधित्सित अर्थ की स्तुति में होता है। 
मष्त्र-संहिता में ही कमे और उपासना की निन्दा .करनेवाला मन्त्र 
मिलता है : 


अन्धं तमः प्रविशन्ति ये अविद्यामुपासते। 
ततो भूय इव तमो य उ विद्यायां रताः॥ 


अ 
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अर्थात्‌ वे लोग अन्धतम में प्रवेश करते हैं, जो अविद्या यानी विद्या-उपासना से 
भिन्न एवं उपासनासदृश वेदविहित कमं में लगे हैं और उनसे भी अधिक तम में वे 
प्रवेश करते हैं जो उपासना में लगे हैं । 


जव वेद के अधिकांश भाग में कर्म और उपासना का ही विधान है तव 
उन्हींकी निन्दा में वेद का तात्पर्य कंसे हो सकता है? अतः स्पष्ट है कि उक्त 
वचन का तात्पर्यं कमं-उपासना की निन्दा में नहीं, किन्तु विधित्सित कमं-उपासना 
के समुच्चय में ही है । 
विद्यां चाविद्यां च यस्तद्वेदोभयं सह। 
अविद्यया मृत्युं तीर्त्वा विद्ययामृतमञ्नुते ॥ 


अर्थात्‌ जो विद्या-उपासना और अविद्या-कमं दोनों का साथ-साथ अनुष्ठान करता 
है, वह अविद्या द्वारा मृत्यु पाशविक कमे का अतिक्रमण कर विद्या से अमृतत्व की 
प्राप्ति कर लेता है । 


इसी प्रकार अनेक प्रसंग समझे जा सकते हैं « 'सांख्यकारिका' में कहा गया 
है : दृष्टवदानुश्चविकः अर्यात्‌ जसे लौकिक चिकित्साकर्म से ऐकान्तिक ( निश्चित ) 


आत्यन्तिक ( अवश्यंभावी ) दुःखनिवृत्ति नहीं होती, वेसे ही आनुश्रविक वेदिक 


उपाय से भी ऐकान्तिक-आत्यन्तिक दुःख की निवृत्ति नहीं होती । किन्तु सांख्य- 
कौमुदीकार वाचस्पति मिश्र ने स्पष्ट किया कि यह कर्मकाण्डरूप आनुश्रविक उपाय 
के सम्वन्ध में ही समझना चाहिए; वेदिक तत्वज्ञान, उपासनादिरूप उपाय के 
सम्वन्ध में नहीं । क्योंदि न स पुनराचतंते, न स पुनरावतते इत्यादि श्रुतियों के 
अनुसार उपासना, ज्ञान आदि से तो पुनरावतंनरहित मोक्ष की प्राप्ति स्पष्ट ज्ञात 
होती है । अतः ज्ञानादि आनुश्चविक उपाय तो ऐकान्तिक-आत्यन्तिक दुःखनिवृत्ति 
का हेतु है ही । इतना ही क्यों, पूर्वोक्त मन्त्रों के अनुसार कमं भो उपासना के साथ 
समुच्चित होकर मृत्युनिवारण और अमृतत्वप्राप्ति का साधन कहा ही गया ह्वै। 
उपनिषदों एवं ब्रह्मसूत्र में यह स्पष्ट कहा गया है कि निष्काम यज्ञ, तप, दान, 
आदि का तत्त्वज्ञान-प्राप्ति के लिए अनुष्ठान करना चाहिए । अतः उनका फल 
केवळ स्वर्गादि नहीं, किन्तु तत्त्वज्ञान द्वारा मोक्षप्राप्ति भी है । 


तमेतमात्मानं ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसा अनाइाकेन । 


अर्थात्‌ ब्राह्मण लोग इस आत्मा को यज्ञ, तप, दान एवं अनशन, चान्द्रायणादि त्रत 
से जानना चाहते हैं । 


यहाँ किच्हीं आचार्यों के अनुसार यज्ञादि का फल ब्रह्मज्ञान की तीब्र 
इच्छा ही है । किन्हींके अनुसार इष्यमाण वेदन ( तत्त्वज्ञान ) यज्ञादि का फल 


* ३४० विंचार-पीयूंष ! भारतीय शाज॑नीति 


है। गीता में जव कि भगवान्‌ अजुन के लिए तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते के अनुसांर॑ 
कतंव्य-अकतेव्य कमं के निर्णय के लिए शास्त्र को ही आदरणीय कहते हैं तो 
स्वयं शास्त्रमूधेन्य वेद की निन्दा केसे कर सकते थे ? यदि भगवान वेद से विदित 
न होते तो कसे कहते कि सव वेदों से में ही वेद्य हूं : वेदेइच सर्वैरहमेव वेद्यः। वेद- 
उपनिषद्‌ भी कहती है कि सभी वेद परमानन्द ब्रह्म का ही निरूपण करते हैं: 
सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति । 


अतएव नाहं वेदेनं तपसा का स्पष्ट अर्थ है कि भक्ति-श्रद्धा विना केवल 
वेद, यज्ञ, तप आदि से भगवान्‌ की प्राप्ति नहीं होती । भक्ति-श्रद्धासहित वेदों से 
तो भगवान्‌ की प्राप्ति होतो ही है। भगवद्दरणनिरपेक्ष प्रवचन, मेधा तथा श्रव- 
णादि द्वारा भगवान्‌ को प्राप्ति नहीं होती । भगवद्दरणसहित प्रवचन आदि से तो 
भगवान्‌ की प्राप्ति होती ही है। 


इस सम्वन्ध में एक लोकप्रसिद्ध दोहा स्मरणीय है: 


राम नाम इक अंक हे, सब साधन हैं झुन्य। 
अंक रहे दस गुन है, अंक गये सब झून्य॥ 


श्री रामनाम अंक है, सव साधन शून्य हैं, अंक के विना शून्य शून्य ही है, 
पर अंक रहने पर शून्य निर्थक नहीं होता । शून्य जितना अधिक होता है, अंक 
को उतना ही अधिक बहुमूल्य बचाता है। अंक के सामने एक शून्य हो तो १० 
दस हो जते हैं, दो हों तो १०० सो हो जाते हैं, तोन हों तो १००० सहस्र हो 
जाते हैं। इसी तरह श्रीभगवन्नाम के साथ यज्ञ, तप, दान आदि साधन होते हैं 
तो उनका महत्त्व बहुत बढ़ जाता है । लेकिन भक्ति, नाम आदि न हों तो जपे 
एक अंक न रहने पर भी संकड़ों शून्य शून्य ही रह जते हैं, वेसे ही सव साधन 
शुन्यफल ही रह जाते हैं । 


नामसङ्कीतंनं यस्य सर्वपापप्रणाशनम्‌ । 
प्रणामो इुःखशमनस्तं नमामि हार परम्‌ ॥ 


ब्रह्मसुत्र ( अध्याय ३, पाद ४, अधिकरण ११) में ब्रह्मचारी, वानभ्रस्थ, 
संन्यामी के अवकीर्णी ( स्वेच्छापूर्वक ब्रह्मचयं-भ्रष्ट होने पर प्रायरिचत्त का 
विचार किया गया है। उपत्रुर्वाण ब्रह्मचारी के समान ही नेठिष्क्र ब्रह्माचारी के 
लिए भी प्रायश्चित्त कहा गया है । इसी तरह वेखानस के लिए भी १५ रात्रि का 
भ्राजापत्यत्रत करके सोमलताभिन्न तृण, वृक्ष-वहुल जङ्गल को जल देकर वृद्धि 
“करने का विधान कहा गया है । रत्नप्रभाकर ने विशेष रूप से. संन्यासी के 
लिए भगवान्‌ का रूप बताया है । 


} 


शास्त्रोक्त घमं एवं भगवन्नाम २४१ 


सरवंपापप्रसत्त्ोऽपि ध्यायन्निमिषमच्युतम्‌ । 

सुथस्तपस्वी भवति पङ्क्तिपावन एवच॥ 

उपपातकसङ्घेछु पातकेषु महत्सु च। 

प्रदिश्य रजनीपादे ब्रह्मध्यानं समाचरेत्‌ ॥ 

सनोवादकायजानु दोषान्‌ ज्ञानोत्यानप्रमादजान्‌ । 

सर्वान्‌ दहति योगारिनस्तूलराशिमिवानलः ॥ 

नित्यमेच प्रकुर्वीत प्राणायामास्तु षोड । 

अपि ्रणहनं सासात्‌ पुनात्यहरहः कृुतः॥ 
अर्थात्‌ एक निमिषभर भो अच्युत का व्यान करने पर परमतपस्वी एवं पंक्तिपावन 
हो जाता है । उपपातकों और महापातकों में भी चतुर्थ प्रहर में ब्रह्म का ध्यान 
करना चःहिए। अज्ञान या प्रमाद में होनेवाळे मानस, वाचिक, कायिक सभी दोषों 
को योगाग्नि इस प्रकार नष्ट कर देता है जसे सामान्य अग्नि तूळराशि को नष्ट 
कर देता है। नित्य ही षोड़श प्राणायाम करने चाहिए । ऐसा प्रतिदिन मासंमर 
करने पर भ्रूणहत्या करनेवाला भी पवित्र हो जाता है । फिर भी अन्त में १२वें 
अधिकरण में कहा गया है: 


बहिस्तुभयथापि स्मृतेराचाराच्च । ( ब्रह्मसूत्र २.४.४३ ) 


४३वें सुत्र में कहा गया है कि उक्त प्रायरिचित्तों मे पारलौकिक शुद्धि होने 
पर भी उसकी लौकिक शुद्धि नहीं होती । इसीलिए समाज में वे ग्राह्म नहीं होते । 
उनको यज्ञ, अध्ययन, विवाहादि में ग्राह्यता नहीं होतो । अतः व्यवहार में शिष्टों 
द्वारा उनका वहिष्क।र हो उवित है; क्योंकि वसी हो स्मृति और वेसा ही शिष्टा- 
चार भी है: 
आरूढो नेष्ठिकं धमं यस्तु प्रच्यवते पुनः। 
प्रायश्चितं न पश्यामि येन शुद्ध्येत्‌ स आत्महा ॥ 
आरूढपतितं विप्रं मण्डलाच्च विनिःसृतम्‌ । 
उद्बद्धं झसिदष्टं च स्पृष्ट्वा चान्द्रायणं चरेत्‌ ॥ 
इस प्रकार स्पष्ट है कि शास्त्रोक्त घर्म और भगवन्नाम-माहात्म्य में किसी 
प्रकार का असामञ्जस्य नहीं है । 


प्रथम भाग समाप्त 
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द्वितीय भाग : भाधुनिक वाद 


१, क्‍या वेदा-शास्त्र का प्रामाणय मानना अपकप ? 


प्रमेय की सिद्धि प्रमाण पर निर्भर होती है । प्रमाणशून्य विचार, वाद, सिद्धान्त 
सव अप्रामाणिक, भ्रान्त, विनश्वर और हेय भी समझे जाते हैं । जसे रूप जानने 
के लिए निर्दोष चक्षु, गन्ध के लिए घ्राण, शब्द के लिए श्रोत्र, रस के लिए रसना, 
स्पशं के लिए त्वक्‌ और सुख-दुःख के लिए मन प्रमाण अपेक्षित हैं, वेसे ही अनुमेय 
, प्रकृति, परमाणु आदि के ज्ञान के लिए हेत्वामाक्षों पर अनाघृत, व्यभिचारादि- 
दोषशून्य व्याप्तिज्ञान या व्याप्य हेतु पर आधृत अनुमान अपेक्षित होता है । ठीक 
इसी प्रकार धमं, ब्रह्म आदि अतीन्द्रिय और अननुमेय पदार्थों के ज्ञान के लिए 
स्वतन्त्र शब्द-प्रमाण अपेक्षित है । संसार में सर्वत्र पिता-माता को जानने के लिए 
पुत्र को शब्द-प्रमाण को आवश्यकता होती है । न्यायालयों में लेखों एवं साक्षियों 
के शब्दः के आधार पर ही आज भी सत्य का निर्णय किया जाता है। 


फिर भी वेदिक शब्द-घ्रामाण्य उनसे विलक्षण है । कारण, लोक में शब्द कहां 
भी स्वतन्त्र प्रमाण नहीं होते । वे प्रत्यक्ष एवं अनुमान पर आधृत होते हैं । उनके 
आधारभूत प्रत्यक्ष तथा अनुमान में दोष हाने अथवा वक्ता के भ्रम, प्रमाद, विप्र- 
लिप्सा, करणापाटव आदि दोषों से दूषित होनेके कारण उनमें कहीं अघ्रामा्य भी 
सम्भव होता है । दोषशून्य प्रत्यक्षादि प्रमाणों पर आधृत समाहित निर्दोष आप्त- 
वक्ता के शब्दों का ही प्रामाण्य होता है किन्तु अपौरुषेय मन्त्र-्राह्मण रूप वेद तो 
सदा प्रमाण हो होते हैं, अप्रमाण नहीं । शब्द का प्रामाण्य सवंत्र मान्य है, उसका 
अप्रामाण्य वक्ता के भ्रम-प्रमादादि दोषों पर ही निर्भर होता है। यदि कोई ऐसे 
भी शब्द हों जो किसी वक्ता से निमित न हों, तो उनके वक्तृदोष से दूषित न होने 
के कारण अप्रामाण्य का कारण न होने से सुतरां उनका स्वतः प्रामाण्य मान्य होता 
है । ऐसे ही उपमान, अर्थाएत्ति और अनुपलब्धि प्रमाण भी मान्य हैं । ऐतिह्य, 
चेष्टा आदि कोई स्वतन्त्र प्रभाण नहीं, क्योंकि प्रवाद या ऐतिह्य यदि आप्तपरम्परा 
से प्राप्त है, तो आप्तवाक्य में ही आ जाते हैं और चेष्टादि आन्तर भावों के अनु- 
मापक होने से अनुमान में ही निहित समझे जाते हैं । 


२४४ विचार-पोयूष ॥ आधुनिक वाद 


जिन ग्रन्थों या वाक्यों का पठन-पाठन एवं तदर्थानुष्ठाम अविच्छिन्न अनादि 
सम्प्रदाय-परम्परा से प्रचलित हो ओर जिनका निर्माण या निर्माता प्रमाणसिद्ध 
न हो, ऐसे वाकय या ग्रन्थ अनादि एवं अपौरुषेय ही होते हैं। मन्तर-त्राह्मणात्मक 
शब्दराशि इसी दृष्टिकोण से अनादि-अपौरुषेय मानी जाती है। गो, घट, पट 
आदि बहुत से शब्द भी, जिनका निर्माण प्रमाणसिद्ध नहीं है और जो अनादिकाल 
से व्यवहार में प्रचलित हैं, नित्य माने जाते हैं । 


नेयायिक, वेशेषिक आदि के मतानुसार यद्यपि वर्ण एवं शब्द सभी अनित्य 
ही हैं; तथापि पूर्वोत्तर मीमांसकों की दृष्टि से वर्ण नित्य ही होते हैं । क्योंकि 'अ 
कचटतप' आदि वर्ण प्रत्येक उच्चारण में एकरूप-से ही पहचाने जाते हैं। 
अत्रश्‍्य ही कण्ठ-ताल्वादि भेद से ध्वनियों में भेद भासता है, अतः ध्वनियों के 
अनित्य होने पर भी वणं सर्वत्र अभिन्न एवं नित्य हैं। नियत वर्णों की नियत आनु- 
पूर्वी को ही “शब्द' एवं नियत शब्दों की नियत आनुपूर्वी को वाक्य कहा जाता 
है । यद्यपि वर्णो के नित्य एवं विभु होने से उनका देशकृत तथा कालकृत पौर्वापर्ये 
असम्भव ही होता है और पौर्वापर्य न होने से शब्द एवं वाक्य-रचना असम्भव ही 
है; तथापि कण्ठ-ताल्वादिजनित वर्णो की अभिव्यक्तियाँ अनित्य ही होती हैं। अतः 
आ सम्भव है और उसीके आधार पर पदत्व तथा वाश्रयत्व भी वन 
जाता है। 

यद्यपि वर्णाभिव्यक्तियों के अनित्य होने से पदों एवं वाक्यों की भी अनित्यता 
ही ठहरती है; तथापि जिन पदों एवं वाक्यों का प्रथम उच्चारयिता या पूर्वानुपूर्वी- 
निरपेक्ष आनुपूर्वी-निर्माता प्रमाणसिद्ध नहीं, उन पदों एवं वाक्यों को प्रवाहरूप से 
नित्य ही माना जाता है। रघुवंश आदि के प्रथम आनुपूर्वी-निर्माता या उच्चारयिता 
कालिदास आदि हैं, किन्तु वेदों का अनादि आचार्य-परंपरा से ही अनादि अध्ययन- 
अध्यापन चलता आ रहा है । अतः उनका निर्माता या प्रथमोच्चारयिता कोई नहीं 
है । रघुवंश आदि के उच्चारयिता हम जसे भी हो सकते हैं, पर प्रथम उच्चारयिता 
काछिदासादि ही हैं, हम लोग तो पूर्वानुपूर्वी से सापेक्ष होकर ही उच्चारयिता है, 
निरपेक्ष नहीं । किन्तु वेदों का कोई भी निरपेक्ष उच्चारेयिता या प्रथम उच्शर- 
यिता नहीं है । सभी अध्यापक अपने पूर्व-पु्वं के अध्यापकों से ही वेद का अध्ययन 
या उच्चारण करते हैं, इसलिए वेद अनादि एवं नित्य माने जाते हैं । 

गो-घटादि राब्दोंका नित्यत्व वेयाकरण एवं पूर्वोत्तर मीमांसक भी मानते 
हैं और शब्द को शक्ति भी जातिमें मानते हैं । इसीलिए शब्द और अर्थे का सम्बन्भ्र 
शक्ति या संकेत भी उन्हें नित्य ही मान्य है । 

यद्यपि 'डित्थ', 'डवित्थ'’ आदि यदृच्छा-शब्दों के समान कुछ शब्द सादि भी 
होते हैं; तथापि तद्भिन्न पुण्यजनक सभी साधु शब्द अनादि एवं नित्य ही होते हैं । 
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हम अनादिकाल से ही गो, घट आदि शब्दों और उनके अर्थों के सम्वन्धों का वृद्ध- 
व्यवहार-परम्परा से ज्ञान प्राप्त करते हैं । इन शक्तग्राहक-हेतु व्याकरण, काव्य, 
कोष आदि में व॒द्ध-व्यवहार ही मूर्चन्य माना जाता है। धूम-वह्लि का सम्बन्ध 
स्वाभाविक सम्वन्ध है तथा धम-वह्लि का व्याप्तिसम्वन्ध ज्ञात होने पर ही 
धम से वह्वि का अनुमान होता है, अन्यथा नहीं । इसी तरह शब्द एवं अथ का 
स्वाभाविक सम्वन्ध होने पर भी व्यवहारादि द्वारा सम्बन्ध-ज्ञान होने पर ही शब्द 
भी स्वार्थं का वोधक होता है । यद्यपि नेयायिक, वशेषिक आदि शब्द एवं अथ के 
सम्वन्ध ईश्वरक्ृत होने से शब्द अर्थं और उसके सम्वन्ध को अनित्य हो मानते हैं; 
तथापि सृष्टि-प्रलय की परम्परा अनादि होने से सभी सृष्टियों में सम्वन्ध समान- 
रूप से रहते हैं । अत: उनके यहाँ भी शब्द, अथ और उनके सम्वन्ध प्रवाहरूप से 
नित्य ही होते हैं । 


पूर्वोत्तर मीमांसक वर्ण, पद एवं पद-पदाथसम्वन्ध तथा वाक्य एवं वाक्य- 
समूह वेद को भी नित्य मानते हैं । 


इतिवृत्तवेत्ता भी संसार के पुस्तकाळों में सर्वेश्राचीन पुस्तक ऋग्वेद को 
ही मानते हैं । लोकमान्य तिलक ने 'ओरायन' में युधिष्ठिर से भी हजारों वषं पूर्व 
वेदों का अस्तित्व सिद्ध किया है। श्री दीनावाथ चुलेट ने कई मन्त्रों को लाखों वष 
प्राचीन सिद्ध किया है । मनु, व्यास, जेमिनि प्रभूति ऋषियों तथा स्वयं वेद ने भी 
वेदवाणी को नित्य कहा है: वेदशब्देभ्य एवादो पृथकसंस्थाइच निमे (मनु० १.२१), 
अत एव च नित्यत्वस्‌ ( ब्रह्मसू० १.३.२९ ), वाचा विरूपनित्यया ( क्र० सं० ८.७५ ६ ), 
मत्पत्तिकस्तु शब्दस्यार्थेन सम्बन्धः ( जे० सू० १,५) आदि । 

वाक्यपदीयकार के अनुसार प्रत्येक ज्ञान के साथ सुक्ष्मरूप से शब्द का 
सहकार रहता है । कोई भी विचारक किसो भाषा में हो विचार करता है। 


न सोऽस्ति प्रत्ययो लोके यः राब्दानुगसाद्‌ते । 
( वाक्यपदीय , १ का० १२३ इलो० ) 


'जानाति, इच्छति, अथ करोति’ के अनुसार ज्ञान से इच्छा एवं इच्छा 
से ही कम होते हैं : 
ज्ञानजन्या भवेदिच्छा इच्छाजन्या भवेत्क्ृतिः। 
अतः सृष्टि-निर्माण के लिए सर्वज्ञ ईश्वर को भी ज्ञात ( विचार ), इच्छा एवं 
कर्मं का अत्रलम्वन करना पड़ता है। जिस भाषा में ईश्वर सृष्टि के अनुकूल ज्ञान 
या विचार करता है, वही भाषा वेदिक भाषा है। ईश्वर एवं उसका ज्ञान अनादि 
होता है । अतएव उसके ज्ञान के साथ होनेवाली भाषा ओर शब्द भी अनादि ही 
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हो सकते हैं । वे ही अनादि वाक्यसमूह 'वेद' कहलाते हैं। बीज एवं अंकुर के 
समान ही जाग्रत्‌-स्वप्न, जन्म-मरण सृष्टि-प्रलय तथा कर्मं एवं कर्मफल की पर- 
म्परा भी अनादि ही होती है। अनादि प्रपंच का शासक परमेश्वर भी अनादि ही 
होता है । अनादिकाल से शिष्ट ( शासित ) जीव एवं जगत्‌ पर शासन करने- 
वाले अनादि शासक परमेश्वर का शासन-संविधान भी अनादि ही होता है। वही 
शासन-संविधान 'वेद' है। विशेष जानकारी के लिए 'वेदप्रामाण्य-मीमांसा, वेद- 
स्वरूप-विमशंः ( संस्कत ) एवं 'वेद का स्वरूप और प्रामाण्य’ ( हिन्दी ) ग्रन्थ 
द्रष्टव्य हैं । 


आजकल के विचारक विचार के नाम पर निष्प्रमाण वहुत-सा विश्वृंखलल 
तथा पुर्वापर-विरुद्ध कहते और लिखते हैं। वे प्रमाण से दूर भागते हैं । स्वर्गीय 
श्री मा० स० गोलवलकर की 'विचार-नवनीत' नामक एक पुस्तक प्रकाशित है। 
उसमें उन्होंने कहा है कि “हमारी सांस्कृतिक परम्परा का दूसरा विशिष्ट पहल 
यह है कि हमने किसो भी ग्रन्थ को अपने धमं और संस्कृति की एकमेव सर्वोच्च 
सत्ता नहीं माना । हमारे सभी धर्धे-ग्रन्थ मानवजीवन के एकमेव लक्ष्य के विभिन्न 
पहलुओं एवं भागों के स्पष्टीकरणमात्र हैं । संघ ने अपने विचारों को प्रकट 
करने के लिए किसी एक पुस्तक को अधिक्ृत रूप से न स्वोकृत किया है, न तेयार 
किया है ।” आगे आप कहते हैं । 'एकवार एक धा्गमक नेता ने मुझसे पुछा कि वह 
कौन-सी पुस्तक है, जिसका आप अनुसरण करते हैं ?' मैंने उत्तर दिया: 'यदि हम 
अपने आपको एक पुस्तक के शब्दों तक ही सीमित रखें तो किसी भी प्रकार उन 
मुस्लिम ओर ईसाइयों से अच्छे नहीं होंगे जिनका धमं केवल एक पुस्तक पर टिका 
है । इसीलिए हमारी निष्ठा आदश के प्रति है, उससे कम के लिए अथवा अन्य 
किसी के लिए नहीं ।” ( पु० ३३२-३३ ) 


वास्तव में प्रश्‍नकर्ता धामिक नेता का आशय यह था कि आप जिस धमं, 
संस्कृति या आदशें की बात करते हैं, वह किसी प्रमाण पर आघत है या नहीं ? 
प्रमाण है तो वह कोन-सा है-प्रत्यक्ष, अनुमान अथवा शास्त्र ? भले ही लौकिक 
कमं प्रत्यक्ष-अनुमान पर निभर हों, किन्तु धमं, ब्रह्म एवं उसके अनुष्ठान, उपासना 
आदि तो एकमात्र शास्त्र से ही गम्य होते हैं। इसीलिए प्रत्येक परलोकवादी या 
धर्म-ब्रह्मवादी कोई-न-क्रोई धमंग्रन्थ प्रमाण मानता ही है। जसे इस्लाम का कोई 
भक्त 'कुरान न मानता हो, ईसाइयत के आदशं की वातें करनेवाला 'वाइबिल' न 
मानता हो, यह कल्पना भी नहीं की जा सकती वसे ही जो हिन्दू-संस्क्रति के आदर्शों 
की रक्षा की वाते करता हो, वह किसी हिन्दू वेदादि-ग्रन्थों को न मानता हो 
यह कम आइचयें को वात नहीं । यह कहना कि 'जव वह किसी पुस्तक को प्रमाण 
मानकर उसे अपनी संस्कृति का आधार मानेगा तो एक-एक पुस्तक को अपना 
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आधार माननेवाले ईसाई-मुसलमान से अच्छा न होगा' ठीक नहीं । कारण, यों तो 
यह भी कहा जा सकता है, एक राष्ट्रिया का अभिमान रखनेवाला हिटलर, 
मुसोलिनी आदि भी राष्ट्रवादियों से अच्छा न कहा जा सकेगा । हमारी राष्ट्रियता 
इतर राष्ट्रियताओं से उत्कृष्ट है, यह कहना तो हिटलर आदिकों के लिए भी 
सम्भव था ही । आप अपनी राष्ट्रियता के उत्कप का प्रमाण इतिहास उपस्थित 
करेंगे तो क्या कोई जर्मन अपनो राष्ट्रियता का प्रमाण इतिहास उपस्थित न 
कर सकेगा ? फिर इतिहास भी तो एक पुस्तक ही है । इतना ही नहीं, आधुनिक 
इतिहास तो प्रायः जांन-वूझकर अपने राष्ट्र, धर्म, संस्कृति आदि के महत्त्व वर्णन 
की दृष्टि से हो लिखे जाते हैं जर्मन-इतिहासकार लिखता है कि 'संसार का 
इतिहास जमनी के ही वनों, परवतो, नदियों, भूखण्डों एवं अवशेषों से आरम्भ 
होता है । 


वस्तुतः केवल पुरानी घटनाओं को ही वार-वार वर्णन करना या पढ़ना 
गड़े-मुर्दे उखाड़ने के अतिरिक्त कुछ नहीं । अतः वह इतिहास नहीं । किन्तु उन 
घटनाओं के वर्णन को ही इतिहास कहा जाता है जिनसे अपने धम, संस्कृति सभ्यता 
का माहात्म्य-ज्ञान हो और जनता को आध्यात्मिक, धामिक, राजनीतिक उन्नति 
के उपयोगी शिक्षा मिल सके । आधुनिक भारतीय इतिहासोल्लेख तो प्रायः 
पाश्चात्यों को दुरभिसन्धियों के ही परिणाम हैं । पाइचात्यों के शिष्यप्रयय भारतोय 
इतिहास-लेखक़ भी उनके प्रभाव से अछ्ते नहीं हैं। यदि आप रामायण, महाभारत 
आदि आर्षं इतिहासों पर विश्वास कर तव तो पुस्तक माननी ही पड़ेगी । फिर 
पुस्तक मानने से पिण्ड कसे छूटेगा ? 


आस्तिक लोग तो सर्वेज्ञकल्प वेदिक व्यास, वाल्मीकि आदि द्वारा लिखित 
रामायण, महाभारत आदि इतिहासो को ही प्रमाण मानते हैं; क्योंकि विञ्व- 
कल्याण-कामना से प्रेरित समाधिसम्पन्न ऋषियों ने समाधि द्वारा प्राप्त ऋतम्भरा 
प्रज्ञा से स्थूल-सुक्ष्म, सन्निक्षष्ट-विप्रकृष्ट सभी तथ्योंका साक्षात्कार कर 
इतिहास का उल्लेख किया है। उनका इतिहास वेद के अविरुद्ध अंश में प्रमाण 
होता है । उनके आर्ष इतिहासों के अविरुद्ध ही अन्य भी इतिहास मान्य हो 
सकते हैं । 

वस्तुतः आषं इतिहास भी घटना-वणन अंश में ही प्रमाण होता है, ध्म, 
संस्कृति या आचरण के सम्बन्ध में नहीं; क्योंकि घटना-वणंन का ही नाम 'इतिहास' 
है । घटनाएँ भी दोर्भाग्यपूर्ण, प्रतिकूर एवं सोभाग्यपूर्ण अनुकूल दोनों ही प्रकार को 
होती हैं । संसार में घमं-अधमं, जय-पराजय सभी ढंग की घटनाएँ होती रहती 
हैं । उनमें जनता को धर्म, संस्कति के अनुकल घटनाओं से शिक्षा छेनी चाहिए । 
रामायण, भहा भारत में रावण, दुर्योधन एवं राम, युधिष्ठिर आदि के भी चरित्रों 
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का वर्णन है । सबको प्रमाण मानकर व्यवहार में लाने पर अव्यवस्था ही होगी । 
अतः रामायण से रासादिवत्‌ वितव्यम्‌, न रावणादिवत्‌, महाभारतसे युधिष्ठिरादिवत्‌ 
चरतितव्यम्‌, न डुर्योधनादिचत्‌ शिक्षां लेनी चाहिए । अर्थात्‌ रामायण पढ़कर यह 
निष्कर्ष निकलना चाहिए कि रामादि के समान जनता को व्यवहार करना चाहिए, 
रावणादि के समान नहीं । महाभारत से यह निष्कर्ष निकालना चाहिए कि युधिष्ठि- 
रादि के समान वर्ताव करना चाहिए, दुर्योधनादि के समान नहीं । वहाँ भी रामादि 
का ही व्यवहार क्यों ग्राह्य है, रावणादि का व्यत्रहार क्यों अनुकरणीय नहीं ? 
इसका भी अन्तिम उत्तर यही है कि रासादि एवं युधिष्ठिरादि का व्यवहार वेदादि- 
शास्त्रों के अनुसार था, अतएव अनुकरणीय था । रावणादि का व्यवहार वेदादि- 
बिरुद्ध होने से ऐतिहासिक होने पर भी अनुकरणीय नहीं । इस तरह अन्त में हर 
एक राष्ट्र एवं जाति को अपने धर्म, संस्कृति, सभ्यता एवं राष्ट्रियता का आधार 
कोई-न-कोई ग्रन्थ ( पुस्तक ) मानना ही पड़ता है । 


हाँ, आप एक पुस्तक का प्रामाण्य न मानें, अनेक पुस्तकों का प्रामाण्य मानें 
पर कम-से-कम एक ग्रन्थ तो मानना ही पड़ेगा । आप स्त्रयं भी अपनी पुस्तक में 
अनेक पुस्तकों से प्रमाणभूत वचनों को अपने मन्तव्य को पुष्टि के लिए उद्धृत 
करते हैं । भले ही पुस्तक का नाम न ले, यहाँतक कि कम्युनिस्ट, सोशलिस्ट, 
कांग्रेसी भी अपने-अपने मतों को पुष्टि में शास्त्रों के प्रमाणवचनों का उद्धरण देते 
हैं कोई-कऋोई वड़े गौरव के साथ पुस्तकों का नाम भी देते हैं । अतः ये सवी एक 
ही नहीं, सैकड़ों पुस्तकों का प्रामाण्य मानकर ही उनका वचन उद्धृत करते 
है । फिर इस तरह आप कांग्रेसी, कम्युनिस्ट या सोशलिस्ट से अच्छे कसे सिद्ध 
हो सकेंगे ? 


वस्तुतः आप लोग एक ही नहीं, वेद से लेकर रामचरितमानस तक सेकड़ों 
पुस्तकों को प्रमाण मानते हैं; क्रिच्लु उससे बँवते नहीं । किक्षो पुस्तक में आप 
लोगों के अनुकूल जो वचन हों, उन्हें मान रेगे । आपके मन्तव्यो, व्यवहारो 
के विरुद्ध जो वचन होंगे उन्हें बेखटके ठकरा देंगे; लेकिन यह 'अधे-कुक्कुटी' न्याय 
है । जसे : कोई मुर्गी के आधे अंश को खाना चाहे, आधे को अण्डा देने के लिए 
रखना चाहे । विचार-विनिमथ के लिए आवश्यक है कि जिस प्रमाण को माना 
जाय, उसे सम्पूण छप से माना जाय । तभी उसी प्रमाण के आधार पर विपक्ष 
की बात भी मानने को वाध्य होना पड़ता है : किन्तु अपनो वात सिद्ध करने के 
लिए आप सव शास्त्रों को मानते हुए विपक्षी द्वारा प्रत्युपस्थापित उन्हीं शास्त्रों 
के वचनों के सम्वन्ध में कह देंगे : हम किसी पुस्तक को अपने मत का आधार 
नहीं मानते । गीता और उपनिषदों के हजारों वचनों को आप उद्धत करेंगे, पर 
जव आपके सामने गीता के ही इस तरह के वचन रखे जायं - 


| 
| 
| 
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यः शास्त्रविधिमुत्सुज्य वतते कामकारतः। 
न स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌ 0 
तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कार्याकार्यव्यवस्थितौ । 
ज्ञात्वा शास्त्रविघानोक्तं कमं कतुंमिहाहसि॥ 


अर्थात्‌ 'जो शास्त्रविधि को छोड़ मनमानी काम करता है वह सिद्धि, सुख, 
परागति कुछ भी नहीं पाता । इसलिए तुम्हारी कतंव्य-अकतेव्य की व्यवस्था 
में शास्त्र ही परम प्रमाण है। अतः शास्त्रविधान से उक्त कर्मों को जानकर हो 
उनका अनुष्ठान करो ।' तव क्या आप उन्हें मानने से इन्कार कर देंगे ? मनु की 
खव प्रशंसा करगे, उनके वचनों का अपने मन्तव्य की सिद्धि के लिए घड़ल्ले से 
प्रयोग करगे, किन्तु जव मनु का ही-- 


धर्म जिज्ञासमानानां प्रमाण परमं श्रतिः । 


अर्थात्‌ 'धमं जिज्ञासुओं के लिए परमप्रमाण श्रुति है. यह वचन आपके समक्ष रखा 
जाय तो आप उसे अस्वोकार कर देंगे ! फिर ऐसा ही करनेवाले संस्कृति- 
विरोधो नास्तिक या अरधेनास्तिक कम्युर्निस्टों, कांग्रेसियों से आप अच्छे कसे सिद्ध 
हो सकेगे ? 


वस्तुतस्तु अपने धमं, संस्कृति या संघटन का आधार किसी घमंग्रन्थ को न 
मानने से ही ईसाई-मुसलमानों से अच्छा नहीं वना जा सकता; किन्तु उनसे भी 
निकृष्ट वन जाना पड़ता है। ईसाई-मुसलमान कम-से-कम एक पुस्तक को तो 
मानते हैं । उनके दीन, ईमान, संस्कृति, धमं का कोई आवार तो है । किन्तु 
जिनकी संस्कृति का कोई आधारभूत प्रमाण हो नहीं, वे उनसे भी गये-वीते 
समझे जायँगे । जो किसी धमंग्रन्थ को प्रमाण नहीं मानता, उसके यहाँ मूर्ति में 
देवत्व किस प्रमाण से सिद्ध होगा ? जननाशौच, मरणाशौच का निर्णय केसे 
होगा ? उपनयन, विवाहादि संस्कार किस आधार पर होगे ? नरशिरःकपाल भी 
शंख के तुल्य क्यों न पवित्र होगा ? गोमूत्र के तुल्य ही अन्य मूत्र भी पवित्र क्यों न 
होंगे ? अन्य नदियों से गंगा ही पवित्र क्यों ? सपिण्ड-सगोत्र विवाह निषिद्ध क्यों ? 
भाई-बहन का विवाह निषिद्ध क्यों माना जाय ? शास्त्रप्रामाण्यवादी तो अपौरु- 
षेय वेद एवं आर्षबचनों के आधार पर इनकी व्यवस्था करता है । किन्तु जो किसी 
भी ग्रन्थ को नहीं मानता, वह क्या करेगा ? यदि किन्हीं अंशों में वेदादि-घ मंशास्त्र 
का प्रामाण्य मान्य हो तो अन्य अंशों में प्रामाण्य क्यों नहीं ? यदि आप उन्हीं 
ग्रन्थों के किन्हीं अंशों के बल पर अथनी वात को पुष्टि कर दूसरों को उसे मानने के 
लिए बाध्य करते हैं, तो उन्हीं ग्रन्थों के अन्य अंशों के मानते में आप भो क्यों नहीं 
वाध्य किये जा सकते ? 
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कोई,भी विचार-विनिमय तभी चल सकता है, जब दोनों क्ष किसी 
समान आधार को लेकर साधन-वाधन में प्रवृत्त हों । इसी लिए जो शास्त्रप्रामाण्य- 
वादी नहीं है, उसके प्रति शास्त्रप्रामाण्य का उपस्थापन नहीं किया जा सकता । 

यदि अन्य राष्ट्रियताओं के संक्रचित होने पर भी आपकी राष्ट्रियता शुद्ध 
एवं उत्कृष्ट हो सकती है, तव तो इसी तरह अन्य सम्प्रदायों के आधारभूत ग्रन्थों 
के पौरुषेय होने से उनमें भ्रम-प्रमादादि-दूषणमूलकता हो सकती है । किन्तु 
अपौरुषेय, ईश्वरीय नि:श्वास से निगंत, अकृत्रिम शब्दराशि वेद में तो शुद्धता, 
पूर्णता, निर्दोषता एवं पूर्ण प्रामाणिकता हो ही सकती है । फिर वेदादि-शास्त्रों को 
संस्कृति का आधार मानने से पौरुषेय ग्रन्थवाले अन्य सभीकी अपेक्षा आपमें 
अच्छाई क्यों नहीं हो सकती ? 


शास्त्रहीन राष्ट्रियता 


आप कहते हैं कि “प्रेरणा का वास्तविक एवं चिरकालिक स्रोत राष्ट्रियता 
की शुद्ध भावना से ही प्राप्त हो सकता है । हम सबकी पवित्र जननी भारतमाता 
के लिए जाज्वल्यमान प्रेम को भावना, एक ही माता के पुत्र होने के नाते एक एवं 
अविभाज्य भ्रातृत्व की चेतना और अपने राष्ट्र के वेभवशाली अतीत में .अपने 
अनुपम सांस्कृतिक उत्तराधिकार में गर्वं तथा अपनी भारतमाता को विश्व के राष्ट्रों 
के मध्य उसके पुरातन वभव एवं सम्मान के साथ देखते की आकांक्षा ही सतत एवं 
सशक्त प्रेरणा के रूप में कार्य कर सकती है । इस प्रेरणा से इस देश के वड़े -से-त्रड़ 
ओर छोटे-से-छोटे व्यक्ति भी एक साथ खड़े होकर उनमें जो कुछ श्रेष्ठतम हैं, हम 
उन्हें देश के हित में प्रस्तुत कर यकते हैं । केवल यही प्रेरणा हमारी अजेयशक्ति को 
वतमान संकट में पूणतया क्रियाशील वनायेगी तथा अजेय एवं एकात्म भारतमाता 
के प्रेरणादायी उश स्वरूप की उन्हें अनुभूति करायेगी जिसके एक हाथ में कमल 
अर्थात्‌ उत्तम लोगों को वरदान देने को शक्ति तथा दूसरे हाथ में चक्र अर्थात्‌ 
दुष्टों को संहार करने की शक्ति होगी एवं जो साक्षात्‌ ब्रह्मतेज और क्षात्रतेज का 
मूर्ति होगी । ( पृ० ३२२ ) 
किन्तु शास्त्रादि-प्रमाणशुन्य भावना सिवा भ्रान्ति के और कुछ नहीं । 
. विधुर-परिभावित कामिनी-साक्षात्कार भ्रमरूप ही माना जाता है। गुंजापुंज में 
अग्नि को भावना करनेवाला उसमें भावनावशात्‌ कभी भी सत्य अग्नि नहीं पा 
सकता । प्रतीकोपासना शास्त्रप्रमाण के आधार पर ही सफल होती है । शालि- 
ग्राम में विप्णुबुद्धि या नमंदेश्वर में शिवबुद्धि का मूल आधार शास्त्र ही है । विना 
शास्त्र के :प्रतीकोपासना वन हो नहीं सकती । प्रमा या यथार्थज्ञान प्रमाण से ही 
होता है। प्रमाण प्रत्यक्ष, अनुमान, आगम आदि ही हो सकते हैं, भक्ति या भावना 
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स्वतंत्र रूप से प्रमाजनक प्रमाण नहीं । फिर भी प्रमाण-सहकृत भावना और भक्ति 
निश्चय ही बहुमूल्य हैं । संग्रहालय ( अजायवघर ) या आपण ( वाजार ) की 
मूर्तियों एवं मंदिर की मूर्तियों में इसीलिए भेद है कि मंदिर में शास्त्रीयविधान- 
सहकृृत भक्तिभावना होती है, अन्यत्र वह नहीं होतो । जेसे भारतीयों के लिए 
भारतभूमि माता है, वेसे ही भिन्न-भिन्न राष्ट्रोंके निवासी भी देश को अपनी मातृ- 
भूमि या देशपिता कहकर सम्मानित करते हैं और वे भी मातृत्व की भावना लेकर 
एक साथ खड़े होते हैं । अनुपम संस्कृति के उत्तराधिकार का गर्व अन्य लोगों को 
भी होता है। कमल-वस्त्रधारिणी के रूप में भारतमाता का चिन्तन करना भी 
भावनामात्र है। उसमें भी प्रमाणरूप से शास्त्र अपेक्षित है । वस्तुतः भारत ही 
वया, सम्पूर्णं भूमि ही विष्णुपत्नी माधवी के रूप में शास्त्रानुसार पुज्य है । तभी तो 
प्रत्येक भारतीय : 


समुद्रवसने देवि ! पर्वतस्तनमण्डले । 
विष्णुपत्नि ! नमस्तुभ्यं पादस्पशं क्षमस्व मे॥ 


पवंतस्तनमण्डलवाली, समुद्रवसना धरित्री माधवी की विष्णुपत्नी रूप में पूजा करके 
हो उसपर पाँव रखता है । क्या यही वात भारत से अन्य भूमि के सम्बन्ध में भी 
नहीं कही जा सकती ? 


भगवा-ध्वज 


आप कहते हैं कि 'कोई व्यक्ति चाहे वह कितना ही महान्‌ क्यों न हो, राष्ट्र 
के लिए आदश नहीं वन सकता । श्रीराम की लोग इष्टदेव के रूप में पुजा करते 
हैं। इसीलिए भगवा-ध्वज को परम सम्मान के अधिकार-स्थान पर अपने सामने 
रखा है । ( १० ३२३-३३५ ) 


लेकिन क्या भगवा-ध्वज सार्वभौम कहा जा सकता है? यदि कुछ लोग 
राम के पूजक नहीं तो वहुत-से लोग भगवा-ध्वज के भी पूजक नहीं हैं । भारत की 
विभिन्न पार्टियों के अपने अलग-अलग ध्वज हैं । अपने-अपने ध्वजों का महत्त्वगान' 
सभी करते हैं । कोई भी ध्वज भावना की दुष्ट से पुज्य होता है । भावना के विना 
झण्डा, दण्डा दोनों की जड़ कपड़ा और काष्ठ ही तो है । भारत के विभिन्न राज्यों 
के अलग प्रकार के घ्वज होते थे । भारत-संग्राम.में भीष्म, द्रोण, कर्ण, भीम ओर 
अजुन के रथ के ध्वज पृथक्‌-पृथक्‌ थे । अजुन तो कपिध्वज के रूप में प्रसिद्ध ही 
हैं। अतः सभी हमारे पुर्वज भगवा-ध्वज को ही मानते थे, यह तो नहों ही कहा जा 
सकता । समर्थं स्वामी रामदास के सं सगं से श्री शिवा ने भगवा-घ्वज अपनाया ओर 
संघ ने उसीको अपना आदर्श मान लिया, यह ठीक है। किन्तु वह सावेभोम, 
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सर्वमान्य नहीं कहा जा सकता । झण्डों का कपड़ा दण्डा दोनों जिस राष्ट्र में पदा 
होते हैं वह देश, भमि, पत्थर, वृक्ष, वन-पहाड़, नदी, किंवहुना, सम्पूणं संसार ही 
जड़-क्षणभंगुर हैं, सत्यवस्तु तो सर्वाधिष्ठान ब्रह्म हो है। रामायण के राम और 
भागवत के कृष्ण, विष्णुपुराण के विष्णु, शिवपुराण के शिव एक ब्रह्म ही के भिन्न- 
भिन्न नामान्तर हैं ! सभी प्रतीकों की अपेक्षा ब्रह्म या राम का महत्त्व वहुत अधिक 
है। हाँ, स्थूलर्दाशयों के लिए वह ब्रह्म या राम सुलभ नहीं हैं। इसलिए उनकी 
चल-अचल मूर्तियों तथा प्रतीकों की पुजा की जाती है। प्रतीकों, मूर्तियों में भी 
शास्त्रविधि से देवता का आवाहन, प्रतिष्ठापन किया जाता है । इसी प्रकार घ्वजों 
में भो देवता का आवाहन, प्रतिष्ठापन किया जाता है । अजुंन के कपिध्वज में कपि 
हनुमान्‌ स्वयं विराजते थे । कभी-कभी वे अपने गर्जन से भीम के निनाद को खूब 
आप्यापित कर देते थे । किन्तु जो शास्त्र या घमंग्रन्थ से भागता है, उसकी तो 
शुष्कभावना निष्प्राण ही होती है । 


यों तो जड़वादी कम्युनिस्ट भी अपने झण्डे का सम्मान करते हैं । सभी 
राष्ट्रों के झण्डे आदरणीय होते हैं । इस दृष्टि से कोई भी ध्वज राष्ट्र का प्रतीक 
मानकर आदरणीय हो हँ! सकता है । इतने पर भी यदि भगवा-घ्वज में असाधारणता 
बतायी जा सकती हो, तो सभी ऋषि-महषियों द्वारा स्मृतियों, पुराणों, रामायण- 
भारतादि इतिहासो, तन्त्रों, आगमों द्वारा सम्मानित वेदादि सद्ग्रन्थों की असाधा- 
रणता क्यों नहीं मान्य हो सकती ? अतः राम, कृष्ण आदि देवों तथा वेदादि 
किन्हीं धमंग्रन्थों को सर्वोपरि महत्त्व देकर भगवा-ध्वज को महत्त्व देने में कोई 
युक्ति तकं या प्रमाण नहीं है । 


“भगवा-ध्वज हमारे राष्ट्रत्व का प्रतीक है' ( पु० ३३४ ) यह कथन ही सिद्ध 
करता है कि उसके लिए प्रमाण अपेक्षित हैं । कारण, प्रतीकोपासना निश्चय ही 
प्रमाण-सापेक्ष है । ध्वज स्वयं प्रत्यक्ष अनुमान, आगम आदि प्रमाणों में से कोई 
प्रमाण नहीं है । भावनावाला भक्त भावना के साथ उसकी पुजा करता रहे, वह 
उसे भले ही प्रेरणा लेता रहे, पर वह सप्रमाण होने पर ही सजीव हो सकता 
है । प्रमाण के विना तो निर्जीव ही रहता है । 


क्या शिखा-यज्ञोपवीत का कुछ मूल्य नहीं ? 


शास्त्र के विना घमं सिद्ध नहीं होता । शास्त्र का प्रामाण्य अंगीकार न 
करनेवाले धमंस्वरूप के निर्णय में कभी भी सफल नहीं हुए। आप “विचार~ 
नवनीत' ( पृ० ३३४-३५ ) में लिखते हैं कि 'हमारे देश के कुछ लोग पवित्रसूत्र 
यज्ञोपवीत धारण करते हैं जव कि कुछ लोग धारण नहीं करते। कुछ चोटी 
रखते हैं, तो कुछ नहीं । ये चस्तुएं उनके लिए कुछ अर्थ रखती हैं जो उन्हें 
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मानते हैं। ये हसारे सर्वव्यापी धर्म के छोटे-छोटे वाह्य लक्षणमात्र हैं । इष्हींको 
धर्म समझ लेने का भ्रम नहीं होना चाहिए ।' इन पंक्तियों को पढ़कर आइचयें 
होता है। जो हमारे धर्म-संस्कृति और राष्ट्र के उद्धारक होने का दावा करते 
हैं, जो संस्कृति और धर्म का गीत गाते हैं, उनके ये विचार हैं ! 


वस्तुतः शिखा-यज्ञोपवीत हिन्दुओं के लिए सब घर्मो को जड़ है। शास्त्र 
का वचन है : 


सदोपवीतिना भाव्यं सदा बद्धशिखेन च। 
विशिखो व्युपवीतइच यत्करोति न तत्कृतम्‌ ॥ ( बोधायन ) 


अर्थात्‌ सदा यज्ञोपवीत धारण कर रखना चाहिए और सदा बद्धशिख 
रहना चाहिए, क्योंकि शिखा-यज्ञोपवीत के विना जो भी किया जाता है, अकृत के 
समान व्यर्थं हो जाता है। वेदों के ८० हजार कर्मकाग्डबोधक मन्त्रों एवं १६ हजार 
उपासनावोधक मन्त्रों का अधिकार प्राप्त करने के लिए ९६ चतुरंगुल का यज्ञोपवीत 
धारण किया जाता है। शास्त्रीय विधि के अनुसार शिखा-यज्ञोपवीत त्यागकर 
केवल ४ हजार ज्ञानप्रकाशक मन्त्रों के भर्थाभ्यास ही का अधिकार प्राप्त होता है। 
संन्यास में भी दण्डगत मुद्रा आदि के रूप में यज्ञोपवीत रहता ही है। उस समय 
ज्ञानमयी शिखा भी रहती है । यदि शास्त्र सिद्ध वेदिक कमंकाण्ड का प्रतीक शिखा- 
यज्ञोपवीत का आदरं हट जायगा तो भगवा-वस्त्र या ध्वज का सम्मान भी केसे 
रह सकेगा ? 


वस्तुस्थिति तो यह है कि भगवा-वस्त्र का विधान कुछ निवृत्तिमा्गियों के 
लिए हो है, किन्तु शिखा-यज्ञोपवीत तो ब्रह्मचारी, गृहस्थ, वनस्थों तथा शंकर, 
रामानुज, नम्त्राकं, मध्व, वल्लभादि सभी सम्भ्रदायों में मान्य हैं । कांग्रेस, कम्यु- 
निस्ट, सोशलिस्ट आदि सभी पार्टियों के हिन्दू, यहाँतक कि राष्ट्रिय स्वयंसेवक 
संघ और जनसंघ के भी ब्र!ह्मगादि इसका सम्मान करते हैं। फिर अनादि शास्त्र, 
सम्प्रदाय, परम्परासिद्ध वेदिक धर्म-संस्कृति के प्रतीक शिखा-यज्ञोपवीत को नगण्य 
समझने से कृत्रिम ध्वज का सम्मान कहाँतक टिक सकेगा ? शिखा तो हिन्दूमात्र 
का असाधारण अक्नत्रिम झण्डा है । इसके लिए कितनी कुर्वानियाँ हुई हैं ! लाखों 
व्य क्तियोंने शिखा के वदले शिर दे दिया, पर शिखा नहीं । 


वेदों, उपनिषदों में सवत्र वेदिक धर्म-कर्म, ज्ञानोपासना के लिए वेद एवं 
वेदार्थे का ज्ञान आवश्यक वतलाया गया है । किन्तु उस वेद की प्राप्ति उपनयन- 
संस्कार के विना नहीं होती । उपनयन वेदाध्ययन का अंग है, यह वात पूर्वमीमांसा 
ओर उत्तरमीमांसा दोनों ही के 'अपशूद्राधिकरण' में भलीभाँति स्पष्ट हवै । जेमिनि, 


Ss 
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व्यास, शबर, शंकर, कुमारिल, रामानुज, मध्वादि सभोने इसका विस्तार से 
विवरण किया है। अतः उपनयन धर्म ही नहीं, सभी वंदिक-स्मातं धर्मों का 
मूल भी है। 

शूद्र अन्त्यज आदिकों के लिए भी शिखा का विधान है और उनके लिए 
विशेष रूप से ऋषियों ने इतिहास, पुराण, तन्त्रों, आगमों के रूप में वेदार्थ का 
प्रतिपादन कर उनके कर्मो का .निरूपण किया है। जेसे प्रकृति एवं योग्यता के 
अनुसार चिक्रित्सा की जाती है, वसे ही धर्मव्यवस्था भी प्रकृति एवं योग्यता के 
अनुसार अधिकार-सापेक्ष होतो है । राजसूय-यज्ञ में केवल क्षत्रिय का हो अधिकार 
है, ब्राह्मण का नहीं । कई यज्ञों में शूद्र का ही अधिकार है, ब्राह्मणादि का नहीं । 


यह केसी धर्म की परिभाषा ? 


आगे आप धर्म की दुहरी परिभाषा वताते हुए कहते हैं : “प्रथम तो मनुष्य के 
मस्तिष्क को उचित पुनर्वासन तथा द्वितीय है सामंजस्थपुर्ण सांघिक अस्तित्व के 
हेतु विविध प्रकार के व्यक्तियों के लिए अनुकूल वनाता । अर्थात्‌ समाज-धारणा के 
लिए एक उत्तम व्यवस्था । पहली परिभाषा का स्पष्टोकरण करते हुए आप कहते 
हैं : “मनुष्य का मन एक पशु के समान है, वह कितनी ही वस्तु रों के पीछे भागता 
है और सभीके साथ एक हो जाता है। साधारणतः मन यह विचार करने के 
लिए नहीं रुकता कि क्या ठीक है ओर क्या गलत । वह अपनी आकांक्षाओं की 
पुति के लिए किसी भी स्तर तक नीचे झुक सरता है। ऐसे मन के साथ मनुष्य 
की साधारण पशुस्तर से उच्च उठने की सम्भावना नहीं होती । अतएव मनको 
आत्मसंयम एवं कुछ अन्य महागुणों से संस्कारित करना है । अच्छे आचरण के वे 
लक्षण भगवद्गीता एवं हमारे अन्य पवित्र ग्रन्थों में विविध सन्दर्भो में उल्लिखित 
हैं । उन्होंने शरीर के लिए पाँच यमों और मन के लिए पाँच नियमों का वर्णन 
किया है । दूसरा है सामाजिक पहल । मनुष्य के जीवन का सम्पूर्णं समाज के 
व्यापक हितों के साथ ताल-मेल बठाना चाहिए । ये दोनों ही स्वरूप एक दूसरे के 
प्रक होते हैं । 

प्रथम पहल की परिभाषा है : यतोऽम्युदयनिःश्रेयस सिद्धिः स धमंः। इसका 
यह अथं है कि धमं एक प्रकार की व्यवस्था है जो मनुष्य को अपनी इच्छाओंपर 
संयम रखने को प्रोत्साहित करती है और सम्पन्न भौतिक जीवन का उपयोग करते 
हुए भी दवोतत्त्व अथवा शाइवत सत्य की अनुभूति के लिए क्षमता निर्माण करती है । 


द्वितीय स्वरूप है-धारणाद्‌ घमंमित्याहुः धर्मो धारयते प्रजाः। इसका अर्थ 
हैं कि वह शक्ति जो व्यक्तियों को एकत्रित लातो है और उन्हें समाज के रूप में 
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धारण करती है, धर्म है। इन दो परिभापाओं का मेळ प्रकट करता है कि धर्म 
की स्थापना का अर्थं एक ऐसे सुसंगठित समाज का निर्माण ह्वै जिसमें प्रत्येक 
व्यक्ति समाज के अन्य व्यक्तियों के साथ अपने एकत्व का अनुभव करता है तथा 
दूसरों के भौतिक जीवन को अधिक सम्पन्न, अधिक सुखमय बनाने के लिए त्याग 
को भावना से अनुपघ्राणित होता है एवं उस आध्यात्मिक जीवन का विकास 
करता है जो उसे सत्य, चरमसत्य की अनुभूति को दिशा में ले जाता है । 


यद्यपि यम, नियमादि गुणों द्वारा मन का परिष्कार करना परस्पर उपकार 
एवं सहानुभूति को भावना के साथ परम सत्यानुभूति को ओर बढ़ना अच्छी वस्तु 
है, इसका समर्थन शास्त्रों में मिलता है। यम-नियमादि गुणों का समर्थन भो 
शास्त्र में मिळता है । वृहदारण्यक के मधुक-ब्राह्मण के अनुसार प्रत्येक तत्त्व एक 
दूसरे के उपकार-वतलाये गये हैं । 


इयं पृथिवी सर्वेषां भूतानां मधु, अस्ये पृथिव्यं सर्वाणि भुतानि मधु, यशचाय- 
मस्यां पृथिव्यां तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषो यइचायमध्यात्मं शारीरस्तेजोमयोऽृतमयः 
पुरुषोऽयमेव स योऽयमात्मेदमसृतमिदं ब्रह्मंदं सवम्‌ । इमा आपः सर्वेषां भूतानां मधु, 
अयमग्निः स्वेषां भूतानां सधु, अथमादित्यः सर्वेषां भूतानां सधु | (बृ० उ० ५.५.१--३) 


सम्पूर्ण विश्व के उत्पादन में जसे ईश्वर कारण है, वसे ही शुभाशुभ कमं- 
जनित अदुष्टों द्वारा समष्टि जीव भी कारण है। यही कारण है कि एक-एक 
वस्तु से वहुत-से प्राणियों को सुख मिलता है, तो वहुतों को दुःख । जिसका पुण्य 
उसके निर्माण में हेतु है, उसके लिए वह सुखजनक है । जिसका पाप उसके निर्माण 
में हेतु है, उसके लिए वह दुःख का जनक है । 


पृथिवी, जल, अग्नि, आदित्य, चन्द्र, विद्युत्‌, दिक्‌, धर्मे, सत्य आदि प्राय: 
सबके उपकारक हैं। यही कारण है कि स्त्राध्याय, यज्ञ, श्राद्ध, अतियि-सत्कार 
वलिवेशवरेव आदि द्वारा न केवल मनुष्यों को, अपितु ऋषियों, देवताओं, पितरों, 
मनुष्यों एवं पशु-पक्षी, काक, शवात, पिपोळिकादि सभो प्रणियों के भी तपण का 
विधान है । यही 'पश्चमहायज्ञ' कहलाता है । प्रत्येक गृहस्थ का यह कतव्य बत- 
लाया गया है । 


वास्तव में ईमानदारी की वात तो यह है कि जिससे जो त्रात लेनी हो, 
धोषणापुर्वक लेती चाहिए । अन्यथा शास्त्रों की ही वातें लेते हुए शास्त्रों के न मानने 
की घोषणा करना स्तेय ही कहा जायगा । न मानने को घोषणा केवल इसलिए' 
की जाती है कि शास्त्रों को जो वातें मोहवश मान्य नहीं हैं, कहीं उन्हें मानने के 
लिए हमें बाध्य न होना पड़े साथ हो यह भो ईमानदारी की वात ह्वै कि 
यदि आपको शास्त्र मान्य नहों, तो फिर अपनी बात को पुष्टि के लिए शास्त्रों 
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का उद्धरण ही न दिया जाय । झास्त्रों का उद्धरण दिया जाता है तो उन शास्त्रों 
को सम्पूर्ण अंशों में मानना और उनका अर्थ भी उनकी पद्धति से ही करना चाहिए, 
मनमाने ङङ्ग से नहीं । यहाँ आपने “भगवदुगीता” का नाम दिया है, तो गीता के 
तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते इस अंश का भी आदर करना होगा । ऐसी स्थिति में हम 
किसी पुस्तक को अपने धर्म का आवार नहीं मानते यह कथन कहाँतक सङ्गत हैं? 


उत्तम गुणों से मन की शुद्धि अच्छी वात है, बुरी नहीं । किन्तु यतोऽन्युदय- 
निःश्रेयससिद्धिः स घर्मः इस कणाद-दरन के सूत्र का यह अर्य नहीं है। उसका तो 
सीधा अर्थ यही है कि जिस वेदप्रतिपाद वेदिक आचार-विचार से अभ्यदय यानी 
लौकिक-पारलोकिक उन्नति एवं निःश्रेयस्‌ या मोक्ष सिद्ध होता हैं, वह वेदिक 
आचार-विचार ही धर्म है । इसीलिए वहीं आगे ईझ्वर एवं उसको कृति वेद का 
वर्णन आता है । पूर्वापर प्रसंग के तिना मनमानी ढंग से 'यतः' का आत्मसंयम 
या उत्तम गुण आदि अर्थे करना प्रमाणविलुद्ध है । जव मनमाती ही अर्थ करनी है 
तो कोई उस शब्द से अन्य विपरीत भी अर्थ ले सकेगा । 


वस्तुत: अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्यं और अपरिग्रह ये यम हैं । शौच, 
सम्तोष, तप, स्वाव्याय, ईस्वरप्रणिवान नियम हैं । किन्तु उपयुक्त गुण भी कसे 
आयेंगे ? इसके लिए भी साधना की आवस्यकता है । विना मन पवित्र हुए अहिसा- 
सत्य का पालन कसे होगा ? ब्रह्मचयं और अपरिग्रह भी मन:ञुद्धि विना कसे 
सम्मव हैं जव मनःशुद्धि हो तभी उक्त गुण आ सकते हैं और उक्त गुण हों तो 
मन:शुद्धि होगी-इस तरह कया अन्योन्याश्रय दोय नहीं होगा ? इसी प्रकार शौच 
या पवित्रता क्था है आन्तर या वाह्य ? आन्तर हो है तव अहिसा आदि से ही 
भ्रह गतार्थं है। यदि वाह्य पवित्रता भी अपेक्षित है तो वह क्या है? विना 
शास्त्र-प्रामाण्य स्वीकार किये उसका ज्ञान केसे होगा ? कया केवल सफाई 
या स्वच्छता ही पवित्रता है ? यदि हाँ, तो क्या स्वच्छ शौचालय और शोचस्थलीय 
चमकीले पात्र में भोजन करना भी मान्य है ? जनन-मरण के अशौच कितने दिन, 
केसे मान्य होंगे ? काक, गृध्र, गौ, गर्दभ, शंख, नरशर:कपाल, स्वस्त्री, परस्त्री, 
ब्राह्मणादि भेद ओर शुद्धि-अशुद्धि का क्या रूप होगा ? इसी प्रकार तप क्या 
होगा ? स्वाघ्याय किसका होगा ? ईइवर-प्रणिवान का क्या रूप होगा ? क्या इन 
विषयों की शास्त्रीय व्याख्याएं मान्य होगी या यहाँ भी मनमानी ही चलेगी ? स्पष्ट 
है कि शास्त्र-प्रामाण्य के विना किसीका भी निर्णय एवं अनुष्ठान नही वन सकेगा । 


सच पूछें तो शास्त्रोक्त धर्म ही मन के संस्कारक होते हैं । मन ही क्यों, 
प्रन्वादि-धर्म शास्त्रों के अनुसार देह, इन्द्रिय, मन आदि सभीका शोधन आवश्यक 
होता है । कण्टकेन कण्टकोद्धारः, विषस्य विषमोषधम्‌ के अनुसार देह, इन्द्रिय, मन, 
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बुद्धि, अहंकार की पाशविक कामचार, कामत्राद, कामभक्ष आदि चेष्टाओं का 
वाध करने के लिए ही वेदिक धर्म-कर्म का अनुष्ठान करना पड़ता है। देहादि 
के शास्त्रोक्त व्यापार से ही पाशविक व्यापार का अन्त हो सकता है । शास्त्रोथ 
काम-कमंज्ञान से ही पाशविक काम-कमंज्ञान की निवृत्ति हो सकती है । 
्राह्ममुहृतं में उठकर शास्त्रोक्त विधान के अनुसार शौच, स्नान, सन्व्या-वन्दनादि 
नियमों से ही सूर्योदय तक सोते रहने, उठते ही सदाचार-निरपेक्ष भोजन-पान, 
अनगे प्रलाप, असत्‌-साहित्याध्ययन आदिको निवृत्ति हो सकती है। शास्त्रीय 
विचारधाराओं से ही स्वार्थमयो-रागमयी, पाशविक विचारधाराश्रों का वाध 
होता है । 


अविद्यया मृत्युं तीर्त्वा विद्ययामृतमइनुते । 


इस “ईशावास्य” वेदमन्त्रों में स्गष्टरूप से यहो कहा है। अविद्या अर्थात्‌ शास्त्र- 
विहित विद्यासदुश वैदिक काम-ऊर्म ज्ञान से मृत्यु अर्यात्‌ पाशतिक काम-क्मज्ञान का 
अतिक्रमण कर विद्या अर्थात्‌ परमेश्वर की सगुणोपासना से अमृतत्व अर्थात्‌ सगुण 
ब्रह्मलोक की प्राप्ति होती है । तव वदिक़ कमं और उपासना के समुच्चयानुष्ठान- 
रूप अविद्या से सर्वेवध एषणारूप मृत्यु को पारकर विद्या अर्थात्‌ ब्रह्मसाक्षात्कार 
से अमृतत्व या परमपद प्राप्त किया जाता है। गीता थी यही कहती है : 


स्वकसंणा तमभ्यच्यं सिद्धि विन्दति मानवः । 


अपने वर्णाश्रमानुसारी श्रोत-स्माते धर्मों का अनुष्ठान करके उशीसे परमेश्वर को 
अचेना, आराधना कर प्राणी अन्त:करणशुद्धि एवं ब्रह्मज्ञानरूप पिद्धि प्राप्त 
करता है । | 


श्रीमद्भागवत ने इसोका और स्पष्टीकरण किया है: 


नाचरेद्यस्तु वेदोक्तं स्वयमज्ञोऽजितेन्द्रिः। ` 
विकमंणा ह्यधमेण मृत्योमृंत्युमुपेति सः ॥ 

( नाग० ११.४.४५ ) 
अर्थात्‌ जो प्राणो अधिकारी होकर भी वेदोक्त क्म का आचरण नहीं करता, अज्ञ 
एवं अजितेन्द्रिय रहकर विकर्म एवं अधमं का शिकार होकर वार-बार मृत्यु को ही 
प्राप्त होता रहता है अत: 

वेदोक्तमेव कुर्वाणो नि:सङ्गोऽपितमीइवरे । 
नेष्कर्म्या लभते सिद्धि रोचनार्था फलक्षतिः॥ ( ११.४.४६ ) 
अर्थात्‌ जो अपने अधिकारानुसार वेदोक्त कर्म का परमेश्वराराधनबुद्धि से निःसंग 


होकर अनुष्ठान करता है, शी घ्र ही सत्त्वशुद्धि के क्रमसे सर्वकमं-बाघसाघ्य नेष्कम्यं, 
३३ 
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ब्रह्मसाक्षात्कार एवं ब्रह्मतादात्म्य प्राप्त कर लेता है । वेदों में स्वगं पशु-पुत्रादि 
विभिन्न फलों का वर्णन तो केवल वेदिक कर्मोमें प्रवत्ति के लिए प्रशंताथंवाद मात्र 
है। कोई माता शिशु को मोदक का प्रलोभन देकर गुड्ची-पान के लिए प्रवृत्त 
करती है, बालक भले ही गुड्ची-पान का फल मोदकप्राप्ति समझे, माता तो रोग- 
निवत्तिपुर्वक स्वास्थ्यलाभ ही उसका प्रयोजन समझती है । मोदक प्रदान करती 
हुई भी वह मोदकप्राप्ति उसका मुख्यफल नहीं समझती । ठीक इसी तरह पुत्र, 
ऐश्वर्य, स्वगं आदि की प्राप्ति वेदोक्त कर्मों का मुख्यफल नहीं है । मन एवं इन्द्रियाँ 
कोई स्थूल वस्तु नहीं, जिनकी शुद्धि स्थूळरीति से हो जाय । शास्त्रविधि से ही 
उनकी शुद्धि हो सकती है । 


सस्कार : 


जेसे खान में उत्पन्न होनेवाली मणि आदि रत्नों में संस्कार द्वारा चमत्कृति 
उत्पन्न होती है, वेसे ही संस्कारों द्वारा ब्राह्मणादि वर्णो में भी चमत्कृति आती 
हैं । लोक में संस्कार तीन प्रकार के होते हैं : १. मलापनयन, २. अतिशयाधान एवं 
३. हीनांगपू्ति । दर्षणादि में चूर्ण-निघर्षणादि द्वारा मलापनयनछप संस्कार किया 
जाता है।. हस्तिमस्तक या यूप आदि में सिन्डूर, तेल, रोगन आदि के विलेपन 
द्वारा अतिशयाघानरूप संस्कार किया जाता है । परशु, छरिका आदि में कष्ठ 
दण्ड, बेट आदि लगाकर हीनांगपूर्तिरप संस्कार किया जाता है। इपी तरह मः 
के अनुसार गर्भाधान, सीमन्तोन्नयन, जातकर्म, नामकरण, चूडाकरण, अन्नप्राशन, 
कणवेत्र, उपनयतादि संस्कारों द्वारा वर्णो का संस्कार किया जाता है। इससे भी 
तो गर्भज तथा पिता के वीर्यं से जनित दोषों का निराकरण होता है । 


वेदिकः कर्मभिः पुण्येनिषेकादिद्विजन्मनाम्‌ । 
कायः शरीरसंस्कारः पावनः प्रेत्य चेह च॥ ( मनु० २.२६ ) 


अर्थात्‌ वेदिक शुभमन्त्रयुक्त कमो से द्विजातियों के गर्भाधानादि संस्कार करने 
चाहिए । वे पावन हैं, पापक्षय के हेतु हैं संस्कृत का ही यागादि संबंध होत। 
है, असंस्कृत का नहीं । संस्कार परलोक के सुख का भी साधन है । वह वेदाधः 
यनादि अधिकार का प्रापक होने से इस जन्म में भी पुण्य का हेतु है । 


गार्भेहे मे -र्जातकमं - चोलमौञजीनिबन्धनेः । 
बेजिकं गाभिकं चेनो द्रिजानामपमृज्यते॥ ( मनु० २.२७ ) 


होममय एवं होमभिन्न मन्त्रयुक्त स्वरणंशलाकासंसृष्ट घृतपघ्रादानादि जात- 
कम, चूडाकमं, मोञजीबन्धन आदि संस्कारों द्वारा वीज ओर मातृगर्भवासादि- 
सम्बन्धी दोषों का निवारण हो जाता है । मन-बुद्धि की शुद्धि के पहले शरी रेन्द्रिय- 
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शुद्धि भी अपेक्षित होती है। अन्नमयं हि सौम्य मनः इस छान्दोग्यश्रुति के अनुसाय मन 
भी अन्नादि भौतिक पदार्थों से आप्यायित होता है । अतः मादक भंग, सुरा आदिका 
मन पर स्पष्ट प्रभाव देखा जाता है। अन्न-जळ को शुद्धि का भी मन पर प्रभाव 
पड़ता है । अशुद्ध आचरणवाले व्यक्ति द्वारा प्रदत्त एवं अशुद्ध व्यक्ति द्वारा निमित 
या स्पृष्ट अन्न-जल से भी मन की अशुद्धि बढ़ती है। इसीलिए अतिथिसत्कार, 
बलिवेश्वदेवादि कर्मो द्वारा कण्डनी, पेषणी, चुल्ली, मार्जनी, उदकुम्भीसम्बर्धी 
हिसादि दोषों को मिटाते हुए अन्न शुद्धकर, परमेश्वर को अपंण कर भोजन 
करने का विधान है । 


आजके जितनेभर भी उत्पादक, पालक, संहारक यन्त्र हैं, सभी मन, 
बुद्धि, मस्तिष्क एवं दिमागरूपी ईश्वरनिमित यन्त्र से ही आविष्कृत हैं । कोई भी 
यन्त्र स्वतन्त्र प्रकृति की हलचल या परमाणु तथा विद्युत्कणों के चेष्टाविशेषों के 
परिणाम न होकर क्रिसी ज्ञानवान्‌, इच्छावान्‌, चेष्टावान्‌ चेतन वेज्ञानिक से ही 
आविभू'त हैं । जसे लौकिक यन्त्रों के रक्षण एवं स्थायित्व के लिए उनका माजंन, 
प्रक्षालन, स्नेहन, विश्रमण आदि परिष्क़ार-संस्कार आवश्यक हैं, वसे हो मनुष्य 
की देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, अहंकार, दिल-दिमागरूपी यन्त्रों का भी परिष्कार- 
संस्कार अपेक्षित होता है । जेसे स्थावित्व-हेतु संस्कारों का पूर्णज्ञान यन्त्र निर्माता 
वेज्ञानिक को ही होता है, (अतएव उसके निर्देशानुसार ही यन्त्र का परिष्कार, रक्षण, 
संचालन हो सकता है, इसके विपरीत एक तन्त्री-छिद्र आदि को कमी-बेशी से यन्त्र 
निरर्थक ही नहीं, हानिकारक भी हो जाता है ) वेसे ही ईरवरनिमित देहादि- 
यन्त्र की रक्षा, परिष्कृति आदि भी ईश्वरीय शास्त्रों के नि्देशानुकार ही होनी 
चाहिए । उन्हीं ईश्वरीय वेदादि-शास्त्रों द्वारा विहित संस्कारों से इनका परिष्कार 
हो सकता है। सन्ध्योपासनादिसम्वन्धी मन्त्रों में देह, इन्द्रिय, मन, वाणो आदि के 
असद्‌-व्यवहारों, अभोज्य-भोजन और अकार्य-करणादि के निवारण का उल्लेख है । 

मनु के अनुसार वेदाध्ययन एवं मांसादिवजेनरूप ब्रतों, सावित्र चरुहोम।दि, 
सायं-प्रातरादि अग्निहोत्र-होमों, त्रे विद्य-कर्मो, ब्रह्म चर्यावस्था में देव बि-पितृ-तपंणा दि- 
रूप इज्याओं एवं सन्तति-प्रवर्तन तथा ब्रह्मयज्ञादि पंचम हायज्ञों एवं ज्योतिष्टोम दि 
यज्ञों द्वारा यह शरीर तथा इन्द्रिय-मन-बुद्ध्यादि विशिष्ट आत्मा ब्रह्मप्राप्ति के योग्य 
बनाया जाता है: 


स्वाध्यायेन त्रतेहोमिस्त्रेविद्येनेज्यया सुतः। 
महायज्ञेशच यज्ञेश ब्राह्मीयं क्रियते तनुः॥ ( २.२८) ` 


अनाचार-दुराचार के परिवर्जनों तथा शास्त्रीय सदाचारों, धर्मानुष्ठ!नों, 
न्त्रादि-जपों एवं उपासनाओं द्वारा ही देह, इन्द्रिय, मन आदि का परिष्कार होता 
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है । तभी अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचयं, अपरिग्रह आदि का पालन हो सकेगा । यमों 
के पहले नियमों का पालन आवश्यक होता है । शौच, संतोष, तप आदि सव नियमों 
में परिगणित हैं । केवल व्याख्यानों, गीतों के सुनने या गाने तथा केवड़डी खेलने 
से यह सब सम्भव नहीं । मनमानी खान-पानों से तो उलटे अशुद्धि ही बढ़ती है । 


स्मृतियों के अनुसार १६ और श्रृतियों के अनुसार ४८ संस्कार कहे गये 
हैं। संक्षेप में सभी वदिक कमे देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आत्मा को मछायनयन' कर 
उनमें अतिशयाधान करते तथा हीनांगकी पूर्ति करते हैं । अतः सव संस्कार हैं । 
शास्त्रों एवं तदुक्त संस्कारों को उपेक्षा करना और संस्कृतिके रक्षण का दावा करना 
परस्पर अत्यन्त विरुद्ध है । संस्कृति’ शब्द की निष्पत्ति भी 'सम्‌' उपसमगंपूर्वक 
कृञ धातु से 'क्तिन्‌' प्रत्यय एवं भूषणाथं 'सुट्‌' आगम से होती ह्वै। उसका 
अथ होता है: सम्यक्‌ भूषणभूत क्ृति। अर्थात्‌ देहादि की वे चेष्टाएं संस्कृति हैं, जो 
सम्यक्‌ हों और भूषणभूत हों । चेष्टाओं की सम्यक्ता-असम्यक्ता, भूषणता- 
दूषणता क्रा निर्णय प्रमाण को कसोटी पर ही निर्धारित हो सकता है। तथा च 
देह्‌, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि की वे चेष्टाएंँ, जो लौक्रिक-पारलौकिक अभ्युदय तथा 
निःश्रेयस्‌ की हेतुभूत हों और प्रत्यक्ष, अनुमान, आगमादि प्रमाणों से यथायोग्य 
प्रमित एवं समर्थित हों, वे ही 'संस्क्ृति' हैं। १६ या ४८ संस्कार तथा अन्यान्य 


शास्त्रनिदिष्ट, दुष्टादुष्ट कल्याण की साधनी भूत देहेन्द्रियादि की चेष्टाएँ या व्यापार 
ही संस्कृति है । 


आजकल तो जहाँ कुछ लोग नृत्य-गीत आदि समारोह को 'सांस्कृतिक- 
समारोह को संज्ञा दे रहे हैं, वहीं ये लोग सामूहिक रूप से मनमानी खानपान 
कबड्डी खेलने: एवं राष्ट्रमाहात्म्थवोधक गीत गाने को “संस्कृति” मानते हैं । 


धम, दशन, इतिहास, सदाचार, और भाषा ( भावाभिव्यंजक कलाओं का भी 
भाषा में ही अन्तर्भाव समझ लेना चाहिए ) इन पाँच विभागों में संस्कृति का 
स्वरूप" समझा जा सकता है। इनमें धमं केवल शास्त्रगम्य है। ब्रह्मा शास्त्रसापेक्ष 
तकं एवं अनुभव से गम्य है । सदाचार मात्र धामिक शिष्टों की परम्पराओं, धर्मे- 
नियंत्रित राजनीति, वेदानुगुण धमंशास्त्रों एवं नीतिशास्त्रों से ज्ञेय है। मुख्य 
इतिहास वेदोपबृ हणात्मक आर्ष रामायण, भारतादि-इतिहासों एवं पुराणों से 
वेद्य होता है । उक्त संस्कारों से संस्कृत निष्पक्ष सत्यब्रत शिष्टों द्वारा लिखित 
ग्रन्थों से सामयिक इतिहास का ज्ञान होता है। वेदार्थानुष्ठायी सिद्ध-महषियों के 
वेदाविरुद्ध तको से दर्शन का ज्ञान होता है । इन्हीं संस्कारों को जन-जन में 
फलाने लिए भाषाओं एवं कलाओं का उपयोग होता है। सार यह कि इन्हीं 
संस्कारों से मन ही नहीं, देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि एवं तद्विशिष्ट आत्मा का भी 


वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? २६१ 


संस्कार होता है । संस्कृत आत्मा ही व्यावहारिक अभ्युदय तथा चरम सत्य 
ब्रह्मप्राप्ति में समर्थ होता है । 


धारणाद धर्मः? इस परिभाषा का भी निष्रषं वही है नो कणाद के सूत्र 
का है । व्यक्ति एवं समाज का अविरोधेन ताल-मेल जोड़ना तो प्रत्यक्षादिगम्य 
लौकिक कौशलमात्र है । यह केवल हिन्दू-धमं की ही विशेषता नहीं, विश्व के 
अन्य देशों और समाजों में भी यह अनिवार रूप से प्रचलित है । यहाँतक कि 
मधुमविखयों तथा कपोतों में भी ऐसा समन्वय-सामंजस्यपूर्ण संघटन होता है । 
हर संघटन में सहिष्णता, उदारता, परस्परोपकारिता की अपेक्षा होती है । 
सामान्यतया सभी अपने दुःख में रोते और अपने सुख में प्रसन्न होते हैं । किन्तु 
विशिष्टजन सवंत्र ही दूसरों के ही दुःख-सुख में रोते और प्रसन्न होते हैं । 


धञ्‌” धारणे या 'डधाज घारण-पोषणयो:' इन धातुओं से 'धर्म' शब्द की 
निष्पत्ति होती है तात्पर्यं यह कि जिससे व्यक्ति, समाज, राष्ट्र एवं विश्व का 
घारण-पोषण, संघटन-समन्वय, सामंजस्य-सांमनस्य, लौकिक-पारलौकिक अभ्यु= 
त्थान और परमेश्वर का अंतरंग सन्निधान हो, वही धर्म है। जिससे व्यक्ति, 
समाज, राष्ट्र एवं विश्व में विघटन-वेमनस्य, सर्वप्रकार का पतन और परमेश्‍वर 
का व्यवधान हो, वही अधरम है । 


किन्तु वह कौन-सी वस्तु है, इसका निर्णय भी मात्र मानवबुद्धि पर नहीं 
छोड़ा गया । उसका साक्षान्तिदेश चोदनालक्षणोऽर्थो धमं: इस जमिनिसूत्र में किया 
गया है । अर्थात्‌ प्रवतंक वदिक विधियों से कतेव्यत्वेन विहित कमं, उपासनादि 
धमं हैं । निउतेक वेदिक निषेधों से निषिद्ध देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदिं की 
चेष्टाएँ अधमं हैं। विहित चेष्टाएं व्यक्ति, समाज, राष्ट्र, विश्व सभीके सर्वेविध 
अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ की हेतु हैं, जव क़ि निषिद्ध चेष्टाएं सवके पतन, विघटन 
एवं परमेश्वर-व्यवधान की कारण हुँ । अधमें-वर्जन एवं धर्म-सेवन से बुद्धि शुद्ध 
होने पर सहिष्णता, उदारता, पर हितषिता, राष्ट्र-विश्व-कल्याण भावना एवं संघटन5 


समन्वय की प्रवृत्ति तथा सांमजस्य-पांमनस्य की भावना अपने आप जाग 
उठती है । 


उक्त पुस्तक के ३६वें पृष्ठ पर आप यह भी लिखते हैं कि व्यक्ति बिन्दुके 
तुल्य आगमापायी है; समाज गंगा-प्रवाह के तुल्य नित्य है शंकराचार्य का 
'नित्यानित्य-वस्तु-विवेक । किन्तु यह भी ठीक नहीं । कारण, श्री शंकरा« 
चाये के “नित्यानित्यवस्तु-विवेक' का अथ है : स्वप्रकाश अखण्डवोधानन्दस्व हप 
परमात्मा नित्य है, तद्भिन्न सव संसार अनित्य है।' इस नित्यानित्यवस्तु-विवेक 
का फळ है वराग्य । वराग्य से शमभ्दमादि सम्पत्ति आदि क्रम से उत्कट मुमुक्षता, 
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जिज्ञासुता एवं श्रवण-मननादिक्रमेण ब्रह्मप्राप्ति होती है। यहाँ व्यक्ति और 
समाज के लिए विन्दु और प्रवाह का दुष्टान्त संगत नहीं । शरीरादि के अनित्य 
होने पर भी जीवात्मा नित्य ही होता है, यह मानने पर शास्त्र, धमं और परलोक 
की मान्यता चल सकती है। इसके बिना आस्तिकता, परहिताथं प्रयत्न और 
प्राणोत्सगं की भावना नहीं वनती । 

दृष्टान्तभूत बिन्दु और प्रवाह दोनों ही अनित्य हैं; क्योंकि विन्दुओं का 
समूह ही तो प्रवाह है। व्यक्तियों के अनित्य होने पर सुतरां समूह भी अनित्य 
होगा । ऐसा मानने पर तो चार्वाक-मत में प्रवेश होगा, जिसकी मान्यता है: 


यावज्जीवेत्‌ सुखं जीवेद्‌णं कृत्वा घृतं पिवेत्‌ । 
भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमनं कुतः॥ 


प्रकृत में तो व्यक्ति भी आत्मरूप से नित्य है और समाज भी समष्टिरूप से 
नित्यं । व्यष्टि या व्यक्ति विइव, तेजस, प्राज्ञरूप से जीव है तो समष्टि, विराट्‌, 
हिरण्यगर्भ, अव्याकृत रूप से ईश्वर है। व्यष्टि एवं समष्टि दोनों की अधिष्ठान- 
रूप में पूर्ण एकता है, फिर भी व्यवहार-दशा में व्यष्टि से ही समष्टि का निर्माण 
होता है और समष्टि से व्यष्टि का आप्यायन । वृक्षों का समुदाय ही वन है तो 
वृक्षों के रुग्ण होने परं वन भी रुग्ण होगा। वृक्षों के स्वस्थ-समुन्नत होने पर वन 
भी स्वस्थ-समुन्तत होगा । ठीक इसी तरह व्यक्ति के दरिद्र, दीन-हीन होने पर 
समाज भी दरिद्र, दीन-हीन होगा । व्यक्तियों के हष्ट-पुष्ट, विद्वान्‌-वलवान्‌ होने 
पर समाज भी हुष्ट-पुष्ट और विद्वान्‌-त्रलवान्‌ होगा । व्यक्तियों को प्रत्येव शः 
उन्नति से समाज की उन्नति स्वाभाविक होगी । हाँ, व्यक्ति को अपनी उन्नति के 
लिए इसका ध्यान रखना होगा कि उससे समाज की हानि न हो । व्यक्ति, जाति, 
समाज, राष्ट्र सभीको समष्टि-विइव के हित का ध्यान रखते हुए ही आत्महित 
का प्रयत्न करना चाहिए । व्यक्ति को जातिहित के अविरोध का ध्यान रखकर, 
जाति को समाजहित तथा समाज को राष्ट्रहित एवं राष्ट्र को विश्व के अविरोध 
का ध्यान रखकर ही स्वात्मोन्नति का पुर्ण अधिकार ही नहीं, अनिवायं एवं 
परमावश्यक भी ह्वै । कारण, व्यष्टि के पतन से समष्टि का पतन और उसके 
उत्थान में ही समष्टि का उत्थान होता है। व्यष्टि का समुदाय ही 'समष्टि' 
होता दै । | 

* यदि हम दूसरों के उत्थान एवं सुधार में प्रयत्नशील रहें और अपने सुधार- 
उत्थान का प्रयत्न न करें तो व्यष्टि, समष्टि किसीका भी उत्थान न होगा। 
प्रसिद्ध.है कि एक ग्राम-नेता ने सभो ग्रामीणों से रात्रि में एक कुण्ड में एक-एक 
पाव. दुध डालने को कहा । सवने स्वीकार कर लिया, किन्तु डालने का समय 
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आने पर एक ने सोचा--सव तो दूध डालेंगे ही, मैं एक पाव पानी डाळं तो किसी- 
को क्या पता लगेगा ! उसने वेसा ही किया । किन्तु देवात्‌ सभीके मन में वेसी ही 
वात आ गयी और सभीने पानी ही डाला । फ रतः कुण्ड में सफेदी तक न आयी । 


आज यही तो देखा जा रहा है! ऑआहिसा, सत्य, यम-नियमकें पालन का 
उपदेश करनेवाले दूसरों को उपदेश करते हैं, पर स्वयं वेसा नहीं करते । फलतः 
उनके अनुयायियों में जितना जाल-फरेव, हिसावाद, दलवन्दी, पक्षपात और 
भ्रष्टाचार चलता है, उतना सामान्य लोगों में नहीं । इसलिए शास्त्रों में सवत्र 
कर्मो एवं कर्मफलों का वयक्तिक सम्वन्त्र ही उपदिष्ट है । व्यक्तियों के धामिक 
होने पर समाज सुतरां धामिक हो जायगा । इसीलिए कहावत है : 


स्वयं तीणः परान्‌ तारयति, स्वयं भ्रष्टः परान्‌ भ्र शयति । 


अर्थात्‌ स्वयं तीणं ही दूसरों को तारता है और स्वयंभ्रष्ट दूसरों को भ्रष्ट करता है । 

समष्टि-सेवा विराट-सेवा है । कोई भो समष्टि या व्य्रष्टि के लिए ऐसी बात 
अपेक्षित नहीं जो शास्त्रों में न हो । अतएव समाज, राष्ट्र या विश्वसेवा भा तत्त्व- 
साक्षात्कार एवं उपासना का ही एए अंग है। साधक को अनन्तन्रह्म।ण्डाधिष्ठान 
सर्वातीत, स्त्रप्रकार ब्रह्म का साक्षात्कार करने के पूर्वं व्यष्टि-अभिमान मिटाकर 
समष्टि-अभिमात करना पड़ता है और फिर व्यष्टि-समष्टि के ऐक्य का अनुसंघान 
कर अहुंहोपासना करनी होती है । जसे घट उपाधि के बिलीन कर देने पर घटा- 
काश और महाकाश दोनों एक हो जाते हैं, वसे ही प्रकृत में भी समझना चाहिए । 
व्यष्टि-अभिमान मृत्यु है तो समष्टि अभिमान ही अमृतत्व । फिर भी अनादि- 
काल से व्यष्टि देहादि में अभिमान निरूढ़ है । उसे मिटाने के लिए दीघक़ाल तक 
उपासना करनी पड़ती है । 


साधक को व्यष्टि के स्थूल जाग्रत्‌ अवस्थाभिमानी विश्व, सूक्ष्म स्वप्न के 
अभिमानी तेजस, एवं कारण सुषुप्ति के अभिमानी प्राज्ञ .को समष्टि स्थूल-सुक्ष्म- 
कारण अवस्थाओं के अभिमानियों विराट्‌, हिरण्यगर्भ और अव्याकृत कारणगात्माओं 
के साथ अभेदोपासना करनी पड़ती है। पहले व्यष्टि-अभिमान मिटाकर विश्व 
अपने को विराट्‌ में लीन कर अपने को “में महाविराट्‌ हूँ ऐसा चिन्तन करता है । 
फिर तजस हिरण्यगर्भ की एकता का अनुसन्धान कर विराट्‌ को हिरण्यगर्भे में 
लीन कर अपने को हिरण्यगर्भरूप समझकर 'मैं ही समष्टि सूक्ष्मप्रपंचामिमानी 
हिरण्यगर्भे हूँ ऐसी उपासना करता है । तदनन्तर प्राज्ञ एवं अव्याकृत का ऐक्या- 
नुसन्धान कर हिरण्यगर्भ को कारण अव्याकृत में विलीन कर “में समष्टि कारणात्मा 
अव्याकृत ईश्वर हैँ ऐसी उपासना करता है। इस उपासना के परिपक्व होने पर 
ही परमसत्य शुद्ध ब्रह्म में “अह  ब्रह्मास्मि' बुद्धि होती है । 
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महाविराट में अहं-बुद्धि होने पर समष्टि-हित ही साधक का अपना हित हो 
जाता है । जव हमारा अमान व्यप्टि-देह तक ही सीमित रहता है, तव हम 
व्यष्टि के दुःख में दुःखी और उसके सुख में सुखी होते है । उसीकी सुख-प्राप्ति और 
दुःख-निवृत्ति के उपायों एवं साधन-संग्रहों में लगे रहते हैं । किन्तु जब समष्टि 
विराट्‌ अहंता का आस्पद हो जाता है तव तो समष्टि के हित की ही चिन्ता रह 
जाती है | समष्टि का सुख ही उसका सुख होता है । फिर वह समष्टि की दुःख- 
निवृत्ति एवं सुख-प्राप्ति के लिए ही प्रयत्नशोळ होता है । लेकिन समष्टि विराट्‌ 
में अहन्ता के प्रथम उसमें ममता होनी आवश्यक है। देहादि ममता के आस्पद 
होते हैं तभी उनमें अहन्ताबुद्धि भी होती है—'अहं गोरः, अहं स्थूलः, अहं कृष्णः, 
अहं कृशः? आदि व्यवहार दृष्टिगोचर होते हैं । अतः जसे पहले हमारा तुत्र-कलत्र- 
मित्र में ममत्व रहता है, उनके हितचिन्तन, उनकी सुख-प्राप्ति एवं दुःख-निवृत्ति के 
साधन-संग्रहों में हम लगे रहते हैं, वेसे ही विराट में ममत्व होने पर हम समष्टि- 
विराट्‌ या विश्व के हित-साधन में ही लगे रहेंगे। फिर भी एकाएक विराट्‌ में 
ममत्व होना कठिन है । अत: धीरे-धीरे व्यष्टि का अभिमान छोड़ते हुए समष्टि- 
अभिमान बढ़ाया जाता है। अतिसाधारण प्राणी व्यष्टि-देह में हो ममत्व रखत। 
है। उसीके सुख-दुःख में सुखी दुःखी होता हैं । किन्तु उसकी अपेक्षा अपने पुत्र- 
कलत्रादि में ममत्व कर उनके हित में लगनेवाला पहले से उत्कृष्ट समझा जाता 
धीरे-धीरे उस ममता की संकोणे सीमा मिटाकर विस्तृत सीमा वनायी जाती है। 
पुत्र-कलत्र मात्र में सीमित ममत्व को बढ़ाकर प्राणी अपने अन्य सगे-सम्वष्धी, 
जाति-बिरादरी में ममत्व करता है। फिर उसे बढ़ाकर अपने ग्राम, मण्डल एवं 
प्रान्त में ममत्व कर निरन्तर उसकी हितसाधना में लगता है। उसे भी बढ़ाकर 
अपने राष्ट्र में ममत्व करता है। तव राष्ट्र के धारण, पोषण, अभ्युत्थान में राष्ट्र 
को सुख-प्राप्ति और दुःखनिवृत्ति के काम में लग जाता है। फिर आगे चलकर 
विश्व ब्रह्माण्ड और फिर अनन्तकोटि ब्रह्माण्डलूपी मह।विराट्‌ में ममत्व कर उसके 
हिताचरण में वसे ही लीन हो जाता है, जसे व्यष्टिदेहाभिमानी अपनी देह के 
पोषण, भुषण, वसन-संग्रह में लगा रहता है : 


सेवत सीय लषण रघुवीर्राह। 
जिमि अविवेको पुरुष शरीराहि॥ 


हाँ, तो वसुधेव कुटुम्बकम्‌ तो इस उपासना की एक निम्न श्रेणी की अवस्था 
है । जब सम्पूणं विराट्‌ में पुणं महत्व सम्पन्न हो जाता है तव उसमें अहंता वन 
सकती है । तब क्रम से हिरण्ये में, अव्याकृत ब्रह्म में, फिर कार्यकारणातीत 
चरम सत्य विशुद्ध ब्रह्म में स्वात्मतादात्म्य रूप से सुप्रतिष्ठा होती है । 
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इन भूमिकाओं में समष्टि में व्यष्टि का लय हो जाता है । यहाँ व्यष्टि का 
समष्टि से पृथक्‌ कोई स्वार्थं नहीं होता । व्यष्टिभावरूप मृत्यु का अतिक्रमण कर 
समष्टिभावरूप अमृतत्व प्राप्त करना ही व्यष्टि के लिए पुरुषार्थं भी है। किन्तु 
इस उत्डष्ट अवस्था पर पहुँचने के पहले समष्टि के अविरोधेन व्यष्टि को 
आत्मोन्नति का जी-तोड़ प्रयत्न करना ही चाहिए । इसी तरह जातीय एवं सामा- 
जिक अभ्युत्थान का प्रयत्त भी राष्ट्र के अभ्युदय का ही हेतु होता है । क्योंकि 
अनेक व्यक्तियों, जातियों, समाजों, ग्रामों, मण्डलों, प्रान्तों का समुदाय या समष्टि 
ही राष्ट्र होता है। फिर भी वेयक्तिक, कौट्म्विक या जातीय 3चन्नति के काम में 
संलग्न होते हुए झी इतना अधिक लिप्त नहीं हो जाना चाहिए कि राष्ट्रहित के 
कामों के लिए अवसर ही न मिले या उसकी उपेक्षा हो जाय । इसी तरह राष्ट्र के 
हेत में लगे रहते हुए भी अन्ताराष्ट्रिय विश्वहित की भी उपेक्षा न होने देनी 
चाहिए, न उसमें वाधा ही आने देनी चाहिए । अतएव व्यप्टि और समष्टि दोनों 
का समन्वय ही आवश्यक है । किडी पक्ष में राग के अतिरेक से इतर पक्ष की 
उपेक्षा नहीं होनी चाहिए । 


'विचार-नबरीत' के आरम्भ में ही कुछ लोगों के अन्दाराष्ट्रियतावादका 
वर्णन किया गया है । उनके अनुसार 'कोई भी उपक्रम, जिसे हम अंगीकार करें, . 
देश-जाति अथवा धर्म की सभी सीमाओं से परे एक महत्‌ जागतिक विचार के 
व्यापक आधार पर अधिष्ठित तथा सम्पुर्ण मानवता के हितसाधन करने में समर्थं 
होना चाहिए ।'" "क्योंकि आज राकेटों के युग में" देश की सीमा-रेखाएं अर्थहीन 
हो चुको हैं, सम्पूर्ण संस।र सिकुड़ गया है, उन्हें लगता है कि देश-राष्ट्र की कल्पना 
हो कालातीत हो गयो है ! 


इस सम्वन्ध में लेखक का कहना ठीक है कि 'यह विचार भारत के लिए 
नवोन नहीं है, क्योंकि 


सवेऽपि सुखिनः सन्तु सवें सन्तु निरामयाः । 
सर्वे भद्राणि पइ्यन्तु मा कर्चिद्‌ः दुखभाग्भवेत्‌ ॥ 


आदि भावनाओं के अनुसार यहाँ के मनीषी सवको सुखी एवं निरोग देखना 
चाहते थे ¦ सभी को सद्रदर्शी और सभी को दुःखहीन वनाना चाहते थे । यह ठीक 
ही है, यहाँ तो 'बहुजनहिताय वहुजनसुखाय' का आधुनिक थाव वहुत पीछे रह 
जाता था । इतना हो नहीं, आधुनिक लोग पिछडे लोगों को आगे बढ़ाने के साथ 
आगे बढ़े लोगों को पीछे खींचकर वरावर लाने का प्रयत्न करते हैं । किन्तु हमारे 
यहाँ तो पिछड़े छंगों को आगे बढ़ाने और आगे बढ़े लोगों को और आगे बढ़ाने 
का प्रयत्न होता था । 
३४ 
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अपुत्राः पुत्रिणः सन्तु पुत्रिणः सन्तु पौत्रिणः । 
अधना: सधनाः सन्तु जीवन्तु शरदां शतम्‌ ॥ 
अर्थात्‌ डिन्हें पुत्र नहीं, उन्हें पुत्र मिले; पुत्रवालों को पौत्र मिले । निर्धत 
को धन मिले, धनवानों को दीर्घायु मिले । दुज्रेनों को भी सज्जन बनाने की 
भावना ही हमारे यहाँ की विशेषता है । अमृतस्य पुत्राः ( ऋ० सं० १०.१३.१ ) इस 
ऋग्वेदीय मन्त्र के अनुसार प्राणिमात्र अमृत परमेश्वर का पवित्र पुत्र है। सभी 
चेतन अमल सहज सुखराझि अमृत ब्रह्मरूप ही हैं । जसे आकाश से गिरा पवित्र 
पानी भी मलिन भूमि के संसर्ग से मलिन हो जाता है, वेसे ही मलिन काम, कमं 
एवं मलिन माया के संसगें से अमृतपुत्र जीव भी मलिन होकर खल या दुर्जन हो 
जाते हैं । जसे निर्मली बूटी आदि के प्रयोग से मलिन जल पुनः शुद्ध हो सकता है, 
वेसे ही दुर्जन भी सज्जन हो सङ्ऋते हैं। इसीलिए जहाँ दूसरे लोग वर्गेभेद, वगे- 
विद्वेष, वर्ग संघषं, वर्ग-विध्वंस, खूनी क्रान्ति द्वारा शोषकों का विध्वंसकर सर्वहारा 
के अधिनायकत्व में धरातल में वेकुण्ठ लाना चाहते हैं, वहाँ वेदिक नीतिज्ञ तो वर्गे+ 
संघर्ष का मार्ग न अपनाकर वर्गसमन्वय, वर्गसामंजस्य, वगंसौमनस्य एवं सद्भाव- 
विस्तार आदि द्वारा दुर्जन को सज्जन वनाने, सज्जन को शान्ति प्राप्त कराने, 
शान्त को वन्धनमुक्तं कराने और मुक्त को अन्यों के विमोचन कार्य में संलग्न करते 
की प्रार्थना करते हैं: 


दुर्जनः सज्जनो भूयात्‌ सज्जनः शान्तिमाप्नुयात्‌ । 

शान्तो मुच्येत बन्धेभ्यो मुक्तस्त्वन्यान्‌ विमोचयेत्‌ ॥ 
` जसे रोग मिटाना ही चिकित्सक की विशेषता होती है, रोगी मिटाना नहीं 
वेसे ही दुर्जन की दुर्जनता मिटाकर सज्जन वनाना ही समाज के उन्नायक की 
विशेषता होती है, दुर्जन मिटाना नहीं । कारण, प्राणिमात्र तो परमेश्वर के पुत्र हैं, 
फिर किससे द्वेष और किससे संघर्ष ? इसीलिए प्रहलाद ने भगवान्‌ से कहा था : 


स्वत्यस्तु विइवस्य खलः प्र दतां, ध्यायन्तु भुतानि मिथः शिवं धिया। 
सनवच भद्रं भजतादधोक्षजे, आवेश्यतां नो मतिरप्यहेतुकी॥ 
| ( भाग० ५.१८.९ ) 


5 “प्रभो, आपके अनुग्रह से विरवका कल्याण हो। खल प्राणो भी प्रसन्न 
होकर सज्जन हो जायें, उनको दुर्जनता मिट जाय | सब प्राणी परस्पर एक दूसरे 
का कल्याण चिन्तन करे । सब एक दूसरे के पोषक वनें, शोषक न रहें। रक्षक 
बनें, भक्षक नहीं । सब एक दूरे के अनिष्ट चिन्तक न होकर शुभचिन्तक बने । 
सवका मन भद्रदर्शी हो । सबकी प्रज्ञा आपके स्वयंप्रकाद ब्रह्मस्वरूप में प्रति- 


ष्ठित हो ।' [ | | 


= ५५>यमथ-. ७3.3 .क-७७->+->« आन न 
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उदयनाचार्ये ने नास्तिकों के कल्याण के लिए भी परमेश्वर को प्रेरित किया 
है । न्यायकुसुमांजलि ( ५.१८ ) में वे कहते हैं ! ० 


इत्येनं श्ृतिनीतिसंप्लवजळभूयोभिराक्षालिते 
येषां नास्पदसादधासि हृदये ते शेलसाराइयाः । 
किन्तु प्रस्तुतविप्रतोप विवयोऽप्युच्चेभंवच्चन्तकाः 
काले कारुणिक त्वयेव कृपया ते तारणीया नराः 0 


अर्थात्‌ हे विभो ! मैंने श्रुति और युक्तिरूप निर्मेल जलघारा से नास्तिकों 
के दुस्तकं-कलंकपंक से मलिन मानस के प्रक्षालन का पूर्ण यत्न किया है । फिर भी 
जिनके हृदयों में आप पर विश्वास नहीं होता उनका हृदय शेलसार ( वस्त्र ) हो 
समझें । भगवन्‌, आप अकारण-क्ररुण, करुणा-वरुणालय हैं, अतः उन्हें भी तार दें,: 
क्योंकि वे भी वड़े अभिनिवेश के साथ आपका चिन्तन करते हैं । भेद यह। है 
कि आस्तिक मण्डन के लिए तो नास्तिक खण्डन के लिए आपका निरन्तर चितन 
करते हैं । 


शास्त्रार्थ के प्रसंग में रात-रात जगकर आस्तिक आपके मण्डन के लिए तक- 
युक्तियों का अन्वेषण करते हैं । नास्तिक भी रात-रात जगकर ईश्वर खण्डन के 
लिए युक्ति ढूंढ़ते हैं। इस तरह ईश्वर का चिन्तन दोनों ही करते हैं । अन्तर 
इतना ही कि एक मण्डनीयविषयाचिन्तन करते हैं तो दुसर खण्डनीर्यावषया । 
कंस, शिशुपाल आदि दत्रुबुद्धि से भगत्रान्‌ का चिन्तन करते हुए भी सद्गति 
के भागी वने । अतः खण्डनार्थ चिन्तन करनेवाले नास्तिक आपका चिन्तन करते 
ही हैं। फलत: इनका भी कल्याण आपको ही करना है, यह आश्चर्यं का आशय 
है । सर्वथा प्राणो परमेश्वर के पुत्र हैं । सभी स्वभाव से ही शुद्ध हैं । अशुद्धि या' 
दूषण सव औपाधिक है : कर्म उपासनादि उपाथों से सव दोषोंक़ी निवृत्ति 
संभव है ! ता 


प्रहलाद की स्वस्त्यस्तु विइवस्य यह विश्वकल्याणभावना या गीतमें वागत | 
स्वस्तोत्युक्त्वा महषि सिद्धसङ्घाः यह सिद्धसंघों को विश्वस्वस्ति-ऋल्पना बिल्कुल 
ठीक है । तत्त्वज्ञान की दृष्टि से साधुष्वपि च पापेषु समबुद्धिविशिष्यते । साधु, . 
असाधु सवमें समरूप में ब्रह्मपुत्रत्व की दृष्टि से अथवा ब्रह्मबुद्धि से ही सम- 
भावना महत्त्वपुर्ण है । साधक का कल्याण तो इसो भावना से है संसार के सव 
श्रेणियों के प्राणियों का व्यावहारिक कल्याण भी असंभव नहीं, हाँ, उसके मागमें' 
भेद अवश्य हैं । पुण्यात्मा का कल्याण पुण्यवृद्धि को प्रोत्साहन देने से होगा तो 
पातकी का कल्याण पातक निवृत्ति को प्रोत्साहन देने से । अत्या वारी-अन्यायो का 
कल्याण अत्याचार-निवत्ति से होगा तो सदाचारी का सदाचार-वृद्धि से ही । यहा ` 
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कारण है कि अन्याय-अत्याचार करनेवाले के लिए दण्डविधान भी इसी उद्देश्य 
से होता है। 

भारतीय संविधान में दण्डविधानों का उद्देश्य वदला चुकाना नहीं, अप- 
राधी के अन्तरात्मा की शुद्धि ही माना गया है । अतः अन्यायी, आततायी को 
दण्ड देना उसके कल्याण के उद्देश्य से उचित ही है । दण्ड न देने से उसका अन्याय 
अत्याचार बढ़ेगा जिनसे उक्षका अनिष्ट ही होगा । इस सर्व हितेषिता, सर्वेकल्याण 
की कामता का यह अर्थ नहीं कि चोरों, हत्यारों, आक्रामकों को दण्ड न दिया जाय 
या उनको उहण्डता बढ़ने दी जाय । 


जो भगवान्‌ कृष्ण विद्याविनयसम्पन्न ब्राह्मण, गाय, हाथी, चाण्डाल, साधु 
असाधु सर्वत्र समत्वदर्शन का उपदेश करते हैं, वे ही अजुन को युद्ध के लिए भी 
प्रेरणा देते हुए कहते हैं क्रि यदि तू धर्मयुद्ध से विमुख होगा तो स्वधमं एवं कीति 
को त्यागकर पाप का भागी होगा : 


अथ चेत्त्वमिमं धम्यं संग्रामं न करिष्यसि। 
ततः स्वधमं कोरतिञ्च त्यक्त्वा पापमवाप्स्यसि ॥ 
तस्माद्॒ध्वस्व भारत । 


इससे स्पष्ट है कि सर्वहितबुद्धि, सर्वत्र ब्रह्मबुद्धि या समवृद्धि होनेपर भी 

अन्यायियों अत्याचारियों के हित के लिए ही उन्हें दण्ड देता, मौत के घाट उता- 

रना तक अनुचित नहीं । इस्तो लिए ब्रह्मनिष्ठ राजपिगण भी अपराधियों को दण्ड 
देने या आक्रामकों का मुकाविला करने में कभी भी पीछे नहीं रहे । 


विना समष्टि और व्यष्टि का सामंजस्य हुए राष्ट्रवाद भी हिटलर मुसो- 
लनी के राष्ट्रवाद का अन्भरानुकरण होगा ।अन्ताराष्ट्रवाद भी क्षमताशून्य तिःसा ए 
मनोराज्य मात्र होगा । आज का कलह, विध्वं आदि संक्रुचित-स्वार्थं एवं असम- 
न्वित संकीणं राष्ट्रवाद का ही दुष्परिणाम है । अतः अन्तर्राह्ट्रिय या समष्टिवाद 
से सम्बन्ध जोड़ना अनिवायं है । इधीसे स्त्रस्थ समृद्ध समन्वित समष्टि विर्माण- 
कारी राष्ट्रवाद वन सकेगा । तभी मातृभूमि का गौरव एवं पूर्वजों के गीरवपुर्ण 
इतिहास तथा परम्पराओं का राष्ट्र के अभ्युदय एवं पुनविश्‍वनिर्माग में सदुपयोग 
हो सकेगा । सीमित शक्तिवाळ जीवको कार्यतीमा भी स्वभावतः सीमित होती 
है । तिःसीम में सीमित का प्रयोग वसा ही होता है, जसे समुद्र में र.क्तु-मिश्रण 
( सत्तुघोरने ) का प्रयत्न । सम्पूर्ण राष्ट्रमें भी सोधे सीमित शक्ति सफल नहीं 
होतो; किन्तु क्रमशः वयक्तिक, कौटुम्विक, जातीय एवं ग्राम-मण्डल, प्रान्त-संबं त्री 
सामाजिक कार्यो द्वारा ही राष्ट्रीय कार्यो में हाथ बंटाया जा सकता है । जो वय- 
क्तिक, कौटुम्बिक कार्यो को ठीक नहीं कर सकता, वह राष्ट्रिय कार्यो में भो सफल 
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नहीं होता । कुट॒म्त्र राष्ट्र का छोटा प्रतीक है । जो उसक्रा सफलतापूर्वक संचा- 
छन कर सकता है वह प्रांत, राष्ट्र और फिर क्रमेण विश्व का भो नेतृत्व कर 
सकता है । । 


च) 


मनु ने इन संघटनों तथा आनुकूल्यसंपादनमय प्रयत्नों से प्रजापति-देव- 
पित्रादि लोकों की प्राप्वि भी वतलायी हैं। जो कुटुम्त्र का संघटन एवं आनुकूल्य 
सपादन करने में सफल नहीं होता, वह राष्ट्र-संघटन में भी सफल नहीं हो सकता । 
( अंबी पीसे कुत्ती खाय' ) के न्याय से उसके प्रयतत एवं तन्निमित-चटकों का 
लाभ अन्यों को ही होता है । वड़े-से-बडे राष्ट्र के उन्नायक्र को एक आदश 
गहपति ( घर के पुरखा ) से सबक सीखना पता है। गृहपति अपने-पराये का 
भेदभाव विना किये प्रथम बेटों, पोतों, भाइयों, भतीजों सव कोट्म्विक सदस्यों 
के भोजन-पान, वस्त्र-भूषण, आवास-प्रवास का प्रवन्ध करता है । पीछे अपने 
भोजनादि झी वाठ सोचता है। गृहपति को सहिष्णु रहकर ऋत्विक्‌, पुरोहित, 
आचार्य, मालुळ अतिथि एवं संश्रित, अनुजीवि, वाल, वृद्ध, आतुर, वेद्य, ज्ञाति, 
पितृपक्षीय सम्यन्धी जामाता, इ्यालकादि, वान्व, माता-पिता, मातृपक्षीय, 
भगिनो, पुत्री, पुत्रवधू, आदि जामिवर्ग भ्राता, पुत्र, भार्या, दास वर्ग आदि से कभी 
विवाद नहीं करता चाहिए । इनसे विवाद न करने से सभी अज्ञात पापों से 
छुटकारा मिलता है और इन्हें अनुकूल कर लेने से गहस्थ निम्नलिखित लोकों 
को प्राप्त करता है । आचार्य को वशकर ब्रह्मलोक प्राप्त करता है। पिता को 
प्रसन्न रखकर घ्राजापत्य-लोऊ पाता है ! अतिथिसेवा से इन्द्रलो%, ऋत्विजों से 
देवलोक, जामियों-भभिनी, स्तुषादि को संतुष्ट रखने से अप्सराओं का लोक, 
वान्धवों को सन्तुष्ट रखने से वेश्वदेव लोक की प्राप्ति होतो है। सम्वन्दी वरुण- 
लोक, साता और मलुल भूलोक के दाता हते हैं। वाल, वृद्ध कुश, आतुर लोगों 
को संतुष्ट रखने से आन्तरिक्ष-छोक़ मिळता है। ज्येष्ठश्राता पिता के तुल्य होता 
है। भार्या एवं पुत्र अपने स्वरू; ही होते हैं। दासवर्ग छाया के समान नित्य 
अनुगत होते हैं । अतः उनसे विवाद नहीं करना चाहिए | दुहिता तो परम कृपा- 
पात्र ही हतो है । अतः इन सवके अविक्षेप करने पर भी उन्हें असंतप्त होकर 
सहना चाहिए, बिवाद न करना चाहिए : 


ऋत्विव्पुरोहिताचाय्यें: मातुलातिथि संश्रितः। 
बाळवृद्धातुरेवेचेर्ज्ञाति सम्बन्धिवान्धवेः ॥ 
सोता पितृभ्यां जामीभिर्भ्रात्रा पुत्रेणभाययंया । 
दुहित्रा दास वर्गेण विवादं न समाचरेत्‌॥ 
एतेविवादान्‌ संत्यज्य सवं पापः प्रमुच्यते । 
एभिजितेशच जयति सर्वान्लोकानिमान्‌ गुही ७ 


५७० विचार-पीयूंष । ्याधुनिकं वांदे 
र्‌ आचार्यो ब्रह्म लोकेशो प्राजापत्ये पिताप्रभुः । 


अतिथिस्त्वेन्द्रलोकेशो देवलोकस्य चत्विजः ॥ 
( महा० ४-६-१७९-८१ ) 


आचार्य प्रसन्न होकर ब्रह्मलोक देने में समर्थ होता है। पिता घ्राजापत्य- 
लोक देने में समर्थ होता है । अतिथि इन्द्रलोक तथा ऋत्विज देवलोक देने में प्रभु 


होते हैं । 
तस्मादेतेरधिक्षिप्तः सहेतासंज्बरः सदा॥ ( ४.१८५ म० ) 


' इन लोगों द्वारा किये गये आक्षेप अधिक्षेप या अपमान को असंतप्त होकर 
सह लेना चाहिए । सहिष्णुता संघटन का मूल है । 


इस प्रकार पापक्षय एवं पुण्यलोकों को प्राप्ति का कारण समझने से अना- 
यास ही अधिक्षेप सहते हुए भी ऋत्विक्‌, पुरोहित, पिता आदि सभी को अनुकूल 
बनाये रहकर उनसे विवाद न करने से स्वतः सर्वथा अट्ट संघटन वना रहता है । 


गहपति सदस्यों में अमृत वितरण करता है। स्वयं कठिनाइयाँ ही अपनाता 
है । क्षीर समुद्रमंथन के अवसर पर प्रथम कालकूट जहर निकला । उसके भागी 
गहपति -( घर के पुरखा ) भगवान्‌ शंकर हुए । क्ष्मो, अमृत, कल्पवृक्ष एवं 
अन्यान्य रत्न इतर विष्ण, इन्द्र आदि सदस्यों को मिले । ऐसे हो यदि ग्रामपति 
प्रान्तपति, राष्ट्रपति, आदि भी ग्राम, प्रान्त, राष्ट्र के भोजन-वस्त्रादि के प्र बन्धों के 
बाद. अपने भोजनादि की वात सोचे तो स्वभावतः यह योग्यता एवं महत्त्वपूर्ण 
ममता विश्वमें.भी कारगर हो सकती है। शिवजी ने विष को कण्ठ में रखा । 
मुख में इसलिए नहीं रखा कि पुरखा या मुखिया को मुख या जिल्ला जहरीली न 
रखकर मीठी रखनी चाहिए, तभी विघटन से वचा जा सकता है। इधी तरह 
उदर में इसलिए नहीं रखा कि पेट में भी जहर नहीं होना चाहिए, कोई जवान 
` । मीठा हो, पर पेट का जहरीला तो भो काम नहीं चलता । इस प्रकार ग्राम, 
प्रान्त या राष्ट्र तथा विश्व के उन्नायकों को विषम परिस्थितियों की कठिनाइयों 
कष्टों को स्वीकार करना पड़ता है, किन्तु उनसे उत्पन्न लाभों से निस्पृह र<ना 
पड़ता है। तब भी मुख एवं उदर को निर्विष रखना पड़ता है। इश प्रकार राष्ट्र- 
वाद एवं अन्ताराष्ट्रवाद दोनों का समन्वित रूप ही व्यष्टि समष्टि दोनों के 
कल्याण का हेतु होता है । 
फ्रांस में समानता, स्वतंत्रता एवं भ्रातृता का उद्घोष बुलन्द किया गया । 
रूस आदि साम्यवादी देशों ने उप्तका कार्यान्वयन करना चाहा, पर अध्यात्मवाद 
में उनको पहुंच अल्पमान्ना में ही होने से उन्हें समानता-स्वतन्त्रता की कोई सही 
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आधारभित्ति नहीं मिली । इसीलिए एक्रांगो प्रयास से सफलता नहीं मिली । 
किन्तु अध्यात्मवाद की चरमविकासस्थली भारत में अमृतस्य पुत्राः ( ऋ० सं० 
१०,१३-१ ) ऋग्वेदीय मन्त्र के अनुरार सभी प्राणी-न केवल ब्राह्मण क्षत्रियादि 
ही, किन्तु पशु-पक्षी तक परमेश्‍वर की ही पवित्र सन्तान और उसीके स्वरूप 
हैं। अतः वही समानता, स्वतन्त्रता और भ्रातृता की आधारभित्ति है। वही 
भावना सभी संघटनों एवं सहिष्णृताओं का प्राण है। 


'विचार-नवनीत' में पृष्ठ ५ पर 'लीग आफ नेशन्स” की चर्चा की गयी 
है। किन्तु लीग आफ नेशन्स या राष्ट्रसंघ की असफलता का क्रारण भी उस 
भित्ति का अंगीकार न करना ही है । फिर भी ऐसे प्रयत्न प्रशंसनीय ही हैं । पुर्व 
के मान्धाता, दिलीप, रामचन्द्र आदि सम्राट भी अध्यात्मविद्या-निष्णात होते थे । 
गोता में कहा गया है। इमं राजषंयो विदुः अर्थात्‌ इम निष्काम कर्मयोग रूप 
साधननिष्ठा सहित साध्य सांख्ययोग को राजषि लोग जानते थे । तभी वे स्वराष्ट्र, 
परराष्ट्र एवं अंतर्राष्ट्रीय जगत्‌ की व्यवस्थाओं में सन्धि, विग्रहादि कार्यों में 
अनुद्विग्न चित्त से कार्य करते हुए साम्राज्यवाद को निर्दोष रखकर करोड़ों वर्षों 
तक विश्व में समन्वय एवं शांति वनाये रखने में सफल हो सके । अध्यात्मनिष्ठा 
के ह्लास से संकी राष्ट्रवादों पर साम्राज्यवाद भो नहीं रह सकता । 


वेदों में स्वराज्य, साम्राज्य, वे राज्य, पारमेष्ठ्य आदि व्यवस्थाओं का आदर 
के साथ स्मरण किया गया है: 


स्वस्ति सास्राज्यं भौज्यं स्वाराज्यं वेराज्यं पारमेष्ठ्यं राज्यं महाराज्यमाधि 
पत्यमयं समन्तपर्यायी स्यात्‌ सार्वभौमः सार्वायुष आन्तादापरार्घात्‌ पृथिव्ये समुद्र- 
पयन्ताया एकराडिति । 


बृहदारण्यक्र-उपनिषद्‌ में याज्ञवल्क्य जनक को आदर के साथ 'सम्राट' शब्द 
से सम्बुद्ध करते हैं तत्तिरीय एवं बृहदारण्यक में आनन्द की मीमांसा के प्रसंग 
में मानुष-आनन्द का वणं | किया गया है: 


युवा स्यात्‌, साधु युवाध्यायकः आशिष्ठो दुढिष्ठौ बलिष्ठ । 
तस्येयं पृथिवी सर्वा वित्तस्य पूर्णा स्यात्‌ । स एको मानुष आनन्दः' ` ॥ 
( त० उ० २.८) 


अर्थात्‌ युवा हो नियन्त्रित, शास्त्रोक्त सदाचार सम्पन्न साधु हो; वेदादि 
स्वाध्यायनिप्ठ हो; भोग शक्तिसम्पन्न द्रढिष्ट एवं बलिष्ठ हो एवं धन-धान्यपणं 
सम्पणं पृथिवी का अविपति हो तो उस सम्राट का मुख एक 'मानुष आनन्द” है। 
उससे शतगुणित मनुष्य-गन्धव का, उससे शातगुणित देव-गन्धर्वे का सुख होता द्वै। 


१७२ विखार-पीयूष १ आधुनिक वाद 


इसी क्रम से पितृ, आजानज देव-कमंदेव, देव, इन्द्र, वृहस्पति, प्रजापति के आनन्द 
उत्तरोत्तर शतगुणित होते हैं । किन्तु ये सभी आनन्द, ब्रह्मानम्द-सुधासिन्धु के एक 
कणमात्र हैं । यहाँ सदाचारी एवं स्वाध्यायशीलळ सञ्राट का ही महत्त्व वणित है। 


वेदोक्त राजसूथ आदि यज्ञों का सावंभौम क्षत्रिय सम्राट ही अनुष्ठान कर 
सकता है । जमे सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वर निष्पक्ष रूप से विश्व का पालन 
करता हुआ सामंजस्य स्थापित करता है, वसे ही विष्णु की पालनी शक्ति से उप- 
बंहित सदाचारी धर्मात्मा ब्रह्मनिष्ठ सम्राट्‌ विइद्रमें समव्वव एवं सामंजस्य को 
` स्थापना कर सकता है । 
' इसी तरह राजा या सम्राट्‌ को महाराज मनु परमेव्वर का प्रतिनिधि 
बतलाते हैं 


भहतो देवता ह्योषा नररूपेण तिष्ठति । ( मनु० ७.८ ) 


अर्थात्‌ धामिक राजा नररूपमें परमेश्वर ही होता है। गीता उसी को 'नराघिप' 
रूप से भगवान्‌ की विभूति कहती है: नराणां च नराधिपम्‌ मागं विचलित धमें- 
हीन राजा या निरंकुश सम्राट्‌ जगत्‌ के लिए वसे ही शिरःशूल होता है, जसे 
घ्महीन शास्त्रविमुख भौतिक राष्ट्रवाद, व्यक्तिवाद या जातिवाद । 


राष्ट्रसंघ आवश्यक है : 


आज के लिए राष्ट्रसंघ जसा संघटन अत्यावक्यक है : उसमें दोष हैं तो 
उनका निराकरण करके उसे शुद्ध, निष्पक्ष एवं अध्यात्मोन्मुख बनाने का प्रयत्न 
होना चाहिए । आखिर आज का भारत भी वसा ही है, जसे अन्य राष्ट्र । इसमें 
कोई दुर्गुण नहीं, यह सम्पूर्णरूप से घम-ब्रह्मनिष्ठ, सदाचारी, निष्पक्ष तथा परोप- 
कार-परायण ही है, यह कहना कठिन है । यहाँ भी अन्य देशों जसी विभिन्न 
पाटियाँ हैं और उनमें भी स्वार्थ-संघषं की कमी नहीं। अतः यहाँ भी शास्त्रीय 
परम्पराओं के अनुसार संस्कार-परिष्कार आवश्यक है। 


जसे कुछ लोग अन्तर्राष्ट्रियतावाद की कल्पना के प्रवाह में राष्ट्र के सुधार 
ओर उत्थान को भूल जाते हैं, वसे ही कई लोग राष्ट्रियता की धुन में व्यक्ति, 
जाति, समाज तथा अपने शास्त्र एवं धमे को भूलकर शास्त्रोक्त धर्म-कर्म एवं शास्त्र 
को न मानते हुए मनमानी किसी परम्परा तथा मनमानी कल्पित धमं की कल्पना 
कर स्वयं श्रान्त हो दूसरों को भी भ्रमित करते हैं। स्पष्ट है कि जसे राष्ट्रों को 
छोड़कर मन्तराष्ट्रियता, स्वातंत्रय कोई वस्तु नहीं वेसे ही ब्राह्मणादि वर्णो, वेदादि- 
शास्त्रों एवं वदिक घमो को छोड़कर भारत राष्ट्र की कल्पना नहीं की जा सकती । 


ही RR > आ लकमा+ममअा%५अाभा मजा रब आजा 
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i a 


लेकिन जसे अन्तार्राष्ट्रियतावाद के मोह में राष्ट्रवाद को भुलाया जाता है, वेसे ही 
राष्ट्रियता की कल्पना के मोह में शास्त्रों एवं वर्णाश्रम धर्मों को भुलाया जा रहा है । 

रामायण, महाभारत आदि प्रसिद्ध इतिहासों, मन्वादि धमशास्त्रों, वेदान्त, 
पुर्वोत्तर-मीमांसा आदि दशंनों, शुक्र-वृहसूपति-कणिक-कौटल्य आदि के नीतिशास्त्रों, 
वेद, उपनिषद्‌ आदिम्ननादि-अपौरुषेय सद्‌ग्रन्यों को छोड़कर भारतीय सांस्कृति, 
भारतीय धम का दूसरा अन्य स्वतन्त्र आधार कथा हो सकता है ? फिर भी झूठी 
राष्ट्रीयता के लोभ में यह कहने का साहस किया जाता है कि 'हम किसी पुस्तक 
को अपने सांघटन का आधार नहीं मानते ।' 


वस्तुतः यह सोचना भी गळत ही है कि इस देश में बहुत से ऐसे लोग हैं जो 
वेद-रामायणादि नहीं मानते और उनका सांग्रह करने के लिए वेदादि-शास्त्रों का 
नाम लेना उचित नहीं है। यदि ऐसा ही है तो कांग्रेसियों को ही क्यों दोष दिया 
जाता है ? वे तो एक कदम ओर वढ़कर अपने को “हिन्दू' भी कहने में सकुचाते 
हैं। आप अपने को हिन्दू मानते हुए भी यदि हिन्दुत्व के मूल वेदादि-शास्त्रों एवं 
शास्त्रप्रतिपाद्य धर्मो को न मानकर मनमानी धर्म की कल्पना करें, तो 'हिन्दू' 
कहने, न कहने में कोई अन्तर नहीं । आपके अनुयायियों ने जातिभेदों एवं धर्मों 
के विरुद्ध युद्ध तक छेड़ने की वात कह डाली । मुसलमानों को भी “मुहम्मदी हिन्दू! 
मानकर उनके साथ में रोटी-बेटी का व्यवहार करने की प्रेरणा भी दे डाली । 
शिवाजी का दृष्टान्त देकर आपने भी हिन्दु-मुसलमान की रोटी-बेटी की एकता, 
रक्त का समर्थन कर ही दिया है। यदि वेदादि प्रमाण एवं प्रमाणसिद्ध ब्राह्मणादि 
जातिभेद, धर्मभेद मान्य नहीं तो निराधार मनःकल्पित हिन्दुत्व के लिए भी 
विवाद वयों ? 


आप परम्परा की वातें करते हैं । किन्तु परम्परा के अनुसार चलने पर तो 
वेदादि-शास्त्रों एवं तदुक्त धर्मों की मान्यता भी अनिवार्य हो जाती है । मनु भी तो 
यही कहते हैं : 


येनास्य पितरो याताः येन याताः पितामहाः । 
तेन याथात्‌ सतां मार्ग तेन गच्छन्नरिष्यति। ( मनु० ४.१७८ ) 


अर्थात्‌ जिम मार्ग से पिता, पितामह आदि पूर्वज चलते रहे हैं उसो मार्गपर 
चलना चाहिए । अर्थात्‌ पितृ-पितामहादि अनुष्ठित रामायणादि आषं-इतिहासों से 
यही मालूम होता है कि हमारे-आपके सभी शत या सहुन्न पीढ़ियों के पुर्वज इन्हीं 
वेदादिशास्त्रों को मानते थे । इनके अनुसार वर्णाश्रम धमं का ही पालन करते थे । 
आज राष्ट्र के कुछ लोग वेदादिशास्त्रों एवं तदुक्त धर्मों को नह्दी मानते तो 
क्या उन्हें प्रसन्न करने के लिए हम-आप अपने परस्परा प्राप्त शास्त्रप्रामाण्य एबं 
३५ 


२७४ विचार-पोयूष ॥ आधुनिक वाद 


पितृ-पितामहादि से अनुष्ठित धमं को ही छोड़ दें ? स्मरण रहे कि आप ऐसा कर 
भी लें, तो भी दूसरे अपना धर्म नहीं छोड़ गे और उनकी दृष्टि में भी आप 'बे-दीन' 
ही समझे जायेंगे । संघटन के लिए इतना ही आवश्यक है कि भाप अपनी परंपरा 
के अनुसार अपने शास्त्रों एवं धर्मो का सम्मान तो करें, पर दूसरों के धमंग्रन्थों 
एवं धर्मों पर हस्तक्षेप न करे। इस तरह राष्ट्र के सभी लोग दूसरों के धमं- 
संस्थानों, धमं-ग्रन्थों पर हस्तक्षेप न करते हुए अपने-अपने धर्मो, धमंग्रन्थों का 
पालन करें । सामूहिक, भौतिक, राजनीतिक, राष्ट्रिय हित के कार्यों में सव एक 
दूसरे के साथ कन्धे से कन्धा मिड़ाकर आगे वढ़े । यही संघटनका निरापद माग 
है । यही मार्ग आपका पतृक दाय है । यदि वेद, उपनिषद्‌, दर्शन एवं तदुक्त धर्म, 
उपासना, ज्ञान, सामाजिक व्यवस्था आपका परम्पराप्राप्त पेतूक दाय नहीं तो 
और क्या है ? 


जसे राष्ट्रियता एवं अन्तर्राष्ट्रियता का विरोध नहीं, किन्तु उनका समन्वय 
आवश्यक होता है, वेसे ही वयक्तिक एवं जातीय शास्त्रों एवं शास्त्रोक्त धर्मो का 
भी राष्ट्रियता से कोई विरोध नहीं, उसका भी समन्वय ही होना चाहिए । जसे 
'हिष्दू' कहने में लज्जा का अनुभव करना गुलामी की देन है वेसे ही अपने को 
ब्राह्मण, क्षत्रिय' कहने में वेदशास्त्रानुयायो 'वेदिकधर्मी' कहने में लज्जा या संकोच 
का अनुभव करना उससे भी अधिक गुलामी मनोवृत्ति का चिह्न है । 


आप यह अनुभव करते ही हैं कि 'मानवता के कल्याण के लिए सौहादें की 
भावना से राष्ट्र एक साथ जाने को उद्यत नहीं । इसके विपरीत राष्ट्रीय भावनाएं 
अधिकाधिक ऐकांतिक होतो जा रही हैं। ( पु० ६ ) ठीक इसी तरह आपको यह 
भी अनुभव करना चाहिए कि राष्ट्र तथा अन्तर्राष्ट्रिय जगत्‌ की सभी जातिथाँ 
अपने घमंग्रन्थ तदनुसारी धमं एवं परम्पराश्रां को भी छोड़ने को तयार नहीं यह 
ठीक भी है; दीनदार, ईमानदार, पुरुष दूसरे दीनदार, ईमानदार पर ही विश्वाप 
कर सकता है, बे-दीन पर नहीं । अतः जसे एक राष्ट्र दूसरे राष्ट्रोंकी प्रभुसत्ता 
स्वीकार कर उसमें हस्तक्षेप न करने का नियम बनाकर सवेहितकारी कार्ये के लिए 
राष्ट्रसंघ के रूप में संघटित हो सकते हैं, वेसे ही प्रत्येक धमं दूसरे धर्मों एवं धर्म- 
ग्रन्थों पर हस्तक्षप न करके ही राष्ट्रिय, अन्तर्राष्ट्रिय कार्यक्षेत्र में संघटित हो सकते 
हैं । इसीलिए राष्ट्रसंघ के “मानवाधिकार घोषणापत्र' में प्रत्येक व्यक्ति की धामिक- 
स्वतन्त्रता मान्य की गयी है । फिर भी पदि हम अपनी जाति, अपने धर्म, अपने 
शास्त्र का आदर करने में लज्जित हों तो कभी भी इस संघटन में सफलता नहीं 
मिल सकती । जो संघटन सिद्धांतहीन, धर्महीन, शास्त्रहीन, संस्क्तिहीन होकर 
किन्हीं काल्पनिक मरुमरीचिका प्रायः उद्देश्यों को लेकर बनते हैं; परम्परा तोड़ 
मनमानी खानपान ओर स्पर्शास्पर्श का विवेक खोकर खेल-खेलते तथा मिथ्या: 


वैद-घास्त्र का ध्रामाण्य मानना अपकषं ? ३७५ 


संस्कृति, मिथ्याधर्म का प्रचार करते हुए राष्ट्र एवं विइवकल्याण का स्वप्न देखते 
हैं, आघारहीन होने के कारण अन्ततः वे वास्तविकता का मुकावला करने में 
सरवंथा असफल सिद्ध हो जाते हैं । [ 


आप कहते हैं कि 'हमारे हिन्दू दार्शनिकों ने अपनी दुट को भौतिकवाद 
से उच्चतर तत्त्व की ओर मोड़ दिया था । भौतिक विज्ञानों की पहुंच के अत्यन्त 
परे मानवात्मा के रहस्यों की गहराई में उतरकर उन्होंने संपूर्ण सृष्टि में परिव्याप्त 
प्राणिमात्र में वतमान एक महान्‌ तत्त्व का-जिसे हम “आत्मा, ईश्वर, सत्य वास्त- 
विकता अथवा शून्य” भी कह सकते हैं-आविष्कार किया है। समय-समय पर 
इस मानव की अनुभूति ही हमें दूसरों के सुख के लिए उद्यम करने को .प्रेरणा 
प्रदान करती है । जो अहं मुझमें है, वही दूसरे प्राणियों में भी होने के कारण. वह 
मुझसे अपने सहचर प्राणियों के सुख-दु:ख में उसी प्रकार प्रतिक्रिया करवाता है 
जिस प्रकार अपने निजी सुख-दुःख में करता हूँ । आन्तरिक तत्त्व की सजातीयता 
प्रसृत तादात्म्य को यह विशुद्ध अनुभूति ही मानवीय एकता एवं भ्रातृत्व के लिए 
हमारी नेसगिक भाकांक्षा के पीछे वास्तविक प्रेरक-शक्ति है। विशव की एकता 
तथा मानव-कल्याण उसी सीमा तक अस्तित्व में लाया जा सकता है जहाँ तक 
मानव प्राणी इस आन्तरिक वन्न की अनुभूति करता है। उसी अनुभूति में यह 
शक्ति है जो भौतिकवाद से प्रसूत चित्त-क्षोम और कलह का दमन कर सकती है; 
मानव-मन के क्षितिज को विस्तृत कर सकती है और मानव कल्याण के साय 
व्यक्तिगत एवं राष्ट्रिय आकांक्षाओं का स्वरक्य संपादित कर सकती है । (प० ७) 


किन्तु यहाँ सहज प्ररन होता है कि वे कौन-से हिन्द्र दाशेनिक हूँ, जिनके 
दर्शन को आप मानते हैं ? आप यह भी तो कहते हैं कि “कोई धमंग्रन्थ या पुस्तक 
हमारे संघटन का आधार नहीं है ।' स्पष्ट है भ्याय, वशेषिक, सांख्य, योग, पूर्वे- 
मीमांसा ये पाँच आस्तिक-दर्शन हैं । इनमें भौतिक-जगत्‌ के अतिरिक्त आत्मा तो 
मान्य है, पर वह आत्मा ईश्वर से भिन्न है । इनमें से कई ईइवर नहीं मानते । 
इनके अनुसार सव आपस में भी एक दूसरे से भिन्न हैं । चार्वाक, जन, सोत्रा- 
न्तिक, वेभाषिक, योगाचार, माध्यमिक ये अवेदिक-३शेन हैं । अंतिम चार दाश- 
निक बुद्ध के अनुयायी हैं । उत्तर-मीमांसा में भी अद्देत, दवेत, विशिष्टाद्वेत, शुद्धा- 
इत, द्वेताईतपरक भाष्य हैं। इन मतों में ऐकात्मवाद स्वोक्ृत नहीं है । केवल 
अद्वंतवादी गोड़पाद शंकराचार्य आदि ही ऐकात्म्य को स्वोकार करते हैं । रामा- 
यण-महाभारत, पुराणों तथा तंत्रों में भी केवलाद्व त एवं शाक्ताद्व त का वर्णेन है । 
कोई अध्यात्मवादी शून्य को कोई तत्त्व नहीं मानता, फिर आपको वातों को 
संगति किस दर्शन से बंठती है ? 


isd 


१७३ विचार-पीयूष । आधुनिक वादे 


सभी वेदिक दाशंनिक विचार के साथ आचार को भी महत्त्व देते हैं । 
सभी बेद को प्रमाण मानते हैं। उके अनुसार वर्णाश्रम धमं का आदर करते हैं, 
किन्तु आप वेद या किसी एक पुस्तक को भी आधार मानने को तेयार नहीं । 
फिर वेद एवं तदनुसारी सभी ग्रंथों के प्रामाण्य मानने का तो प्रश्न ही नहीं उठता। 
धर्म की व्याख्या भी आपकी अपनो स्वतंत्र है जो किसो धमंग्रंथ से नहीं मिलती । 
क्या यह उचित होगा कि किन्हीं ग्रंथों को पढ़ या सुनकर उनका ज्ञान-विज्ञान- 
अंश मान ले और उनके प्रामाण्यवाद एवं कर्म-उपासनाओं तथा सदाचारों को 
छोड़ दें ? 

इसके अतिरिक्त संसार के अन्य राष्ट्रों में भी ईश्वर, जीव एवं धमं की 
मान्यता है ही । उनमें से कुछ बौद्ध धर्मानुयायी हैं । यद्यपि वे आत्मा या ईश्वर 
नहीं मानते, तो भो बुद्ध भगवान्‌ को ईश्वर के रूप में मानते ही हैं। अन्य लोग 
जो इसाई एवं इस्लाम धर्म को मानते हैं, वे भी वाइबिल, कुरान आदि का प्रामाण्य 
मानते ही हैं । उनके अनुसार भी ईश्वर, आत्मा एवं धर्म मान्य हो है । भले ही 
अन्यत्र सर्वत्र ऐकात्म्य का अंगीकार न हो, फिर भी आत्मा की सजातीयता तो 
वहाँ भी मान्य है हो । आपने भो सजातीयता से प्रसूत तादात्म्य की अनुभूति का 
महत्व माना है ओर इस प्रकार को सजातीयता तो 'मानवता' भी है । जसे अनेक 
जीवों में जीवत्व रहता है, वेसे हो अनेक मानवों में मानवता रहती है। ऐसा 
जोवत्व वोड़ों, ईव्ाइयों, यहुदियों, मुस्लिमों को भी मान्य है हो । फिर आपकी 
सजातीयता कौन-सी विलक्षण वात है? यदि वेदान्तों, उपनिषदों के अद्वतवाद 
की विशेषता कहना चाहते हैं तो वह भी बहुतों के अनुसार माध्यमिक वोद्धों तथा 
सूफियों के यहाँ भी है । 

इसके अतिरिक्त अद्व तवाद के अनुसार 'अहं' ही जीव का रूप है, वह सब 
प्राणियों में भिन्न-भिन्न ही है । अत: जो अहं मुझमें है, वही दूसरे प्राणियों में नहीं 
हो सकता । सुख-दु:खादि का आश्रय 'महं' ही होता है। सवके सुख-दुःख पृथक्‌- 
पृथक होने से सवका अहं भी पृथक्‌ हो है । हाँ, वेदान्त में सभी देहों के अहंकार 
का साक्षी जो अहंता ममता से परे है, उसी की एकता मान्य है । वह तत्त्वनिदुं इय 
निर्भास्य, अखण्डभानरूप ही है, उसको अनुभूति में दृश्य प्रतीति बाघक होती है । 


उसके साक्षात्कार में अन्य या दूसरा नाम का कोई तत्त्व अनुग्राह्य या अनुग्राहक, 
उपकाय या उपकारक कुछ रहता ही नहीं । 


यस्मिन्‌ सर्वाणि भुतान्यात्मेवाभूद्विजानतः । 

तत्र को मोहः कः शोक एकत्वमनुपहयतः ॥ ( वा० सं० ४०.७ ) 
जिस समय तत्त्वज्ञ का सर्वभूत आत्मा ही हो जाता है, उससे अतिरिक्त कुछ रहता 
ही नहीं, वहाँ शोक या मोह अर्थात्‌ शोकमोहोपलक्षित संसार कहाँ रहता है! 
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निश्‍चय ही तत्त्वज्ञ में तत्त्वानुभृति से चित्त-क्षोभ और कलह का दमन हो सकता 
है, किन्तु क्या कभी भी संपूर्ण राष्ट्र या संपूर्ण विश्व तत्वज्ञ हुआ है या आगे भी 
सभी तत्वज्ञ हो सकेंगे ? अतएव युद्ध, दण्ड-विधान आदि की व्यवस्था सदेव रहती 
थी । राम जेसे धर्मनियंत्रित ब्रह्मविद्वरिष्ठ शासक को भी रावण से युद्ध करना 
पड़ा । श्रीकृषण जसे महान्‌ योगेश्वर एवं दार्शनिक को भी युद्ध करना पड़ा अवश्य 
ही कृतयुग का समय ऐसा था, जवकि सभी ज्ञानी, जितेन्द्रिय एवं सदाचारी थे 
सभी एक दूसरे के पोषक थे, शोषक नहीं । सभी धर्म द्वारा आपस में सत्र व्यवस्था 
कर लेते थे : 
न वे राज्यं न र।जासोन्न दण्डो न दाण्डिकः । 
धर्मेणव प्रजाः सर्वा रक्षन्ति स्म परस्परम्‌॥ 
( महामा० यान्ति० ५९.१४ ) 


तव ज्ञान-विज्ञानसम्पन्न काम-क्रोधरहित सभी प्रजाजन विना राजा, राज्य एवं 
दण्ड-विधान के धर्म द्वारा सव काम चला लेते थे। अगराधी होने पर ही दण्ड- 
विधान या राज्य तथा राजा को आवश्यकता हो सकती है। जव सव एक दूसरे 
के पोषक ही हों, तो उसकी अपेक्षा ही कहाँ? भरतोय नोतिशास्त्रों में भी 
अध्यात्मविद्या का महत्त्व वणित है, कितु उसके स!थ धर्मविद्याओं का भी 
वर्णन है । 
आन्वीक्षिकी त्रयो वार्ताः सतीविद्या प्रचक्षते। 
सत्योऽपि हि न सत्यस्ता दण्डनीतेस्तु विप्लवे ॥ 
( कामन्दकीय नीतिसार २.८ ) 


अर्थात्‌ आ्वीक्षिकीरूप अध्यात्मविद्या, त्रयोरूप धर्मविद्या और वार्ता, कृषि, 
वाणिज्य, गोरक्षा आदि जीविका-विद्या, ये तीनों विद्याएँ श्रेष्ठ विद्या होती हैं; 
किन्तु दण्डनीति में विप्लव होने से तोनों ही निरर्थेकप्राय हो जातो हैं, सभी के 
लिए खतरा उत्पन्न हो जाता है । इसके अतिरिक्त उपनिषदों, वेदान्त-दरशन 
तथा नीतिशास्त्रों में सवंत्र धर्म की आवश्यकता वतलायी गये है । उपनिषद्‌ 
कहता है: 


द 
T 


यज्ञेन दानेन तपसाऽनाशकेन विविदिषन्ति । 


अर्थात्‌ यज्ञ, दान, तप, अनशन आदि द्वारा साधक उस ब्रह्मतत्व का इष्यमाण 
वेदन प्राप्त करते हैं । वेदान्तद्शंन के सर्वपिक्षा च यज्ञादिश्षतेरऱववत्‌ ( ब्रह्मसूत्र 


३.४.२६ ) द्वारा भी यज्ञादि वर्णाश्रमधर्म को तत्वज्ञान में अत्यन्त आवदयकता 
बतलायी गयी है । 


२७८ विचार-पीयूष । आधुनिक बाद 


जसे राष्ट्रों की विविधता की रक्षा करते हुए आप विश्वसंघटन में सहयोग 
की बात करते है, वेसे ही क्या व्यक्तियों, वर्णों एवं जातियों की विशिष्टता की 
रक्षा आवश्यक नहीं ? यदि है तो क्या आप अपने संघटन में ब्राह्मणों, क्षत्रियो, 
वेश्यों एवं शूद्रों की विशिष्टता की रक्षा कर रहे हैं वेदाध्ययन, संध्या, अग्नि- 
होत्र, भोजन, पान, संबंध एवं आचार को नष्ट कर उनकी विशेषताओं को नहीं 
नष्ट कर रहे हैं ? क्या जक्षा मन्वादि शास्त्रों में ब्राह्मणादि वर्णो के आचारों का 
विधान है, उसका आपके संघटन में कोई स्थान है ? इस संबंध में तो आप कह 
देते हैं कि हम कोई पुस्तक ही नहीं मानेंगे और राष्ट्रों की विशेषताओं की रक्ष। 
की वात करते हैं। बया राष्ट्रिय वर्णों जातियों की विशेषताओं को मिटाकर 
राष्ट्रिय-संघटन किया जा सकता है ? 


वेदान्त के परमाचायं आद्यशंकराचार्य वेदान्तज्ञान-प्राप्ति के लिए साध "- 
रूप में निदेश करते हैं : 


वेदो नित्यमधीयतां तदुदितं कमंस्वनुष्ठीयताम्‌, 
तेनेशस्य विधीयतामपचितिः काम्ये मतिस्त्यज्यताम्‌ । 
पापोद्यः परिधूयतां भवसुखे दोषोऽनुसन्धीयताम्‌ 
स्वात्मेच्छा व्यनसीयताम २ उ 


अर्थात्‌ वेद का नित्य अध्ययन करो। वेदोक्त कर्म का वर्णाश्रमानुसार अनुष्ठान 
करो । अनुष्ठित कर्मो को भगवान्‌ में अपंण करके भगवान्‌ की पुजा करो । काम्प- 
कर्मो का परित्याग करो । पापौधों का नाश कर सांसारिक सुखों में दोष का 
अनुसंधान करो । परमात्म-तत्वज्ञानको दढ़ इच्छा उत्पन्न करो । दाशंनिकों के 
तत्वज्ञान के आधार पर संघटन की योजना वनाने पर भी उनमें -पेक्षित इतर 
साधनों की उपेक्षा करने से वसे ही विफलता मिलती है, जसे वहुमूल्य औषधों 
का सेवन करने पर भी कुपथ्य-परिवजन एवं पथ्यपरिपाशन विना विफलता 
मिलती है। 


यह ठीक है कि राष्ट्र के भीतर ऐसी भी विभिन्न जातिया ओर समूह हैं 
जिनका साक्षात्‌ वेदाध्प्रयन वेदोक्त कर्म में अधिकार नहीं है। अतः सबको साथ 
रहने के लिए गीत, खेलक्‌ द, ध्वजवन्दन आदिका कार्यक्रम होना ठीक है । फिर भी 
शास्त्रों एवं मुख्य कर्मों की उपेक्षा एवं तद्विपरीत आचरण का प्रोत्साहन तो नहीं 
ही करना चाहिए । किन्तु आपके लेखों, भाषणों, व्यवहारों से ऐक्षा ही होता है। 
रामचरित-मानस आदि ऐसे भी सदग्रंथ हैं जिनमें सवकी प्रवृत्ति करायी जा सकती 
दै और सभी को अपनी-अपनी विशेषताओं को रक्षा का प्रोत्साहन भी होना 


+ 
धर 
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चाहिए । जैसे विविध रंग-विरंगे पुष्पों की माला में सभी पुष्पों के निजी रंग-रूप, 
सौंदर्य, सौगन्ध की विशेषता सुरक्षित रहने में भी माला की शोभा होती है । वसे 
ही ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेशय, शूद्र, अन्त्यज तथा तदितर सभी तत्तद्‌ धर्मग्रन्थों एवं परं- 
पराओं के अनुसार विशेषताओं की रक्षा से ही राष्ट्रिय संस्कृति की रक्षा हो 
सकती है । 


"विविधता के वीच एकता की पहचान' ( पृ० ८ ).यह आपका उद्वत वचन 
है । क्या यह वर्ण जाति एवं राष्ट्र के सम्बन्ध में नहीं लागू होना चाहिए ? यह 
गलती कांग्रेस ने को है वे मुसलमानों, ईसाइथों के कर्म-धर्म, संस्कृति में हस्तक्षेप 
से बहुत डरते हैं, किन्तु हिन्दुओं के धर्म-कर्म में वेखटक हस्तक्षेप करते हैं । यही 
गलती आप भी करते हैं । वधम्यं विविधता है, साधर्म्यं एकता है । पार्थिव विविध 
पदार्थो में पार्थिवता के सर्वत्र समान होने से वहो साधम्यं है, वही एकता है । घट उदःचचन 
आदि विशेषता, विलक्षणता ही उनके वेंधम्यं हैं । इस तरह विभिन्न वर्गो में उनके 
धर्म-कर्म आदि की विषमता होते हुए भी हिन्दुत्व को दृष्टि या भारतीयता की दुष्ट 
से उनमें साधम्य, समानता, एकता की उपलब्धि की जा सकती है। इसी तरह 
मानवरूप से सभी राष्ट्रों, जातियों में एकता का अनुभव किया जा सकता है । 
इतना ही क्यों, जोवत्व-प्राणित्व रूप से देवता, दानव, मानव पशुपक्षियों में भी एकता 
का अनुभव किया जा सकता है, फिर भी उनकी विषमता विशेषता उपेक्षणीय 
नहीं । अन्त में तो चराचर विद्व-प्रपंच में एक ही अविष्ठानभूत अनन्त स्वप्रकाश 
सच्चिदानन्द परमेश्वरमें अनुस्यूत है। उसी एक में विविध विश्व है। विविध- 
विशव में उसी को अधिष्ठानरूप से पहचाना जा सकता है। उसा का उल्लेख इन 
वचनों में है : 

सर्वभूतेषु चात्मानं सर्वभूतानि चात्मनि। 
समम्यव्यन्नात्मयाजी स्वाराज्यमधिगच्छति॥ ( म० १२.९१ ) 
समं सर्वेषु भूतेषु तिष्ठन्तं परमेइवरम्‌। 
विनइयत्स्वविनहयतं यः पश्यति स॒ पद्यति ॥ 
एको देवः सबं भूतेषु गृढः सवंव्यापी सवंभूतान्तरात्मा। 

अर्थात्‌ सर्वेभूतों में अधिष्ठान रूप से कारणरूप से आत्मा को ओर आत्मा 
में कल्पित या कार्यरूप से सर्वंभूतों को देखनेवाला स्वाराज्य, स्वप्रकाश ब्रह्मात्म- 
भाव को प्राप्त होता है । विनववर विषय समस्त भूतों में जो अविनश्वर सम ब्रह्म 
को देखता है, वही देखता है । एक ही स्वप्रकाश देव सर्वभूतों में निगढ़ है । वही 
सवंव्यापी एवं सर्वेभूतों का वास्तविक अन्तरात्मा है। यहीं विविधता के वीच 
एकता की पहचान है । जिन दशंन-ग्रन्थों का यहु सार है, उनमें भी उ+, निष्ठा 
के साधन रूप में वर्णाश्रम धर्मो का परम उपयोग माना गया है ।' 


$& ची 5 
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आप कहते हैं कि 'अन्तरात्मा का यह ज्ञान मनुष्य मात्र के सुख के लिए परि- 
श्रम करने की प्रेरणा से मानव मस्तिष्क को प्रेरित करते हुए भूतलकी प्रत्येक छोटी 
से-छोटी जीवन विशिष्टता को अपनी पूर्ण क्षमता पर्यन्त विकास के लिए पुणे स्वतंत्र 
अवसर प्रदान करेगा' ( पृ० ९)। पर क्या आप अपने संघटन में भूतल नहीं, 
हिन्दुओं के मुख्य प्रदेश भारत में श्रौतस्माते धर्मानुष्ठायो वर्णाश्नमियों को भी कोई 
विशिष्टता मानते हैं या नहीं, मानते हैं तो उशके पूर्णक्षमतापर्यन्त विकास के लिए 
क्या प्रेरणा देते हैं ? कया संघ में होनेवाला सर्वजातीय सहभोज उसे नष्ट करने 
के लिए नहीं अपनाया गया है? क्या वर्णभेद, जातिभेद तथा वेदशास्त्रानुसार 
जन्मना ब्राह्मण, जन्मना क्षत्रिय, जन्मना वेश्य, के लिए विहित वेदिक विधानों एवं 
उनकी विशेषताओं पर भी कभो विचार किया है ? 


इसके अतिरिक्त हिन्दुओं के अनेक दशंनों में अद्द त-दर्शन भी एक दशन है । 
अधिकांश हिन्दू न उसे मानते हैं और तो उसके अधिकारी हो हैं। फिर जब भारत 
में ही हिन्दुओं में ही सब उस ज्ञान को नहीं मानते तो संसार के अन्य राष्ट्र उसे 
केसे मान लेंगे ? 


वस्तुतस्तु समाज-व्यवस्था एवं विइव व्यवस्था के लिए पूर्वोक एकत्व-ज्ञान 
ही पर्याप्त नहीं । तभी तो नीतिशास्त्रों में चार विद्याओं में आन्वीक्षिको को भी 
एक विद्या कहा गया है। त्रयी, वार्ता एवं दण्डनीति का भी अत्यन्त उपयोग है । 
तभी श्रीराम एवं युधिष्ठिर का काम केवल एकताज्ञान से नहीं हो सका । अध्यात्म- 
विद्या से आत्मा से नित्यता का ज्ञान होता है। धर्यं एवं सहिष्णुता बढ़ती है। 
इससे अद्व तज्ञान के बिना भी सजातोयता-ज्ञान से ही परसुखा्थ प्रवृत्ति होती है । 
“परोपकार परमपुण्य है, आत्मोद्धार का साधन है, परोपकार से ईश्वर प्रसन्न 
होते हैं, इस बुद्धि से भी परसुखार्थ या परदुःखतिवारणार्थं प्राणियों की प्रवृत्ति 
होती है । इस प्रकार की प्रवृत्ति द तवादियों, विशिष्टाद्व त वादियों की भी होती 
है । नेयायिक, वेशेषिक, सांख्य-योग के अतिरिक्त ईसाई मुप्तलमानों में यह प्रवृत्ति 
है ही । बल्कि आज के व्यवहार में तो ईसाई जितनो लगन के साथ वनों, पहाड़ों 
में असभ्य असंस्कृत मनुष्यों में घूम-घूमकर उनसे मिळ-जुलकर उनके हिताथ जितना 
प्रयत्न करते हैं, उतना अन्य लोगों में देखा भी नहीं जाता । गलित कुष्ठ तथा 
अन्यान्य विभिन्न भीषण रोगों के रोगियों की जितने सौहाद्रे से वे लोग सेवा 
करते हैं, उतना अन्य लोगों में नहीं देखा जाता । यद उ-'में'धर्मान्तरण द्वारा 
स्वसम्प्रदायवृद्धि को भावना है तो कोई-न-कोई तो कामना आपके संघटन में भी है 
हो । मनु के अनुसार अकाम की तो कोई चेटा होत्री हो नहीं : 


भकामस्य क्रिया काचित्‌ दुस्यते नेह काचित्‌ । ( म० २,४) 


क्या वेद-झास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? १८१ 


'जानाति, इच्छति, अथ करोति” के नियमानुसार हर प्राणो जानता हैं, 
इच्छा करता है, तभी कुछ करता है। 

बोधिसत्व ( बौद्धों ) में किसी नित्य, अखण्ड एक आत्मा का अस्तित्व 
स्वीकृत नहीं है। क्षणिकविज्ञान की आलयविज्ञानधारा ही उनका 'अहं है। 
्रवृत्तिविज्ञानधारा को समाप्त करके आलयविज्ञानधारा का भी निर्वाण होना 
उनका पुरुषार्थं है। तो भी एक-एक वोधिसत्वों ने अपने लाखों जन्मों के जीवन 
दूसरों की क्षुधानिवृत्ति आदि क्षणिक सुखों के लिए उत्सगे किये हैं । किसी एक 
नाग का प्राण बचाने के लिए जीमूतवाहन ने अपने आपको प्रसन्नता से गरुड़ को 
भोजन के रूप में दे दिया । क्षुधातुर व्याघ्र को क्षुधानिवृत्ति के लिए वोधिसत्वों 
ने अपने शरीर को समर्पण कर प्रसन्नता का अनुभव किया है। 


किसी बुद्ध के शिष्य ने बुद्ध से प्रार्थना की कि उसे धर्मप्रचार की आज्ञा 
मिले । बुद्ध ने कहा : 'यदि लोग तुम्हारी वात न सुनें तब ?' उपने कहा : 'मैं 
समझूँगा कि सुनतेभर नहीं, पर गाली तो नहीं देते ।' बुद्ध ने कहा : “यदि गाली 
भी दें तो ?” शिष्य ने कहा: 'तो मैं समझूँगा गाली ही तो देते हैं, मारते तो 
नहीं ।' बुद्ध ने कहा : 'यदि मारे भी तो ?” उसने कहा: “में समझूंगा कि एक- 
आघ दण्डप्रहार ही तो करते हैं, प्राण तो नहीं लेते ।' बुद्ध ने कहा : “यदि प्राण 
भी ले लें तो ?' उसने कहा : 'यही समझूँगा कि उसने हम पर कृपा की, हमें क्षमा 
का अवसर दिया; देहबंधन से छुड़ा दिया ।' 


अनेक वोधिसत्वों का यह अखण्ड निर्णय है कि “संसार के अनन्त प्राणियों 
को दुःख-निवृत्ति एवं सुखपघ्राप्ति के लिए मेरा वार-वार जन्म हो और उसी कारये 
में मेरी देह, इन्द्रिय, मन आदि का निरन्तर उपयोग होता रहे । जहाँतक संसार के 
सब प्राणियों का निर्वाण नहीं होता, वहाँतक मुझे निर्वाण की आवइयकता नहीं ।' 
निःस्वारथं-निष्काम विश्वप्रेम का उदाहरण इससे अधिक क्या हो सकता है ? 

ऐसे प्रेम ज्ञानशून्य प्राणियों में भी होता है । चकोर को 'स्वांगारि' कहा 
जाता है। अंगार भक्षण कर वह अपने अंग का चिताभस्म इसलिए बनाना 
चाहता है कि "भगवान्‌ शंकर चिताभस्म धारण करते हैं । यदि कभी मेरे शरीर 
की चिताभस्म को भगवान्‌ चन्द्रशेखर ने अपने भाल पर धारण कर लिया तो वहाँ 
मेरे परमप्रिय चन्द्र से मेरा सम्मिलन हो जायगा ।' क्या यह प्रेम उसे ब्रह्मज्ञान से 
हुआ है? 

इतना ही क्यों, महाकवि भवभूति तो दुढतासे कहते हैं कि प्रीति किसी 
सूक्ष्म आन्तरिक हेतुओं से होती है, वह बाह्य उपाधियोंकी अपेक्षा नहीं करती । 
तभो तो कहाँ कितनी दूर भगवान्‌ सूर्य हैं और उनसे कितनी दुर कमल है, पर 

३६ 
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सूयं के उदित होने पर ही कमल विकसित होता है । कहाँ चन्द्रमा रहते हैं और 
कहाँ चन्द्रकांत-मण ! दोनोंमें कितनी दूरी का अन्तर है, तो भी चन्द्रोदय होने 
पर चन्द्रकांत द्रवित होने लगता है, यह स्वभावसिद्ध आन्तरिक हवैतु का ही 
परिणाम है 3 


व्यतिषजति पदार्थानान्तरः कोऽपि हेतुः, 
न खलु बहिरुपाधीन्‌ प्रीतयः संश्रयन्ते । 
विकसति हि पतङद्भस्योदये पुण्डरीकं 
दरवत च हिमरइमाबुदूगते चन्द्रकान्तः ॥ 


वेदान्त-विज्ञान में तो स्व-पर-भेद, व्यक्ति, समाज और राष्ट्र के भेद, सभी 
भेद समाप्त हो जाता है सजातीय, विजातीय, स्वगत भेदशूभ्य शुद्ध ब्रह्म ही रहता 
है । उसमें सेवक-सेव्य या उपकार्य-उपकारकभेद रहता ही नहीं । अतएव सुख, 
दुःख एवं उसको प्राप्ति-निवृत्ति एवं उनके साधन कुछ नहीं रह जाते । इसीलिए 
वेदान्त-विज्ञान में सारी प्रेरणाएं, प्रवत्तियाँ समाप्त हो जाती हैं। तभी उसका 
एक नाम 'नष्कम्य' भी है । जिसमें पंच ज्ञानेन्द्रियाँ एवं कर्मेन्ट्रियाँ मन के. साथ 
स्थिर, निश्चेष्ट हो जातो हैं, बुद्धि भी जिसमें निइचेष्ट-निर्व्यापाण हो जाती हैं 
उसे ही 'परागति' कहते हैं : 


यदा पञ्चावतिष्ठन्ते ज्ञानानि मनसा सह। 
बुद्धिच न विचेष्टते तामाहुः परमां गतिम्‌ 0 


ऐसी स्थिति में स्वभावतः तत्त्वज्ञानी निवृत्ति-परायण होते हैं। आत्मा 
स्वभाव से निर्व्यापार, कूटस्थ है । जवाकुसुम के संसग से जसे स्वच्छ स्फटिक में 
लौहित्य की प्रतीति होती है, वसे ही व्यापारवान्‌ देहादि के आध्यासिक संसग से 
निर्व्यापार आत्मा में व्यापारवत्ता की प्रतीति होती है । 


कोई आधिकारिक मनु, वशिष्ठ, व्यास आदि तत्त्ववित्‌ ही लोकसंग्रह के 
अधिकारी होते हैं, वे ही अपने दीघक्रालिक प्रारब्ध के अनुसार प्रातिभासिक जगत्‌ 
में प्राणिहिताथ स्वयं भी धर्मानुष्ठान करते और संसार के प्राणियों को भी सन्मार्गे 


में प्रवृत्त कराते हैं। प्राणी के अनुग्रहार्थं उन्हींकी प्रवृत्ति होतो है, सभी ज्ञानियों 
की नहीं । 


यही बात भगवान्‌ व्यास ने वेदान्त-दरानमें कही है: यावदधिकारमवस्थिति- 
राधिकारिकाणाम्‌ ( ३.३.३२ ) । यहाँ आधिकारिक वे लोग कहे गये हैं, जिन्हें 
उनकी विशिष्ट कर्मोपासनाओं के अनुसार ईश्वर ने विशिष्ट अधिकार दियै हैं । 
जसे किसीको इन्द्रपद, किसीको वसिष्ठपद, किसी को व्यासपद आदि । यदि बीच 


कया बेद-धास्त्र का प्रामाण्य भानवा अपकर्ष ? २८३ 


में ही हेतुविशेष से उनकी देह छूटे तो भी उन्हें पुनः देह ग्रहण करनी पड़ती है । 
अधिकार-समाप्तिपर्यंन्त वे अपने अधिकार का काम करते हैं । उन अधिकारियों 
की मुक्ति कवल्यपदप्राप्ति, अधिकारस्थिति तक नहीं होती, किन्तु उनकी अव- 
स्थिति वनी रहती है। 'आधिकारिक' का अर्थं साधारण अध्रिकासे या व्यक्ति: 
सामान्य नहीं होती । 


भक्तिपक्ष में भी जो केवल ईश्वर में, विशेषत: मूर्ति आदि में ही प्रेम करता 
है, भक्तों या अब्यों में जो प्रेम नहीं करता वह सामान्य भक्त है । मध्यम श्रेणी का 


भक्त ईश्वर में प्रेम, ईश्वरभक्तों से मत्री, वालिशों-अनभिज्ञों पर कृपा एवं दुजन» 
इर षियों की उपेक्षा करता है 


ईइ्बरे तदधोनेषु वालिशेषु द्विषत्सु च। 
ध्रेससंत्री कृपोपेक्षा यः करोति स॒ मध्यमः॥ 
( साग० ११.२.४३ ) 


जो सभी प्राणियों में भगवान्‌ की सत्ता और भगवान्‌ में ही सर्वेभूतों का 
सन्निवेश देखता है, वह उच्च भक्त होता है। ईश्वर ही जीवरूप से सव प्राणियों 
में विराजमान है, इस दृष्टि से भक्त इवान, इवपाक, गो, गदभ सभीको भगवद्‌- 
बुद्धि से नमन करता है 


ईइचरो जीवकलया प्रविष्टो भगवान्‌ स्वयम्‌ । 
प्रणमेद्‌ दण्डवद्‌ भूमोी आइवचण्डालगोखरम्‌ ॥ 


वह किसी प्राणी का अपमान अपने प्रभु का ही अपमान समझता है। 
प्राणियों का सम्मान भगवान्‌ का ही सम्मान समझकर सवका आदर करता हू। 
तना ही नहीं, अचेतनप्राय आकाश, वायु, तेज, जळ, पृथ्वी, नक्षत्रगण, नदी 
समुद्र, परंत, वृक्ष आदि को भी विराट्‌ भगवान्‌ का ही शरीर समझकर प्रणाम 
करता है : 


खं वायुर्माग्न सलिलं महों च ज्योतोंषि सत्त्वानि दिशो द्ुमादोन्‌ ॥ 
सरित्‌समुद्रांद्य हरेः शारीरं यत्किञ्च सूतं प्रणमेदनन्यः ॥ 

( भाग० ११.२.४१ ) 
जातक जलचर थलचर बासी। नभचर जड़ चतन्य प्रकासी ॥ 
सीय राम मय सब जग जानी । करहु प्रणाम जोरि जुग पानो ॥ 


उमा जे रामचरण रत, विगत काम मद क्रोध। 
निज प्रभुसय देखाह जगत का सन करहि विरोध ॥ 
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निष्कर्ष यह कि शुद्ध ब्रह्मज्ञान में कुछ अधिकारियों को छोड़कर निवृत्ति हो 
अभीष्ट है । जनङुपानेष्ठुयंमुत्सुज्यताम्‌ के अनुसार अन्तमुंख साधक को जनक्ृपा 
एवं निष्ठ्रता दोनों का ही त्याग करना चाहिए । 


आधिकारिकों की प्राणियों के अनुग्रहार्थं जनोपकार में प्रवृत्ति होती है। 
भक्त की भगत्सेवाबुद्धि से लोकोपकारार्थ प्रवृत्ति होती है व्रन्यान्य धार्मिक 
ईरवरवादी भी पुण्यप्राप्ति की दृष्टि से जनसेवा में संलग्न हो सकते हैं। वौद्ध 
बोधिसत्वो ने भी अभ्यास करते-करते सेवा एवं परहिताथ स्वात्मोत्सगं का स्वभाव 
बना लिया । वेदिक साधक विराट्‌, हिरण्यगर्भ, अव्याकृत की अहंग्रहोपासना करने- 
वाले समष्टि प्रपंच को स्वात्मस्वरूप हो समझकर आत्महित के समान ही 
समष्टि-हित में संलग्न होते हैं । 

आप कहते हैं कि “जागतिक महान्‌ लक्ष्य केवल हिन्दू ही पुणे कर समझता 
है, अन्य कोई नहीं । ऋषियों ने आत्म-जगत्‌ में गहराई तक गोता लगाया तथा इस 
महान्‌ एकता के सिद्धान्तरूप के अनुभूति के शास्त्र को आविष्कृत किथा एवं परि- 
पुणं बनाया ।” ( पृ० ९ ) 

पर वह कौन-सा शास्त्र है ? यह सब आधुनिक अधकचरे इतिहास के ही 
बलपर कहते हैं या कोई दुनिया के अन्य शास्त्रों के समान यह भी प्रसिद्ध हैं ? वेद, 
वेदांत, दरॉनादि के किसी पुस्तक को आप न मानने की बात करते हैं और एक 
ऐसे शास्त्र पर गवं भी करते हैं, क्या वह कोई आपके ही अनुभव की वस्तु है? 
अन्य लोग पाइचात्त्य-जगत्‌ के लोग आत्म-जगत्‌ के अनुभव से शून्य हैं, यह विद्याभि- 
मान ही है । ऊपर हम कह चुके हैं कि यहृदियों, पारसियो, ईसाइयों, मुसलमानों 
में भी आत्मवाद का विकास हुआ था । परोपकार, परसेवा की पद्धति उनके यहाँ 
भी है ही । 

यह बात अलग है कि वेद अपौरुषेय एवं अनादि हैं, सवेंप्राचीन हैं । अतएव 
वेदिक ज्ञान-विज्ञान, संस्कृति बहुत प्राचीन अथवा अनादि ही है और उसीसे 
आर लोगों ने भी सीखा हो । पर आप तो ऐसे किसी वेदादिशास्त्र को माष्यता 
देने को तयार ही नहीं । जबतक आप वेद एवं आष इतिहास रामायण, महा- 
भारत आदि मानते नहीं तबतक हिन्दुओं के आध्यात्मिक साम्राज्य का विस्तार 
इतना था, उतना था यह सव आपको कल्पना कल्पना ही है; क्योंकि आधुनिक 
इतिहास विभिन्न लोगों की अटकलमात्र है। इसीलिए विभिन्न ऐतिहासिकों की 
एकवाक्यता नहीं हो पाती । इतिहास में अब भी पारचात्त्यों का ही गुरुत्व है । 
कई लोगों ने पाश्चात्त्यों का किसी अंश में खण्डन भी किया ह्वै; किन्तु उसके 
लिए भी उन्हें पाइचात्त्यों की सरणि ही अपनानी पड़ी ह्वै। अभ्य अंशों में वे भी 
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पाइचात्त्यों के ही अनुयायी हैं । "भारत में अंग्रेजीराज' पढ़ने से यह वात ओर 
स्पष्ट हो जाती है। 


वस्तुतस्तु वेद ही सनातन जीवात्माओं के अभ्युदय-निःश्रेयसाथं सनातन 
परमेश्वर का सनातन विधान है। सम्पूणं संसार का वही शास्त्र है और तदुक्त 
धम ही सव धमं था और वह सर्वत्र ही था । धीरे-धीरे उसका क्लास होने से परि- 
स्थितियों के प्रभाव से उसीके विक्त रूप में अन्यान्य धर्मग्रन्थ तथा अन्य धर्म 
प्रचलित हुए । मनु के अनुसार संसार की वहुत-सी क्षत्रिय जातियाँ ब्राह्मण-संबंघ 
छूट जाने से वृषल हो गयीं : 


वृषलत्वं गता लोके ब्राह्मणादशनेन च ।--( मनु० १०.४३ ) 


आपने अपनी महत्ता के पोषण में 'फिलिपाइश्स के न्यायालय के विशाल- 
कक्ष में मनु की प्रतिमा की चर्चा की और मानवजाति का प्रथम महान्‌ एवं 
श्रष्ठ विधि-निर्माता इस उल्लेख का उद्धरण' दिया है । ( ११ प्‌० ) 


पर क्था आप वतायेंगे कि मनु ने कसे विधिशास्त्र का निर्माण किया था ? 
जमेंनी के नीत्से ने भले हो मनुस्मृति का सम्मान किया हो, पर आप तो मनु को 
भी प्रमाण नहीं मानते । यदि आपने मनुस्मृति को देखा या पढ़ा होगा तो आपको 
मालम होता कि मनु अपने को विधिनिर्माता नहीं मानते । मनु तो विधि या वघ- 
धमं के लिए श्रुति को ही परम प्रमाण कहते हैं 


धर्म जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं श्रतिः ।--( मनु० २.१३ ) 


तब क्या आप भी श्ृतियों का प्रामाण्य मानेंगे ? 


मनु स्पष्ट कहते हैं: वेदाद्धमों हि निर्बभौ ( मनु० २.१० ) धर्म का स्वरूप- 
ज्ञान वेदों. से ही होता है। इतना ही नहीं, वे वेदः स्मृति: सदाचारः स्वस्य च प्रिय- 
सात्मनः ( मनु० २.१२ ) के अनुसार श्रुति से अविरुद्ध स्मृति एवं श्रति-स्मृति से 
अविरुद्ध सदाचार एवं उन तीनों से अविरुद्ध आत्मतुष्टि के आधार पर ध्मे-निणंय 
की घोषणा करते हैं । मनुस्मृति के अनुसार मनु प्रथम विधिनिर्माता नहीं, किन्तु} 
अनादिसिद्ध वेदों के अनुसार विधि-विवेचक या विधि के उपदेष्टामात्र हैं। 
रामायण, महाभारत से भी यही वात स्पष्ट होती है। मनुस्मृति एवं अन्य स्मृतियों 
तथा संस्कृत-साहित्य को छोड़कर मनु की ऐतिहासिकता सिद्ध भी नहीं हो सकती 
क्योंकि आधुनिक ऐतिहासिकों की दृष्टि में ऐतिहासिक काळ एवं प्रागतिहासिक 
काल की सीमा बहुत ही छोटी है । भारतीय आषं-इतिहास के अनुसार तो वतमान 
सृष्टि कुछ कम दो अरब वर्षे की सिद्ध होती है । 
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आपने यह भी लिखा है कि “यह केवल शुष्क ज्ञान नहीं, जो अन्य आश्रमों 
में बठकर थोड़े से विचारकों के बौद्धिक अनुमानों तक सीमित रहा हो । किन्तु 
यह था एक सजीव विचार, जो हमारे पुर्वंजों को (जिनमें विचारक, प्रशासक 
व्यापारी, वज्ञानिक, कलाकार, दारनिक भी थे । विश्व भ्रातृत्व का संदेश पहुँचाने 
के लिए दूर देशों तक भेजा ।” ( पृ० १०) 


आपके इस कथन से मालम होता है कि आप प्रवर्तक ज्ञान को ही सजीव 
ज्ञान मानते हैं, निवर्तक को नहीं । किन्तु पूर्वोक्त विवेचनों से प्रसिद्ध है कि औप- 
निषद ज्ञान प्रवतेक न होकर निवतंक ही है; क्योंकि सारी प्रवृत्ति ही काममूलक 
है। अकाम की कोई चेष्टा ही नहीं होती, यह मनुका मत कहा जा चुकाहै। 
फिर समाधिजम्य तऋृ॒तंभराप्रज्ञा को, जो एकान्त में ही होती है, कभी शुष्क्र कसे 
कहा जा सकता है ? समाधिशून्थ, दौडने-घूमने में व्यस्त व्यापारियों, कलाकारों क 
विचारों को सजीव कसे कहते हैं ? दूर-दूर का पहुंचना ज्ञान-विज्ञान की विशेषता 
नहीं, किन्तु उद्योगशीलता की विशेषता है । अतएव अन्य देशों तथा धमेवाले लोग 
भी दूर-दूर पहुँचे ही थे क्या वोद्ध, ईसाई, मुसलमान लोग देश-देशांतरों में नहीं 
पहुंचे ओर उन्होंने भी अपने धमं-संस्कृति का प्रचार नहीं किया ? क्या देश- 
देशांतरों में उनके धमं-संस्कृति का प्रचार नहीं ? अच्छे-बुरे तो हर जगह होते ही 
हैं। क्या हमारे यहाँ रावण, वेन, कुम्भकर्ण, रक्तबीज, महिषासुर, हिरण्याक्ष, 
हिरण्यकशिपु आदि उच्छुङ्कल नहीं थे ? 

आप कहते हैं : “जब उन्होंने ( रामकृष्ण परमहंस ने) एकबार एक गौ को 
हण्टर से पिटते देखा तो पीड़ा से चीत्कार कर उठे। उनकी पोठ पर चौड़ी लाल 
धारियाँ देखी गयीं । एक अन्य अवसर पर चरागाह में चरते हुए एक बेल के 
घायल होने पर खुर का चिह्न उनकी छाती पर वन गया । ( ११ पृ० ) . 


आइचय है कि आप ऐसी बातों पर विशवास कर लेते हैं, जिसमें कोई सुदृढ़ 
आधार नहीं द्वै। किन्तु शिष्ट-परम्परासम्मत वेद, तदाधारित आपंग्रंथों का 
प्रामाण्य स्वीकार नहीं करते । इन सव बातों का आत्मज्ञान से न कोई सम्बन्ध है, 
ओर न हो सकता है । ज्ञान तत्त्व का भासक या ज्ञापक ही होता है, कारक नहीं । 
किसी प्रमाण से यह सिद्ध नहीं होता । तपस्या, दया, करुणा आदि के अभ्यास से 
जनित सिद्धिविशेष से ऐसी विलक्षण घटनाएँ हो सकती हैं । तपस्या आदि ज्ञान 
से भिन्न वस्तु है। एक ज्ञानहीन भी तपस्या से सिद्ध हो सकता है और ज्ञानवान्‌ 
भी सिद्धि से हीन हो सकता है । वसिष्ठादि में ज्ञान एवं तप दोनों ही थे । अतः वे 
सिद्ध एवं ज्ञानी दोनों थे, किन्तु सिद्धि ओर ज्ञान दोनों एक नहीं । ईश्वर महान्‌ 
ज्ञानी है, सिद्ध भी है, फिर भी संसार के दुःख से लिप्त नहीं होता । यदि ऐसा हो 


` तब तो ईश्वर की अपेक्षा जीव ही श्रेष्ठ ठहुरेगा, क्योंकि जीव को अपना ही दुःख 
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रहेगा । ईश्वर का तो सवसे तादात्म्य होने से उसे सवका दुःख व्यापेगा । इस 
तरह उसे अनन्त-अपार दुःख होगा । फिर ईश्वर-सायुज्य की इच्छा भी कोन 
करेगा ? दया, करुणा आदि के प्रभाव से कारुणिकों एवं दयालुओं में भी आरोप 
या अभ्यास से ही अन्य दुःखों का संसग भासित होता है । इसोलिए न लिप्यसे 
खोकदुःखेंन बाह्यः ईश्वर लोकदु:ख से दुःखी नहीं होता; क्योंकि वह असंग हैं, 
पुष्करपत्रवत्‌ निर्ळेप है, असंगो नहि सज्जते, असितो नहि रिष्यते ( उपनिषद्‌ ) । 
असंग-स्वभाव होने से वह किसीसे सम्बद्ध नहीं होता, अवद्ध होने से क्षीण या 
विपन्न नहीं होता । 


आप कहते हैं कि “आज महान्‌ पतृक दाय अपनी ही संतति द्वारा तिरस्कृत 
किया जा रहा है । अपने प्राचीन आदर्शो, परम्पराओं का तो उपहास कस्ना'*" 
इन दिनों फेशन होता जा रहा है।” ( १० ११) 


किन्तु व्या आप भी अपने परम्पराप्राप्त शास्त्रों एवं तदुक्त आचार-विचारों 
को ठुकरा नहीं रहे हैं? यदि कोई प्रामाणिक ग्रन्थ मान्य नहीं, मनमानी ही 
आदर्शो एवं परस्पराओं की बात करनी है तो कोई भी वेसा कर सकता हैं; क्योंकि 
वह निष्प्रमाण परम्परा एवं आदर्श उसके दिमाग का फितूरमात्र है, तात्विक 
नहीं । यदि यही आदर एवं परम्परा राष्टिय स्वयंसेवक संघ की हैं तो उससे 
प्रामाणिक धर्म की हानि ही होगी, लाभ नहीं और आस्तिकों को कम्युनिस्ट, 
सोशलिस्ट, सेक्युल रिस्टों जसा इसका भी विरोध करना पड़ेगा । 


पुष्ठ १३-१४ के अनुसार यह सही है कि परिचिम में घर्महीन आध्यात्मिकता 
से शून्य निरंकुश राजसत्ता के विरोध में जनतन्त्र का उदय हुआ | किन्तु अन्त में 
औद्योगिक क्रान्ति, यान्त्रिक-विकास के कारण निरंकुश पूंजीवाद का जन्म हो गया 
ओर उसकी प्रतिक्रियारूप में कम्युनिज्म का उदय हुआ और भध्यात्मनिष्ठा, 
धामिक नियन्त्रण विना दोनों असफल हुए हैं अथवा हो जायेगे । किन्तु भविष्यः 
वाणो के मिथ्या होने से ही उनकी निस्सारिता सिद्ध नहीं होती । राजनीतिज्ञों की 
भविष्यवाणी सिंद्धों या ज्योतिषियों की भविष्यवाणी नहीं होती । वह तो कार्य- 
कारणभाव-निर्णय के अनुसार निर्धारित कार्यक्रम के कार्यान्वयन पर निर्भर होती 
है । जसे खेती के उपकरणों के संग्रह-कार्यक्रम के कार्यान्वयन के फलस्वरूप अच्छी 
फसल देकर बहुत लोग अच्छे अन्न उपजने की भविष्यवाणी कर देते हैं। किश्तु 


ओला-पाला पड़ने या टिट्डोदल या अन्य कीट-पतंग के उपद्रवस्वरूप यह भविष्य- 
वाणी मिथ्या हो सकती है । 


इसके अतिरिक्त कोई कितना भी अच्छा सिद्धान्त क्यों न हो, वह तबतक 
पड़ा-पड़ा आलमारी में सड़ता रहता है, जबतक कि उसके कार्यास्वयन के अचुरूष 
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योग्य व्यक्ति नहीं वनता । भारतीय नोति के अनुसार धर्म-नियन्त्रित राजतन्त्र या 
घर्मेनियन्त्रित अन्य तन्त्र भी व्यक्ति, समाज दोनों ही के लिए कल्याणकारी है । 
पर आज वे सिद्धान्त जिस भारत में फले-फूले, उष्हींकी वहाँ क्यों दुर्गति 
हो रही हैं? इसीलिए कि उन सिंद्धान्तों को कार्यास्वित करनेवाले योग्य शासक 
या नेता नहीं रहे । इसी तरह कम्युनिस्टों की भविष्यवाणी भी कल्पित कार्यक्रम 
के विघटित होने से मिथ्या हो सकती है। हो सकता है, उचित अवसर आने पर 
वह सफल भी हो । 

परस्पर विरुद्ध सिद्धान्तवाले दो समूह जसे एक दूसरे के प्रयुक्त उपायों को 
विफल करके अपने अस्तित्व को बनाये रखना चाहते हैं, वेसे ही पू जीवादी और 
साम्यवादी एक दूसरे के प्रयुक्त झास्त्रोंका प्रतीकार सोचते और तदनुसार प्रवृत्त 
होते हैं । जहाँ भी शोषण, अत्याचार एवं गरीवी वढ़तो है और जहाँ योग्य नेतृत्व 
में विवंचना, वर्गविद्व ष, वगंसंघषं, उत्तेजित किया जा सके वहीं क्रान्ति होती है । 
रूस, चीन के पिछड़े होने पर भी शोषण, गरीवी बढ़ने एवं योग्य नेता मिलने से 
कान्ति हो सकी । किन्तु इंग्लण्ड, अमेरिका, जमनी आदि ने असन्तोष असन्तुलन 
मिटाने का प्रयत्न किया यया; इसलिए वहाँ वेसी क्रांति नहीं हुई । 

औद्योगिक क्रांति के परिणामस्वरूप भयंकर असमानता को प्रसक्ति अवइय 
है और उस असमानता से साधनहीनों, अकिचनों में असन्तोष बढ़ना भी अनिवार्य 
है। कल-क़ारखानों के विस्तार के कारण लाखों असन्तुष्ट साधनहीनों, गरीबों 
का संघटन भी संभव होता ही है। प्‌ जीपति साधनसम्पन्न होने पर भी संख्या 
में अल्प ही होते हैं। इस दृष्टि से अल्पसंख्यक, शोषक क्रान्ति के शिकार हो 
सकते हैं । यदि यह न हुआ तो भी जनतन्त्र तो आज दिन प्राय: सर्वत्र ही प्रचलित 
हैं । अतः निर्वाचन द्वारा असंतुष्ट वहुसं्यक शोषित शासनसत्ता हथिया ही सकता 
है । कई स्थानों पर लाखों खच करनेवाले भी पूजीपति हार जाते और कम खर्च 
में भी साधारण व्यक्ति जीत जाता है। कम्युनिस्डों के ये सब पुरोगम प्रख्यात 
हैं । फलतः दूसरे दल भी इससे चौकन्ने होकर पुरोगम की विफलता के लिए 
प्रयत्न करते हैं । ऐसे दल शोषण कम करने ओर साधनहीनों, मजदूरों को सुखी 
बनाने का प्रयास करते हैं । उन्हें संतुष्ट रखने का प्रयास करते हैं । 

सवंत्र मजदूरों की हड़तालें चलती हैं । प्रायः उनके सामने पु जीपति और 
सरकारे झकती हैं । उनके वेतन, वोनस, भत्ता बढ़ाने का यत्न करते हैं । मावसे ने 
स्वयं इसकी क्रान्ति में विघ्न माना है। उसने वार-वार सावधान किया है । कम्यु- 
निस्टों को वेतन, वोनस, भत्ता बढ़ाने के काम में केवल मजदूरों को उत्साहवृद्ध 
के लिए ही बहुत कम प्रवृत्त होना चाहिए, क्योंकि शोषित-शोषक का विरोध चूहा- 
दिल्ली के विरोध के तुल्य अमिट विरोध है । उसे मिटाने का प्रयत्न व्यर्थ है । यह्‌ 


hi) 


क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? २८९ 


प्रयत्न दूसरों को ओर से ही होगा । पू जीपति एवं तदनुसारी सरकार भो उनके 
असन्तोष को बहुत थोड़े समय तक रोक सकतो हैं, अधिक काल तक नहीं । 


अब तो यह भी सोचा जा रहा है कि वेतन, वोनस, भत्ते के अतिरिक्त 
मजदूरों को आय में भी हिस्सेदार वनना चाहिए । वस्तुतः इस दुष्टिसे कम्युनिज्म 
विफल नहीं हुआ, किन्तु वह सभी देशों में पनप रहा है। किसी भी विश्‍वव्यापो 
कार्यक्रम के सफल होने में दो सौ, पाँच सौ या हजार वषं भी लग जायं तो उसे 
विफल नहीं कहा जा सकता । 

ध्यान रखने की वात है कि किन्हीं सिद्धान्तों का खण्डन किसी छ-मन्तर से 
नहीं होता । उसके लिए गम्भीर विचार आवश्यक है। उस पर विचार करने पर 
आपका शास्त्रहीन धर्म और आत्मज्ञान टिक नहीं सकता । क्योंकि जिन शास्त्रों के 
आधार पर कम्यूनिज्म का खण्डन किया जा सकता है, उन्हें आप मानते ही नहीं । 
आशथिक-समस्याका हल आथिक दुष्टिकोण से ही करना होगा । कल्पित धर्म एवं 
आत्मज्ञान की वातोंसे भूखे-नंगे, गरीबों के असन्तोष को मिटाया नहीं जा सकता । 
भूख-प्यास तो रोटी-पानी से हो मिटती है। अतएव भारतीय शास्त्रों में भी 
आन्वीक्षिकी विद्या से पृथक्‌ वार्ता-विद्या ( अर्थशास्त्र ) को सत्ता है। दिनोंदिन 
मजद्ूर-आन्दोळन संसार के सभी देशोंमें वढ़ रहा है। उसकी सफलता भी दिनों- 
दिन बढ़ रही है, यही कम्युनिज्म की सफलता है । जनतन्त्र तो आज सर्वत्र ही 
सिद्धान्तरूप में प्रचलित हो गया है । आज कोई राजतन्त्र या अधिनायकतन्त्र की 
ओर प्रवृत्त होना नहीं चाहता । जबतक दोनों वादों के सिद्धान्तों, तरको का उचित 
ढंग से खण्डन न किया जाय तवतक कुछ असफलताओं या भविष्यवाणियों को 
सचाई में देर होनेमात्र से उन सिद्धान्तों की पराजय नहीं कही जा सकती । कम्यु- 
निज्म के घोर विरोधी हिटलर की भी भविष्यवाणियाँ झूठी हुई थीं । भारतीय 
सिद्धान्तवादियों की भी असफलता होती है । इससे जनतन्त्र या कम्युनिज्म किसी- 
की कमजोरी नहीं मानी जा सकती । उनके तरको का अनौचित्य दिखाना आवद्यक है । 


स्टुअटे मिल, वेन्थम्‌' आदि व्यक्तिवादियों का व्यक्तिस्वातंत्र्यवाद अब 
पुराना हो गया । इस समय तो पाछियामेण्टरी जनतन्त्रमें व्यक्तिस्वातंत्र्य अत्यन्त 
सीमित हो गया है । हाब्स' के दीर्घकाय में व्यक्तियोंने अपनी स्वतन्त्रता सौंप दी । 
लॉक, रूसो' आदि ने भी समाज के साथ व्यक्तिस्वातंत्र्य का मेल विठाया है। 
इङ्गलण्ड की कहावत है कि 'लड़का-लड़को के लिङ्ग-परिवतन को छोड़कर पालि- 
यामेण्ट सव कुछ कर सकती है।' हाँ, तो लोकतन्त्र ही आज सर्वत्र सफल हो रहा 
है, उससे भिन्न दूसरा स्पष्ट विकल्प है ही नहीं। आत्मसंयम करके व्यक्ति और 
समांज का सामंजस्य करना आपका कोई स्वतन्त्र एवं नया मार्ग नहीं । हरएक 
संघटनकारी का यह माना हुआ सिद्धान्त है । 
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एक कम्युनिस्ट खूबसूरत लड़की अपने सौंदर्यं पर मोहित अनेक कम्युनिस्ट 
युवकों में अपने लिए फूट पड़ने की सम्भावना देखकर अपने चेहरे पर तेजाव डाल- 
कर अपना सौंदर्य चष्ट कर पार्टी का विघटन रोकने में सफल हुई थी। भले 
माक्स अपने को धारमिक एवं आध्यात्मिक नहीं मानता, उप्तका आत्मसंयम और 
व्यक्ति-समाज-सामञ्जस्य का प्रयत्न किसी से कम नहीं था । वह: चाहता तो 
किसी सरकार या पू'जीपति का कृपापात्र बनकर सुख से रह सकता, किन्तु वह 
अपने सिद्धान्त पर स्थिर रहकर अनेक दिन भूखों रहता था; लरन्दन-लाइक्रेरी में 
कुर्सी पर बेठे-बठे मूछित होकर गिर पड़ता था। वस्तुतः औद्यौगिक क्रान्ति से, 
महायन्त्रों, कलाकौशलों के विस्तार से माली हालत में रहोवदल होता है । विष- 
मता, आथिक असन्तुलन वढ़ता है। उत्तरोत्तर यन्त्र-निर्माण-कौशल से उत्तरोत्तर 
थोड़ से व्यक्तियों द्वारा थोड़े-से-थोड़े समय में अधिकाधिक माल का उत्पादन हो 
जाता है। लाखों मनुष्यों का काम सहल्नों द्वारा सम्पन्न हो जाता है । थोड़े -से 
लोगों को ही काम मिलता है । रोजी-रोजगार भी थोड़े हो लोगों को मिल पाता 
हवै । धन सिमिट कर थोड़-से पू जीपतियों के पास इकट्ठा हो जाता है। राष्ट्र के 
करोड़ों व्यक्ति वेकार, बेरोजगार हो जाते हैं। उनकी क्रयशक्ति समाप्त हो जाने 
से वाजारों में माल की खपत नहीं हो पाती । 


सभी देशों में औद्योगिक क्रान्ति फल जाने के कारण विदेशों में भी माल 
भेजना सम्भव नहीं होता । फलतः उत्पादन की रफ्तार में कमी करनी पड़ती ठ 
मजदूरों की छंटनी करनी पड़ती है, बेकारों की संख्या और बढ़ती है . माल की 
खपत में और भी रुकावट पड़ती हूँ । इस प्रकार पू'जीवाद में गतिरोध उत्पन्न 
'होता है। इस स्थिति में उत्तम नेतृत्व मिलने पर असन्तुष्ट अकिः्चन' बेकारों को 
भी आन्दोलन करना पड़ता है। कल-कारखानों में लगे मजदूर भी उनका साथ 
देते हड़ताल करते हैं। उद्योगों, महायन्त्रों के कारण एक-एक जगह लाखों की 
संख्या में मजदूर रहते हैं वे सव एकत्रित हो जाते हैं कभी सरकार या नेताओं 
के बीच मिलाप से वेतन-वोनस बढ़ने पर हड़ताल रुक भी जाती है, पर उत्तरोत्तर 
मजदूरों का असम्तोष बढ़ता है। मिल-मालिक भी वेतन, वोनस बढ़ाते-बढ़ाते परे: 
शान होते हैं। उधर माल की खपत न होने से उत्पादन और आय में भी कमी होती 
है। दोनों वर्गों में मनमुटाव, संघर्ष वढ़ता जाता है। अन्त में कन्ति या निर्वाचन 
दाग मजहुरदल सत्तारूढ़ होता है और वह सभी उद्योगों का राष्ट्रोकरुण करता है। 
ऐसी सरकारे मुनाफे के लिए उत्पादन न करके उपभोक्ताओं की संख्या के अनुसार 
'उतना ही उत्पादन करती द जिससे खपत में बाधा न पहुँचे । वे काम के घष्टो में 
कमी कर अधिकाधिक लोगों को काम देने का प्रयास करती हैं । आवश्यक उत्पा- 
दन के वाद उत्पादकों को अन्य उत्पादन के काम में लगाया जा सकता हवै । इस 
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तरह योग्यता एवं आवश्यकता के अनुसार सबके लिए ही काम, दाम आराम 
वितरण की व्यबस्था को जा सकती है। 


कहा जा सकता है कि पूँजीपतियों की पूँजी छीन लेना अन्याय है । किन्तु 
मार्क्सवादी इसका उत्तर देते हए कहते हैं क्रि पूँजीपति के पास जो धन होता है 
वह मजदूरों की गाढ़ा कमायी का ही होता है । 'रिकार्डो' आदि की माँग ओर 
पूर्ति के आधार पर विनिमय-सूल्य निर्धारण किया था, किन्तु माक्स ने श्रम को ही 
विनिमय-सूल्य का आधार वठलाया है । व्यवहार में यदि कोई किसीसे २५ रु० 
कर्ज लेकर सूत खरीदकर अपने घर में कपड़ा वना ले और उसे वाजार में बेच दे 
तो उस पेसे में से २५ ३० कर्जा और उसका कुछ सूद चुकाने के वाद वचे रुपयों 
को उसके श्रम का ही फल माना जायगा । इस्ती प्रकार मिलों में उत्पादित पदार्थों 
को वेत्र देने पर जो लछाब के पसे मिळते हैं, उनमें से लागत-खच ( अर्थात्‌ कच्चे 
माल का दाम तथा उसकी ढलाई का खर्च, मकानों एवं मशीनों के आड़, मशीन 
की घिसाई के बदले का दाम, सरकारी टेक्स, पूंजी के पसे का सूद आदि) निकाल 
देने पर वाको बचे पंक्षों का आधार श्रमिकों का श्रम ही है । अतः वह सव मजदूर 
को मिलना चाहिए । पर वह सब मिलता है मिळ-मालिक को । मजदूर को तो 
वेतन के रूप में उसका बहुत थोड़ा-सा अंश मिलता है । अत: मजदूर का शोषण 
करके हो अतिरिक्त लाभ का मालिक पूँजीपति वनता है। इस तरह उसका छीन 
लेना दूषण नहीं । 


वेसे भी माक्स के अनुसार संसार में कोई शाइवत नियम नहीं है। समाज 
के कल्याणके लिए समय-समयपर नियम वनते-विगड़ते रहते हैं। इससे आप॑ भी 
सहमत ही हैं। सब नियमों का निर्माण-चाहे वे धामिक हों या रांजनीतिक, 
राष्टिय या सामाजिक-माली हालतों के आधार पर होता है। उत्पादन-साधनों 
में रहोवदल होने से माली हाछतों में रद्दोवदळ होता रहता है । हाथ को चक्को 
जल की चक्री, भाप की चक्की, विजली की उक्कियों के जमाने के भेद से माली: 
हालतों में भेद होता है । 


पहले हाथ के चरखे, फिर बड़े करघों से ओर वड़े यंत्रों से कपड़े वनवे 
थे । पहले के कामों में बहुत लोगों को रोजी मिळती थी और अव बहुत कम 
लोगों को मिलती है । पहले उत्पादन करनेवालों को लाभ कम होता था, अव 
अधिक । पहले एक नगर को तेल पहुँचाने के लिए सेकड़ों तेलियों, हजारों बलों 
सक्ड़ों कोल्ह वनानेवालों, सकड़ों तेल पहुंचानेवालों की आवश्यकता होती थी । 
उन सवक्रो जीविका मिलती थी । अब थोड़ा पसा लगाकर एक कारखाना खडा 
करके थोड़े मजदूरों द्वारा हो सारे नगर को तेल सुलभ किया जा सकता है। 
अतः सव समय एक से नियम नहीं रह सकते । किसी जमीनका दाम साधारणतया : 
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हजार, दो हजार रुपये एकड के हिसाव से होता है । किन्तु वही जव आवादी या 
कल-का रखाने के लिए ली जाती है तो जमोन का दम वढ़ जाता है । उसी जमोन 
का दाम पहले हजार था तो अब लाखों हो जाता है । इस तरह जिस मानव या 
मानवसमाज ने उत्पादन-साघनों में रहोवदल कर माली स्थिति में रहोवदल कर 
दिया, उसको यह भी अधिकार है ही कि वह उत्पन्न वस्तुओं के वितरणसम्वन्धी 
नियमों में भो रहोवदल कर दे । इस तरह कभी भूमि, संपत्ति, खानों-कारखानों 
का व्यक्तिगत रहना उचित और न्याय्य हो सकता था । लेकिन आजको वदली 
स्थिति में वह असंभव ही नहीं, हानिकारक भी है । अतः सभी उत्पादन-साधनों, 
लाभ ( मुनाफा ) कमाने के साधनों का राष्टीकरण ही श्रेयस्कर है । 


यद्यपि भारतीय वेदिक नीति एवं तङ्गों द्वारा मावस का उक्त पक्ष खण्डित 
ही है; तथापि इन युक्तिसंगत तर्को का खण्डन केवल किसी भविष्य-वाणी के 
मिथ्या हो जाने से नहीं हो जाता । मिथ्या होने के हेतु पहले बताये जा चुके हैं । 
हो सकता है कि वह वाणी आगे चलकर सत्य हो । मजदूर-भान्दोलन सर्वत्र जोर 
पकड रहा है । जहाँतक विषमता ओर असंतोष दूर करने का प्रयत्न सफल होता 
रहेगा, भविष्यवादी या कम्युनिस्ट-योजना या पुरोगम सफल होने में देरी हो 
सकती है । किसी भी वड काम में देरी हो सकती है। आपके ही अनुयायी अभी 
तक कहाँ सफल हुए हैं ? इतना ही क्यों, यदि रूस या किसी कम्युनिस्ट देश में 
गेहूं, च।वल को कमी या वाहर से मंगाने या कहीं अकाल पड़ जाने के कारण 
उसके तकंसंगत सिद्धान्तों का खण्डन हो जाय तव तो आपकी तथाकथित आध्या- 
त्मिक या सांस्कृतिक योजनाके सिद्धान्तों का भी खण्डन हो जाता है। क्योंकि 
आपके यहाँ अनेक वार बड़ -बड़े अङालों, अवषंणों, भूखमरी, गरीवियों का आतंक 
वना था । फिर आपका इतना अच्छा सफल सिद्धान्त था तो आपके देश का पतन 
क्यों हुआ ? परावीनता क्यों आयी ? सहस्रों वर्ष तक गुलामी क्‍यों बनी रही ? 
क्या असफलता से आपके सिद्धान्तों का खोखलापन सिद्ध नहीं होता। इसके 
अतिरिक्त साम्राज्य-विस्तारमात्र से हो यदि आपके सिद्धान्त की श्रेष्ठता मानी 
जाय तो इस्लाम का महत्त्व क्यों नहीं ? उसका भी तो एकबार आधे से अधिक 
यूरोप, एशिया एवं चीन-अफ्रोका में विस्तार हुआ था । वोद्धों का अब भी वहुत 
से देशों पर प्रभाव है । ईसाइयों का प्रभाव कुछ कम नहीं । आज तो सबसे अधिक 
पतन आपके तथाकथित भारतोय सिद्धान्त का ही है । 


आप लिखते हैं : “सामूहिक हत्या, दास, शिविर, कम्यून, बलात्‌ श्रम, 
मस्तिष्क-मार्जन तथा एकाघिपत्य के सभी अमानवीय यन्त्रों ने व्यक्ति को दन्य एवं 
दास्य की इतनी निम्न-अवस्था तक पहुँचा दिया है जितना कि अनियन्त्रित राज- 
सत्ता एवं पूंजीवाद के निक्ृष्टतस समय में भी नहीं सुना गथा था । ( १० १५ ) 


जा लि 


कया वेद-शास्त्र का प्रामाण्यं मानना अपकषं ? २९३ 


किन्तु यह कथन भी अत्युक्तिपूणं, तकेहीन एवं निष्प्रमाण है। यह कम्यू- 
निज्म-विरोधी पाइ्चात्त्यों का ही अन्धानुकरण है । गाली-गलौज एवं आक्रोश ही 
उनकी खण्डन-पद्धति है । किन्तु सभी दूसरों की व्यवस्था में ऐसे दूषणों का वणन 
कर सकते हैं ! अपने विरोधियों को दण्ड देने का ढंग सर्वत्र ऐसा ही है। महा- 
भारत के कणिक का दण्ड-विधान, कौटल्य का कण्टक-शोधन एवं स्मृति-ग्रन्थों में 
चित्र-दण्ड आदि का विधान है ही । आपके अनुयायी भी अभी से, जवकि वे पुण 
शासनसत्ताक्षम्पन्न नहीं हैं, अपने विरोधियों से कुछ कम क्रर वर्ताव नहीं करते ! 
कम्युनिस्ट तो सभी उत्पादन-साधनों के राष्ट्रीकरण का तकं से समर्थन करता है । 
उसका चीन-रूस में उत्पादन के सर्वंसाधनों का राष्ट्रीकरण करना ठीक ही था । 
परन्तु आपके अनुयायी जनसंघी भी तो नये सिरे से जमीन वाँटने की वात करते 
हैं । साथ ही वे मुआवजा भी न देने की घोषणा करते हैं । जव कि भारतीय संस्कृति 
के प्रमुख “मिताक्षरा, व्यवहार-मयूख' आदि हिन्दू-ला के मूल निवन्ध-ऱग्रन्थ पुत्रादि 
का पूवेजों की सम्पत्ति में जन्मना स्वत्व का सिद्धान्त मानते हैं और पिता को भी 
पुवजों के भूमि के दान, वितरण, विक्रयादि का अविकार नहीं मानते । उनके 
अनुसार मातृगर्भेस्थ शिश के नाम भी मुकदमा चलाकर पिता द्वारा लिखा हुआ 
वितरण, विक्रयादि-पत्र रह कराया जा सकता है । उसी आधार पर लोकमान्य ने 
देश के स्वराज्य में अपना जन्मसिद्ध अधिकार कहा था । आपके अनुयायी किसी 
की वधभूमि को छीनने और फिर से वाँटने को अपना अधिकार मानते हैं । 


आप लिखते हैं : “सभी क्षि एवं उद्योगोंपर एकाधिकार कर लेने पर शची 
बंसी महती उन्नति नहीं की, जसी उन्नति की आशा करना उचित था ।” (पृ०१५) 


यह कहना भी ठीक नहीं, क्योंकि आज संसार में अमेरिका के मुकाविले में 
दसरा देश रूस ही है । उसकी संन्यशक्ति, उसके आधुनिक शस्त्र अमेरिका से १९ 
नहीं, २१ पडते हैं । वज्ञानिक आविष्कारों, चन्द्र-शुक्रादि ग्रहों तक पहुँचने की होड़ 
में रुस अभी तक अमेरिका से आगो हैं, पीछे नहीं । संसार में राष्ट्रसंघ में रूस का 
महत्त्व प्रख्यात हूँ । उससे आँख मोचना वसा ही है जसे चूहा बिल्ली को सत्ता से 
आँख मीचता हो । अमेरिका वियतनाम पर हिरोशिमा-नागाशकी के समान ही 
परमाणु वम का प्रयोग कर सकता था, पर रूस की खौफ से ही मार खाता हुआ 
भी ऐसे अस्त्रो का प्रथोग नहीं कर रहा है । रूस को इस उन्नति को झठलाया नहों 
जा सकता ओर न उससे आँख ही मोचो जा सकती है । 


कभो-कभी उत्पादन की कभी का कारण परिस्थितियाँ भो होती हैं । भारत 
ने भो सभी राजाओं, ताळूकदारों बड़े काइतकारों को गरीबी मिटाने के नाम पर 
हो समाप्त कर दिया । फिर क्या महुबी उन्नलि हो गयी ? क्या भारत को देशः 
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देशान्तरों से अन्न की भिक्षा नहीं माँगनीं पड़ी ? पर क्या इतने से यह कहा जा 
सकता है £# भारत की बिलकुल उन्नति ही नहीं हुई ? 

आप लिखते हैं : “व्यक्तिगत खेती का स्वीकार करना अपक्रमण नहीं, किन्तु 
व्यतिरेक के अनुभव का प्रयोगमात्र है। आप पूर्ण सरकारीकरण या सम्पूर्ण समूह- 
वाद को समालोचना करते हैं ।” ( पृ० १६ ) 

तव क्या अर्घे-सरकारीकरण आपको मान्य है? यदि हाँ, तो जिन तरको 
से अधे या आंशिक सरकारीकरण मान्य है, उम्हींसे सम्पुर्ण सरकारीकरण के 
समर्थन में क्या वाधा हो सकती है ? 

भौतिकदृष्टि से उत्पादन-वितरण को व्यवस्था भी अनुचित नहीं है । साथ 
ही व्यक्ति एवं समाज के वीच टकराते हुए हितों के वीच समझोता भी युक्त ही है । 
व्यवहार में व्यावहारिक सिद्धान्तों का ही प्रयोग उचित है। 

हर जगह अद्वत या अध्यात्मवाद से काम नहीं चलता । इसीलिए क्रियाट्टत 
का वर्णन किया गया द्वै: | 

भावाद्व तं सदा कुर्यात्‌ क्रियाद्वेतं न काचित्‌ । 

व्यवहारमें शत्रु-मित्र, मध्यस्थ, सन्धि, विग्रह, यान, आसन आदि सभी वातें 
मान्य हैं । शमेन सिद्ध मुनयो न भुभुतः--शम से मुनि लोग सिद्धि को प्राप्त होते 
हैं, भूभत या राजा लोग नहीं । 

, , -» ५ ब्रजन्ति ते मूढधियः पराभवं भवन्ति मायाविषु ये न मायिनः । 


जो मायावी के साथ मायावी नहीं होते, वे मूढबुद्धि पराभव को प्राप्त होते 
हैं । व्यवहार में तो जो जिसके साथ जसा वर्ताव करता है, उसके साथ वेसा 
ही बर्ताव ठीक होता है। मायावी से माया का व्यवहार और साधु से साधुता का 
व्यवहार ही उचित है: 
यस्मिन्यथा वतते यो मनुष्यस्तास्सस्तथा वरतितव्यं स धमंः। 
मायाचारो मायया ्वाततव्यः साध्वाचारः साधुना प्रत्युपेयः ॥ 


आप लिखते हें: “पशुओं के समान ही मनुष्य एक दूसरे का शिकार इसलिए 
नहीं करता कि यदि 'क' को 'ख' खाना चाहता है तो 'घ' को 'क' खा डालने का 
प्रयत्न करेगा । इस प्रकार आपस में एक दूसरे को विनष्ट होने से अपने को वचाने 
के लिए किसी प्रकार की व्यवस्था या समझौता होना आवश्यक है ( पृ० १८) 

यह कथन भी कोई नया नहीं, वही घिसापिटा पुराना है हान्स, लॉक 
आदि विद्वानों ने भी तों यही बताया है कि मनुष्य खंखार जङ्गली जानवरों के. 


है 


क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकष ? २९५ 


तुल्य परस्पर संहार-भय से आतंकित रहकर सुख की नींद नहीं सो सकता । तभी 
वह सोशल कन्ट्राक्ट ( सामाजिक समझौता ) द्वारा राज्यव्यवस्था करता है । 


महाभारत में भी मात्स्य-न्याय का वर्णन है । मात्स्य-च्याय से पीड़ित होकर 
ही जनता ने ब्रह्मा से शासन-व्यवस्था की माँग को । ब्रह्मा ने एक लाख अध्याय 
का नीतिशास्त्र दिया और कहा कि इसके द्वारा आप लोग चलकर सुखी होंगे। फिर 
जनता ने कहा कि 'विना योग्य शासक के इस नीतिशास्त्र का कुछ भी उपयोग 
नहीं होगा । कोई भी संबिधान, कानून नियम तभी सफळ होता है जव उसे कार्या- 
न्वित करने लिए उसके पीछे शासनशक्ति होती है । तव ब्रह्मा ने इन्द्र, वरुण, 
कुबेर, सूयं आदि लोकपालों के तेज से एक राजा का निर्माण कर उसे शासनभार 
ग्रहण करने को कहा । किन्तु उने अनिच्छा प्रकट की तब प्रजा ने ऋषियों ने उसे 
अमुक-अमुक लामों में अमुक अंश करके रूप में देने का वचन दिया । ऋषियों ने 
अपनो तपस्या का पण्ठांश देने का वचन दिया । ब्रह्मा ने भी प्रोत्साहन दिया । 
उचित शासन से राजा प्रजा सभीका लोकिक-पारलोकिक कल्याण वताया, तव 
उसने शासनभार स्वोक्ार किया और यह प्रतिज्ञा की कि मैं भी जनता के हित, 
स्वत्व, जाने-माल, जन, धर्म की रक्षा के लिए हर समय अपना रक्त वहाने, सिर 
कटाने तक को प्रस्तुत रहुँगा । भगवान्‌ राम ने मानों उसीको दुहराया : 


स्नेहं दयां च सोख्यं च यदि वा जानकीमपि । 
आराधनाय लोकस्य मुञ्चतो नास्ति मे व्यथा ॥ 
( उत्तर-रामचरित १.१२ ) 


अर्थात्‌ लोक का आराधन या रंजन करने के लिए स्नेह, दया, सव सुख, परमप्रिय 
जानकी तक को त्यागने में मुझे कष्ट न होगा। 

किन्तु यह वात अध्यात्मवादमें ही नहीं, कभी-कभी व्याघ्र जेसे क्रर प्राणियों 
में भी आ जाती है। वे भी अपने बच्चों को रक्षा के लिए प्राण देने को तत्पर होते 
हैं । अतः स्वार्थ-परायणता ही प्राणी का स्वभाव नहीं, प्रेम और परोपकार भी 
प्राणियों में स्वाभाविक धर्म होते हैं । 


एके सत्पुरुषाः पराथंघटकाः स्वार्थं परित्यज्य ये, 
सामान्यास्तु पराथंमुद्यमभूतः स्वार्थाविरोधेन ये। 
तेऽमी मानुषराक्षसाः परहितं स्वार्थाय निघ्नन्ति ये, 
ये निघ्नन्ति निरथंकं परहितं ते के न जानीमहे॥ 
( नीतिशतक, ७५ ) 


अर्थात्‌ जो स्वार्थं त्यागकर परोपकार करते हैं, चे सत्पुरुष हैं। जो अपने 
स्वार्थ की रक्षा करते हुए परोपकार करते*हैं, वे सामान्य लोग हैं ॥ जो स्वाथे के 


२९६ विचार-पीयूष ॥ आधुनिक वाद 


लिए परहित का विघात करते हैं, वे तो मानव-वेष में राक्षस हो हैं। लेकिन जो 
लोग निरथंक परहित का विघात करते हैं, उन्हें क्या कहा जाय, समझ में नहीं 
आता । स्वेत्र सामान्य लोग स्वार्थो होते हैं, पर इस आधार पर कोई व्यवस्था 
नहीं बनती । सामान्य लोग झूठ बोल. सकते हैं, घाट तौल सकते हैं; पर व्यव- 
स्थापक यदि ऐसा करे तो अनर्थं ही होगा । 

अघ्यात्मका आश्रयण विना किये भी पारचात्त्योंने बहुत कुछ विचार किया 
है । इतने मात्र से उनके खण्डन की चेष्टा करना फूंक से पहाड़ उड़ाने की चेष्टा 
के तुल्य है । 

यूनानी सुकरात के अनुसार सदाचार के अनुवतँन से ही सम्यग ज्ञान उत्पन्न 
होता है । वह सम्यक्‌ ज्ञान सामान्य ज्ञान से भिन्न था। उसके अनुसार न्याय, 
सदाचार और सुबुद्धि मनुष्यों के आन्तरिक गुण हैं। उसके अनुसार जो त्रिकाला- 
वाध्य एकरस है, वहो सत्य है । 


सुकरात के ही शिष्य अफलातून ने संसार से विरक्त होकर सत्य के अन्वे- 
षण में ही अपना सारा जीवन लगा दिया था । गति या परिवतेन को विरोधपूर्ण 
समझकर अपरिवतंनीय सत्य को ही तत्त्व समककर उसने कृुतवुद्धिग्राह्य तत्त्व 
माना । परमेश्वर के आग्रह से प्राप्त बुद्धि द्वारा ही उस तत्व का ज्ञान माना है, 
जो कि ठीक वेदादिसम्मत मागे है। 

अरस्तू जीवविज्ञान का महान्‌ पण्डित माना जाता था । उसके अनुसार 
विश्‍व का गतिदायक परमेश्वर है। वह स्वयं गतिहीन है। उसकी सत्तामात्र से 
विश्व पूर्णता की ओर अभिमुख होकर विकासोन्मुख है। उसकी दृष्टि से सभी 
वस्तुएँ बीजरूप से स्थित हैं ही । सारा वटवृक्ष बीजरूप में स्थित रहता है । 


मिश्र के अळेग्जीन्डरिया के प्लाटिनस के अनुसार अनन्त प्रज्ञारूपिणो 
रहस्यपूर्ण सत्ता से ही सव वस्तुओं की उत्पत्ति होती है । वह सत्ता दुज्ञेय है । 
उसकी प्रपंचोत्पादिनी शक्ति को ही ईश्वर मानकर काम चलाया जा सक्ता है। 
वह अपने भीतर ही संकल्प से विश्वात्मा की सृष्टि करता है । क्रासिस्क्रन, जान- 
स्टोक्स एरिगेना, ऐजिलिन्स आदि दाशंनिक अफलातूनके सिद्धान्त से प्रभावित 
थे तो ट्रोपिनकन्‌ एळवर्वटस्‌, आदि अरस्तू के । 
देकातें के दशन में संसार आध्यात्मिक ओर सेश्वर है । इन्द्रियजन्य अनुभव 
तो मायामात्र है। ईश्वर की कृपा से मन और शरीर दोनों की क्रियाओं में 
सामंजस्य से जीवन चलता है । 
लाइवनिटस ( १६४६ ई० ) ने हान्स के भौतिकवाद का खण्डन करके 
मौनाड- अनुभवशाक्तियुक्त अणुओं को ही सृष्टि का कारण वतलाया । यांत्रिक 


ee 


वया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ३९७ 


नियमों का अनुवर्तन करनेवाले इन असंख्य-असमान अणुओं का अन्योन्य प्रभाव 
न होने पर परमेश्‍वर को महिमा से परस्पर सम्वन्ध भासित होता है। कार्य-का रण 
की परम्परा उसोसे समाप्त होती है। छोटे कीड से लेकर मनुष्य तक प्राणियों में 


'देखा जाता है कि वे समान रूप से ही अपनी संतानों तथा जातिथोंकी भी रक्षा करते 


हैं; वन्धुओं की सहायता करते हैं। कई कीड़ों में स्त्री-पुरुष-भेद नहीं रहता । 
उनकी देह में ही भेद होकर दूसरे कीड़े उत्पन्न होते हैं संतान के लिए उनमें 
अपने शरीर के अंश को त्यागने की बुद्धि होती है। इसीलिए प्राणी पदार्थ में 
सुख मानते हैं--यह स्पन्सर का मत है। 
स्वार्थो यस्य परार्थं एव स पुमानेकः सतामग्रणीः । 
( सुमाषितरक्न-माण्डागार ) 

हाब्प के अनुसार प्राणी मात्स्य-च्याय से ऊवकर व्यक्तिगत स्वतन्त्रता को 
त्यागकर अनियन्त्रित शासक की शरण ग्रहण करता है । किन्तु लॉक ने नियन्त्रित 
शासक का समर्थन किया है। उसके अनुसार मनुष्य विवेकशील एवं सामाजिक प्राणी 
है। अहिसा-सत्य का आदर करते हुए प्राणी शान्ति, स्वतन्त्रता एवे भ्रातृता की ओर 
्रतॉँ'है। उसके अनुसार ईश्वर ने भूमि एवं विविध पदार्यो को सवेताबारण के 
लिए रचा है। साथ ही श्रमशक्ति भी प्रदान की है । इसीके द्वारा वह सामान्य 
वस्तुओं में से कुछ अपने उपयोगयोग्य बनाता है। वही उसकी निजी सम्पत्ति होती 
है। जंगल के फलों, नदी के पानो को श्रम द्वारा संगृहीत करने से वे.उसीके हो 
जाते हैं । मनुष्य नेतिकतापूर्ण नेर्सागक नियमों का अनुयायी होता है । 

लॉक के अनुसार शासन की सर्वोच्च सत्ता जनता में निहित होती है। 
किन्तु स्वतन्त्रता के साथ सतर्कता भी आवश्यक है। उसके अनुसार सतर्कता 
स्वतन्त्रता की सगी वहन है । जो जनता शासक को अपने कुछ. अधिकार प्रदान 
करती है, आवश्यक्रता होने पर वह उसे लौटा भो सकती है । 

रूसो ने स्वतन्त्रता एवं सुव्यवस्था का समन्वय क्रिया है। उसके अनुसार 
अपने सव अधिकार संघ को अनुवन्ध (इकरारनामा) द्वारा समर्पण करना चाहिए । 
इसीसे व्यक्तियों के अधिकारों की सुरक्षा संभव है । संघ-राज्य के नियम प्रत्येक 
व्यक्ति की स्वीकृति से निर्मित होते हैं । समाज को इच्छा ही रूसो की सामान्येच्छा 
है। व्यक्तिवादियोंके अनुसार सभ्यता के पहले भी मनुष्य विवेकशील, न्याय-अन्याय 
काज्ञाताथा। रूसो ने यह सव राज्य द्वारा ही सम्भव वताया । अवयवों की 
सुव्यवस्था अवयवो की सुव्यवस्था पर निर्भर है । उसके अनुसार जनवाणो देव- 
वाणी है । 

व्यक्तिवादियों के अनुसार सामाजिक तथा आथिक विषथों में राज्य को 


हस्तक्षेप नहीं करना चाहिए । उपयोगिता एवं व्यक्तिवाद का समन्वय होना चाहिए। 


३८ 


२९८ विचार-पीयूष ॥ आधुनिक वादे 


व्यक्तिवाद में भी चोरी, दुराचार आदि से स्वतन्त्रता भङ्ग हो सकती है। अतः 
उसके अवरोध के लिए राज्य नियम बनाते हैं, वे यद्यपि स्वतन्त्रता में वाधा डालते 
हैं, पर आवश्यक है; क्योंकि उसे सामाजिक वाधाएं दूर होती हैं । 


स्ट्‌अटं मिल उपयोगितावादी था, पर उसने वेन्थम के उपयोगितावाद में 
संशोधन किया । उसके अनुसार मनुष्य केवळ स्वार्थं का कठपुतला ही नही, किन्तु 
उसमें अन्य भावनाओं का भो महत्त्वपूर्ण स्थान है। देशभक्ति, नेतिक-आध्यात्मिक 
संतुष्टि आदि की भावनाओं से ही मनुष्य के कार्य निर्धारित होते हैं । नेतिकता के 
आधार पर कितने ही लोग सत्य वोलकर अपने को संकट में डालते हैं । देशभक्त 
जन्मभर संकट झेलता है । 


वेग्थम के अधिक लोगों के अधिकतम सुख' के सम्वन्ध में भी आलोचना 
की गयी है। यदि ( अ) नियम से १२ मनुष्यों को दशमात्रा प्रति मनुष्य के 
परिमाण सुख मिलने की संभावना है, पुणंसुख १२० मात्रा का होगा । ( व ) नियम 
से २० मनुष्यों को पाँच मात्रा से प्रतिमनुष्य सुख मिलने की आशा है तो पूर्ण सुख 
१०० मात्रा होगा । ऐसी स्थिति में व्यवस्थापक क्या करेगा ? (अ) नियम से 
अधिकतम सुख १२० मात्रा से सम्भव होगा, पर मनुष्यों की संख्या कम १२ 
होगी । इस स-व नियम से मनुष्यों की संख्या २० वड़ी होगी, किन्तु सुख की 
मात्रा अल्प ५ ही है। अतः मानवतावादी यही चाहेगा कि अधिकतम लोगों को 
सम्भव हो तो अधिकतम सुख हो। नहीं तो जितना भी सुख हो, उतना अधिकतम 
लोगों को मिलना चाहिए । यह नहीं कि अल्प से अल्प लोगों को अधिकाधिक 
सुख मिले । 


स्टुअटं की “लिवर्टी' पुस्तक व्यक्ति की स्वतन्त्रता का सर्वोर्क्ष्ट समर्थन 
करती है । मिल के अनुसार विचार एवं भाषण-स्वातन्त्र्य अत्यावश्यक है । स्वं 
परवशं दुःखं सवंभात्मवशं सुखम्‌, ( मनु० ४.१६० ) के अनुसार भी व्यक्तिगत स्वातंत्र्य 
का समर्थन ही ह्वै। फिर भी व्यवहार में मनुष्य पूणा स्वतन्त्र नहों हो सकता । अतः 
बहुत स्वतन्त्रताओं का बलिदान चढ़ाने पर ही अन्त में स्वधर्मानुष्ठान, उपासना 
स द्वारा ब्रह्म-साक्षात्कार एवं मुक्ति से ही पूर्ण स्वतन्त्रता संभव 
होती है । 


जान अस्टिन के अनुसार, जो कि वेन्थम का शिष्य था, जिस जनश्रेष्ठ 
की आज्ञा का पालन समाज स्वभावतः करता है, वह उस बहुसंख्यक समाज 
में राजसत्ताधारी हवै । शाज्य में एक निश्चित जनश्रेष्ठ होता है, जो राज्यसत्ताधारी 
होता है | देवी नियम, नेसगिक नियम, राज्यनियम इनमें कौन सर्वोच्चरूप से 
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मान्य है, इस विप्रतिपत्ति में हाब्स के अनुसार दीघेकाय, रूसो के अनुसार सामा- 
न्येच्छा और आस्न के अनुसार जनश्रेष्ठ का अनुसरण हं ठीक है । 


अरस्तू के अनुसार मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है । समाज एक प्राकृतिक 
संस्था है । इसका मनुष्य के साथ अङ्ग एवं अङ्गी-जेसा सम्वन्व है । जसे अङ्ग 
अङ्गी के विना जीवित नहीं रहता, वेसे ही समाज के विना मनुष्य नहीं रह 
सकता । इसलिए वे राज्य को एक आादश-संस्था मानते हैं । कतंव्य-परायणता 
उसकी आधारशिला है । अफलातून के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति को अपने वर्ग के 
अनुसार ही चलना चाहिए । यही राज्य की सच्चो सेवा है। स्वघमंपूर्ति के लिए 
ही समाजसेवा का उद्देश्य होता है । 


कहा जाता है कि रूसो ने इसका पुनरुत्थान किया । रूसी के अनुसार 
नेतिकता और अधिकार केवल राज्य में ही सम्भव हो सकते हैं। वोर्दा ने 
राज्यसत्तावारी को नेसगिक नियमों के अधीन माना था। हॉब्स के अनुसार 
राज्यसत्ताधारी कोई अन्याय नहीं कर सकता। रूसो भी सामान्येच्छा का क्षेत्र 
उपयोगितावाद तक सीमित मानता था । फिर भी वेधानिक दृष्टि से एकसत्ता« 
वादियों का राज्य सर्वेसर्वा है, वह कोई भूल नहीं कर सकता । ईसाइयों का 
अन्ताराष्ट्रिय घम भी उससे परे नहीं होता । ब्रिटेन आदि कई राष्ट्रों में राज- 
सत्ता वेधानिङ रूप में मान्य है। उसकी स्वीकृति विना कोई काम नहीं चता । 
किन्तु उत्तरदायी मन्त्रिमण्डल की स्वीकृति के विना ऐसे सत्ताधारी श्रेष्जन 
कुछ भी नहीं कर सकते। अतः ब्रिटेन में सम्राट्‌ और संसद्‌ दोनों मिलकर 
सत्ताधारी है । अमेरिका में कांग्रेस ही नियम-निर्माण करती है, पर कुछ परि- 
स्थितियों में राष्ट्राध्यक्ष का परोक्षरूप में नियम-निर्माण में महत्त्वपूर्ण स्थान होता 
है। रूसो के अनुसार राज्य की इच्छा का विभाजन नहीं हो सकता । हाँ, शक्ति का 
विभाजन हो सकता है । 


आधुनिक जनवाद में यद्यपि नियम-निर्मात्री संसद्‌ होती है, फिर भी उस 
संघटन की दृष्टि से निर्वाचक-गण ही पूर्णं सत्ताधारी होते हैं। अतः एक गणतन्त्र 
के सभी कानून जनता की इच्छा का ही प्रतिनिधित्व करते हैं । 


अठारहवीं सदी के मध्य से १९ वीं सदी तक ब्रिटेन एवं फ्रान्स में आधुनिक 
आदर्शवाद का प्रभाव पड़ा । स्वतन्त्रता, समानता, भ्रातृता फ्रांसीसी क्रांत का 
नारा था । वह समस्त यूरोप में गूंजा । गरीव तथा किसान-मजढूरों ने उसे अप- 
नाया । जमेनी प्रशासन आदि मध्य युरोप में राष्ट्रियता का प्रसार हो रहा था । 


उदारवाद के अनुसार राज्य साधन तथा उसका कार्यक्षेत्र सीमित था। 
उसमें स्वतन्त्रता का अर्थ है, स्वेच्छा से जोवन-निर्वाह करना । किन्तु आदशवाद 
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के अनुसार राज्य साध्य निःसीम एवं निरपेक्ष है । उसके हस्तक्षेप पर कोई प्रतिबंध 
नहीं । इसके अनुसार स्वतन्त्रता का अर्थे राज्य के नियमानुसार जीवन-संचालन 
करना है। कुछ लोग स्वतन्त्रता के लिए शक्ति-विभाजन अनिवाये मानते थे, पर 
४दशंवादी विभाजन के पक्ष में नहीं थे। उदारवाद में जन-स्वी कृति मुख्य है । 


काण्ट ( १७२४-१८०४ ) आधुनिक आदरशेका का जन्मदाता था । वह 
अध्यात्मवादी दार्शनिक था । काण्ट सर्वव्यापक नेतिक नियमों को व्यक्ति का प्रेरक 
मानता था । इन्हींके द्वारा वह इच्छाओं का संचालन ओर नियमन मानता था । 
अध्यथा मनुष्य निकृष्ट नियमों का शिकार होकर नष्ट हो जाता है-। उसके अनु- 
सार यदि नागरिक अपने कतेव्यों का पालन करता है तो अधिकार अपने आप ही 
उसका अनुगमन करता है। व्यक्तिवादियों के अनुसार अविकार की प्रधानता थी; 
जब कि काण्ट के अनुसार कतव्य की । व्यक्तिवादो स्वेच्छानुसार कार्य को ही 
स्वतन्त्रता कहते थे। किन्तु काण्ट नेतिक नियमानुसार जीवनयापन से ही स्वतंत्रता 
संभव समझता था । मद्यपान, यूत आदि नेतिकताविरुद्ध आचरण को स्वतन्त्रता 
नहीं कहा जा सकता । : 


व्यक्ति ही समाज की जड़ है | उसमें खराबी होगी तो शाखाओं की खराबी 
रोकी नहीं जा सकती । यद्यपि काण्ट रूसो के समान ही सामाऱ्येच्छा का समर्थक 
था, पर उसके लिए प्रत्यक्ष जनवाद का आश्रयण अनिवार्य नहीं । उसका सर्वे- 
मनस्तत्त्व वेदान्तियों के अखण्ड ब्रह्मतत्त्व के तुल्य है । उसके अनुसार अतिसुक्षम 
वस्तुओं में अनुभव एवं प्रयोग असंभव है । अतः विवेक ही तत्त्व-निर्णय का आधार 
है । विवेक के लिए परम्परा, ईश्वरीय तथा आर्षशास्त्रों का समाश्रयण अपेक्षित 
है । सामान्य विषयों में जनवाद द्वारा ही विवेक का सफल प्रयोग हो सकता है । 
पर विशिष्ट विषयों के विशेषज्ञों द्वारा ही विवेकका सफल प्रयोग होता है । 


फिक्टे ( १७६२-१८१४ ) भी काण्ट के आदरवांद का अनुयायो था । उसके 
अनुसार विचारतत्त्व से ही भोतिक-जगत्‌ का निर्माण होता है। यह विचार बोद्धों 
के क्षणिक-विज्ञान के नहीं, वेदान्तियों के ब्रह्म-संवित्‌ के तुल्य है। मस्तिष्क से 
उसकी अभिव्यक्ति होती है, उत्पत्ति नहीं । उसके अनुसार मानवजाति का इतिहास 
पाँच विभागों में विभक्त है। मनुष्य की प्राकृतिक स्थिति में स्वणयुग था । दूसरे 
में बाहुबल द्वारा राज्य की स्थापना हुई । तीसरे में उनमें व्यक्तिगत अधिकार के 
लिए मनुष्य ने संघर्ष कर व्यक्तिवाद को जन्म दिया । चोथे में सामाजिक-राज- 
नीतिक संस्थाओं का निर्माण हुआ। इसमें वीरों का राज्य होता है। पाँचवे में 
आादर्शराज्य सर्वव्यापक होगा । विवेक ही सत्ताधारी का स्थान ग्रहण करेगा । पूणे 
स्वतन्त्रता एवं समानता सर्वव्यापक होगी । उसके अनुसांर उपयुक्त कार्ये करने की 
स्वतन्त्रता ही स्वतन्त्रता दवै । इससे भिन्न स्वतन्त्रता आत्महत्या की स्वतन्त्रता जसी 
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है। काम-क्रोधादि प्रेरणाओं से रहित स्वच्छ विवेक के अनुसार कार्य करना 
आन्तरिक स्वतन्त्रता है । अन्य व्यक्ति का हस्तक्षेप न होनां वाह्य स्वतन्त्रता है। 
उसके अनुसार आन्तरिक स्वतन्त्रता ही मुख्य स्त्रतन्त्रता है । मनुष्य तुच्छ प्रेरणाओं 
को पराजित कर विवेक से जीवनयापन करता है । वह वेरोजगारी का पूर्ण विरोधी 
था, पर साथ ही व्यक्तिगत सम्पत्ति का समर्थक भी । काण्ट के मत में व्यवस्थापिका 
का प्राधान्य था, पर वह राजतन्त्र का पोषक था । उसके अनुसार बिद्वान्‌ ही 
शिक्षक और वही शासक भी होना चाहिए । 


हीगेल ( १७७०-१८३१ ) के अनुसार विचार ही एकमात्र सत्ताधारी है 
ओर सारा जगत्‌ उसीकी रचना है। यही वस्तुगत आदशंवाद था । जहाँ मस्तिष्क 
का स्वतन्त्र अस्तित्व है, वहाँ मस्तिष्क में चित्रण होने से वस्तुस्वरूप निश्चित होता 
है । यही आत्मगत आदशंवाद है । किन्तु उसके वस्तुगत आदशंवाद के अनुसार 
मस्तिष्क एवं वस्तु-जगत्‌ दोनों का ही संचालन सर्वव्यापक विचारतत्व या 
विश्वात्मा से होता है । | 

बौदां ( १५३०-१५९६ ) ने कहा था कि मनुष्यजाति का इतिहास प्रगति 
का इतिहास है | दो शती बाद होगेल ने इसी सिद्धांत की व्याख्या की थी । उसके 
अनुसार कोई अवनति भी उन्नति की पृष्ठभूमि ही है । घटनाओं का वर्णनमात्र 
इतिहास नहीं, किन्तु प्रगति की कहानी मानव-इतिहास है । उसके अनुसार वाद 
के वाद प्रतिवाद अवश्य होता है, दोनों के संघर्षं से जो तीसरी वस्तु उत्पन्न होती 
है, उसीको संवाद” कहते हैं । संवाद में दोनों की विशेषताओंका सन्निवेश होता 
है । वह दोनों का अतिक्रमण भी करता है । प्रगति के दौरान कुछ दिनों में वह 
संवाद भी वाद' वन जाता है, क्योंकि उसके भो कुछ विरोधी होते हैं। उनका 
संघटन होते ही वह 'प्रतिवाद' वन जाता है। फिर भो वह पहले की अपेक्षा उच्चकोटि 
का होता है । इस इन्द्वात्मक संघर्षं द्वारा ही मानव की प्रगति होती है । माक्स ने 
हीगेल के इसी द्वन्द्रवाद को द्रन््वात्मक भौतिकवाद' का रूप दिया । 

हीगेल के अनुसार पहले कुट्म्ब होता है, वही वाद है। उसकी विशेषता 
प्रेम तथा त्याग में होती है, कुछ समय वाद समाज का जन्म हुआ । यह प्रतिवाद 
हुआ । उसकी विशेषता कुटुम्ब के विपरीत स्पर्धा थी । इस वाद एवं प्रतिवाद के 
संघर्ष से राज्य का जन्म हुआ । इस संवाद में दोनों की विशेषताओं का समन्वय 
हुआ । इसीलिए वह कुटुम्त्र एवं समाज दोनों से ऊंची संस्था है। हीगेल इसे 
विइवात्मा के घ्रतिविम्त्र के तुल्य मानता था । ' अतिप्राचीन काल में स्वेच्छाचारी 
राज्यवाद था । इसके वाद जनतन्त्र का जन्म हुआ । यह प्रतिवाद हुआ । दोनों 
के संघर्ष से संवेधानिक राजतन्त्र का जन्म हुआ । यही सर्वोत्तम तन्त्र है। इसमें 
वाद और प्रतिवाद दोनों के गुण भा जाते हैं । 
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फिक्टे-राज्य को अन्ताराष्ट्रिय नतिकता के अधीन रहना उचित मानता 
था, किन्तु हीगेल राज्य को स्वतन्त्र . मानता था । हीगेल के आदश समाज में 
सामाजिक, राजनीतिक, धार्मिक, सांस्कृतिक संस्थाओं का भी स्थान था । एक- 
सत्तावादी दर्शनों में राजा-प्रजा के बीच इन संघों का कोई स्थान नहीं था । 


एचग्रीन ( १८३६-८२ ) ने ग्रीक-दशँन एवं आदशंवादी दशनों का 
अध्ययन करके एक “आक्सफोड दर्शन! का निर्माण किया । वह आक्सफोडं विश्व- 
विद्यालय का प्रोफेसर था । वह अफलातून, अरस्तू की तरह राजनीतिशास्त्र को 
आचारशास्त्र का एक अंग मानता था । रिचि ब्रेडले, वेसांके लिण्ड से, वाकर 
आदि ग्रीन-परम्परा के अनुयायी हुए । उसके अनुसार आदशं राज्य को नतिक 
जीवन का सहायक होना चाहिए । काण्ट के समान उसके दशन सें उदारवाद एवं 
आदर्शवाद का समन्वय मिलता है। वह स्वतन्त्रता एवं नेतिकता का प्रेमी था । 
ग्रीन राज्य को संघों का संघ मानता था । उसके अनुसार सामाजिक प्रगति तथा 
नेतिकता की वृद्धि में सहायक अधिकार ही वास्तविक अधिकार होते हैं । वह 
व्यक्तिगत अधिकारों का स्रोत राज्य एवं राज्य का आधार जन-श्वीकृति को 
मानता था । नेतिकता-वृद्धि, सामाजिक भलाई के कार्य की स्वतन्त्रता ही उसकी 
स्वतन्त्रता थी । 


ब्रेडले ( १८४६-१९२४ ) का कहना था कि मनुष्य का समाज से बाहर 
कोई अस्तित्व नहीं । समाज द्वारा ही उसे भाषा एवं विचार मिलते हैं । मनुष्य 
का शरीर एक पतृक सम्पत्ति है, किन्तु विना समाज के प्रगति नहीं हो सकती । 

मारक्सीय समाजवाद से कई अंशों में भिन्न समष्टिवाद है । उसे ही 'समाज- 
वादी जनतन्त्र' या 'जनतन्त्रीय समाजवाद' कहा जाता है। इसे हो “सुधारवादी 
समाज' भी कहा जाता है। इङ्गलेण्ड का मजदुर-दल इसी विचारधारा का है । 
'मिल इस वाद का उद्गम हैं। 


वाकर ने मार्क्सवाद से बचकर ब्रिटेन में समाजवादी दशन का निर्माण 
किया । वनं स्टाइन ( १८५०-१९२२ ) ने माक्संवाद का संशोधन करते हुए 
कहा था कि संसदीय नीति द्वारा भी समाजवाद की स्थापना सम्भव है। माक्स ने 
भी अमेरिका और इंग्लण्ड में संसदीय व्यवस्था द्वारा भी समाजवाद की स्थापना 
को सम्भव माना है। एक तरह से यह दशन विधानवाद का समर्थक है। इनके 
अनुसार व्यक्ति विवेकशील होता है । वह समाजवाद के पक्ष में मत दे सकता है। 
पूंजीवाद का अन्त समष्टिवाद भी चाहता है, पर वह शीघ्रता नहीं करना चाहता । 
फिर भी उसको दृष्टि में खजाना, खान, इस्पात, विद्य॒त्‌, यातायात आदि व्यवसायों 
का शीघ्र ही राष्ट्रीकरण होना चाहिए । 
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१९ वीं शती में फ्रांसीसी संघवाद कालंमाक्सं (१८१८-१८७३) ने 'कपिटल' 
आदि अनेक ग्रन्थों द्वारा समाजवाद एवं साम्यवाद को परिष्कृत किया । समाज- 
वाद का प्रचळन तो बहुत पहले से हो था । अफलातून मोर आदि ने तया उससे 
भी पहले धामिक लोगों ने भी साम्यवादी समाज का चित्रण किया था । वसुधेव 
कुटुम्बकम्‌ की प्रसिद्धि वहुत पुरानी है, किन्तु माक्स साम्यवाद को अपनी नयी 
ऐतिहासिक विश्लेषण पद्धति से आवश्यक ही नहीं, किन्तु अवइयम्भावी वतलाता 
है । एंगेल्स ने उसके काम में पूरा हाथ बंटाया । उसी दर्शन के अनुसार रूस में 
१९१७ में रूसी-क्रान्ति हुई । लेनिन, स्टालिन आदि ने और चीन के माओत्से तुंगने 
उस दशन की व्याख्या भी की । 


बीसवीं शती में रूस के समाजवादी दल में भी वोलशेविक और मेनशेविक 
दो दल हो गये । लेनिन प्रथम दल का नेता था। इन्द्वात्मक भौतिकवाद एवं 
ऐतिहासिक भौतिकवाद के नाम से रूसी समाजवाद को याद किया जाता है। यह 
न्द्वात्मक दुष्ट से प्राकृतिक घटनाओं की परख करता है । 


स्टेलिन के अनुसार माकसँवाद अन्यश्रद्धा नहीं है, अतः उसकी व्याख्या 
समयानुसार वदलती रहती है । सास्नाज्यवाद और सर्वहारा कान्ति-युग में लेनिन- 
वाद को सर्वहारा के अधिनायकत्व का दर्शन कहा जाता है । इतिहास और समाज 
की आथिक व्याख्या, मुल्य तथा अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त, वर्गसंघषं सवेहारा का 
अधिनायकत्व का दशन कहा जाता है । इतिहास और समाज की आथिक व्याख्या 
मूल्य तथा अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त, वगसंघर्षे, सर्वहारा का अधिनायकत्व उसके 
दशन के मुख्य विषय हैं । 

उसके अनुसार अधिनायकत्व संक्रमणकालिक होगा । अन्त में-वर्गो का 
अन्त एवं वर्गविहीन समाज होगा । इतिहास को प्रगति में सवप्रधान अर्थ-व्यवस्था 
है । उत्पादन के साधन एवं उत्पादन-सम्वन्ध का आशिक ढाँचा है। इतिहास 
परिवर्तन में मनुष्य का महत्त्वपूर्ण स्थान है, किन्तु वह परिस्थितियों का दास 
होतम है । उसके विचार भी परिस्थितियों पर आश्रित होते हैं । 


ब्रिटेन का वहुलवाद भी एक सत्तावाद का विरोधी दरशन था । उसके अनु- 
सार व्यक्ति अपने ध्येयों की पुति के लिए अनेक संघ बनाता है। राज्य द्वारा सव 
काम पूरे नहीं होते । 'लास्क़ी' इस दशन का प्रमुख विद्वान्‌ था । 


मेकाइव के अनुसार राज्य अर्थव्य का प्रतिनिधित्व करता है, किन्तु सम्पूर्ण 
अथक्य का नहीं । संघों की दृष्टि से सहयोग एवं संघर्ष विश्वव्यापी है । लास्की 
के अनुसार आदश नागरिक का प्रथम कतव्य अपनी आत्मा की प्रगति है। वह 
उसी संघ का अनुसरण करेगा जिससे आत्मतुष्टि हो । प्रगति पुणं करने पर ही वह 


FI NE] ~, 


३०४ विचार-पौयूष 4 थाधुनिक वादं 


राज्यसत्ता का अधिकारी हो सकता है। इतिहास के अनुसार अनेक वार राज्य 


की निरपेक्षता को संघों ने सीमित किया था । आस्टिन के अनुसार अन्ताराष्ट्रिय 
निरपेक्षता भी असम्भव है। विश्व-जनमत का कोई राज्य उल्लंघन नहीं कर _ 
सकता । लास्की के अनुसार विशवकल्याण में अपना कल्याण समझना चाहिए 
फंसीवाद नात्सीवाद के अनुसार संघर्षं का ही वहुत महत्त्व है । डाविनवाद 
के अनुसार जो संघर्ष में सफल होता है, वही जीवित रहता है । इस मत 
के अनुसार अन्धश्रद्धा को खूब वढ़ाने से सफलता होती है । इसी लिए. राज्य, 
देश एवं नेता की भक्ति का खव प्रोत्साहन दिया जाता है। रक्त की पवित्रता 
पर तथा भौतिकता के स्थान पर आध्यात्मिकता गौरव-गान एवं चरित्र. को 
जीवन का लक्ष्य बतलाया जाता है। राज्य को साध्य एवं ब्यक्ति को साधन कहा 
गया है। जनवाद को भी व्याख्याए भिन्न-भिन्न हैं। अब्राहम लिकन के अनुसार 
जनता के लिए जनता द्वारा किया जानेवाला शासन ही प्रजातन्त्र या जनतन्त्र है । 
प्रतिनिधि-जनवाद का आधार राष्ट्र का सामान्यहित होता है। जनवाद में जन- 
शिक्षा, निष्पक्ष जनमत, राजनीतिक दलों का अस्तित्व नागरिकों का शासन में 
सक्रिय भाग, सतर्कता एवं आदश निर्वा चन-व्यवस्था आदशं है। “राजनेतिक विचार- 
घाराएं पुस्तक से यह अतिसंक्षेप में पारचात्त्य राजनीतिक दर्शनों का संकलन है। 
विशेषरूप से उसका विश्लेषण एवं उनकी समालोचना हमारे 'माक्सवाद और राम- 
राज्य ग्रन्थ में देखे । 


यहाँ यह सब दिखाने का यही प्रयोजन है कि उन दशंनों में भी गम्भीरता 
है, ओछापन नहीं है, उनका ठीक से अध्ययन कर ईमानदारी से उनके पक्षों का 
उपस्थापन कर गम्भीर शब्दों में, ठोस तकों के आधार पर उनका खण्डन होना 


'चाहिए । किन्तु प्रस्तुत खण्डन वेसा नहीं वन सका । इतना ही नहीं, खण्डनकर्ता 
`का अपना भी विचार पाइचात््यों के अनुसार हो इतिहासमात्र पर आधृत है। 


पाश्चात्त्य दशंनों जसे भी तर्क उनके विचारों में नहीं हैं । यदि वे भारतीय दशनों- 
धार्मिक, राजनीतिक ग्रन्थों को मानकर चलते तो कहीं अच्छे ठोस तर्को द्वारा 
पाइचात्य दशनों का खण्डन कर सकते थे । 


आप जेसे व्यक्ति-स्वातंत्र्य को' ऊंची उड़ान लगानेवाळे ( १४ पृ० ) कम्यू- 
निज्म की असफलता का वर्णन करते हैं, क्या वे भी आपके भारत की पराधीनता, 
दरिद्रता एवं पिछड़ेपन की चर्चाकर आपके मत का खण्डन नहीं कर सकते ? 
यदि कहें कि यह सिद्धान्त का दोष नहीं, किन्तु उसे कार्यान्वित करनेवालों कमी 
या. दोषों के: कारण भारत की यह दुदंशा हुई है, तो ऐसा ही वे भी कह सकते हैं। 
जहाँ दोनों तरफ समान ही दोष ओर समान ही परिहार हो, ऐसे स्थलों में किसी 


. एक,पर ही :द्रोष नहीं लगाया जा. सकृता | : 


क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ३०९ 


धत्रोभयोः ससो दोषः परिहारश्च तादृशः। 
नेकः पयंनुयोक्तव्यस्तांदुगर्थविचारणे ॥ 
आन्तर या वाह्य किसी भी साजात्य तथा एकत्वज्ञान के आधार पर दूसरों 
से प्यार किया जा सकता है। पशु-पक्षियों तक में भी प्यार, त्याग, वलिदान देखा 
गया है। एकत्वज्ञानवाले आद्य शंकराचार्य तो कृपा और निष्ठ्रता दोनों को ही 
परमार्थं में वाधक समझकर त्याज्य वतळाते हैं : जनक्ृपानेष्ठुयंमुत्सृज्यताम्‌ । एकत्व- 
ज्ञान का उपदेश करनेवाले भगवान्‌ कृष्ण युद्ध का भी उपदेश करते हैं । वे निर- 
हंकार, निर्लेप को सवलोक का वध करने पर भी निष्पाप कहते हैं : 


यस्य नाहङ्कृतो भावो बुद्धियेस्प न लिप्यते । 
हत्वाऽपि स इसांल्लोकान्‌ न हन्ति न निबद्ध्यते ॥ 


यदि संग्राम एवं दण्ड-विधान को प्यार का अपवाद माना जायगा तव तो 
यही मानना होगा कि आत्मेकत्वज्ञान के विना नतिकता के आधार पर भी क्षमा, 
दया, करुणा ओर प्रेम का विस्तार हो सक्ता है। 


आप कहते हैं कि “हम एक-दूसरे का प्यार और सेवा वाह्य सम्वन्धों के 
कारण नहीं, वरन्‌ आत्मा की सजातीयता के कारण करते हैं। याज्ञवल्क्य मेत्रेयी 
से कहते हैं : न वा अरे मेत्रेयि पत्युः कामाय पतिः प्रियो भवति । आत्मनस्तु कामाय 
पतिः प्रियो अवति । अर्थात्‌ अरी मत्रेयि ! पत्नी पुरुष को इसलिए प्यार नहीं करती 
कि वह उसका पति है, वरन्‌ इसलिए करती है कि उसमें आत्मा है। इस अर्थं में 
कि एक ही आत्मा सवमें होने के कारण सभी मनुष्य समान हैं । परम आत्मा के 
इस स्तर पर एकता संगत होती है, किन्तु भौतिक स्तर पर वही आत्मा अपने को 
भांति-भांति आश्‍चर्यकारक विविधताओं एवं असमानताओं को ब्यक्त करती 
है ks ( पृ ० १ ९ ) j | 

यहाँ आपने श्रुति का अथे तो मनमानी कर दिया, लेकिन क्या बता सकते 
हैं कि पत्नी 'पति से प्रेम इसलिए करती है कि उसमें आत्मा है” यह किन शब्दों का 
अथं है ? शब्दार्थ तो सीधा इतना ही है कि पत्नी पति के लिए पति से प्रेम नहीं 
करती, किन्तु आत्मा की कामना के लिए ही वह पति से प्रेम करती है । वास्तव 
में आप कोई शास्त्र तो मानते नहीं, फिर शास्त्र-वचनों के उद्धरण का आपको 
दृष्टि भें महत्त्व ही कया है? इसी कारण शास्त्रवचनों का अर्थं भी आप अन्यथा 
ही करते हैं। यदि आत्मा होने के कारण पत्नी पत्ति से प्रेम करती है तो आत्मा 
तो तटस्थ एवं शत्रु में भी होता है, फिर उनमें वह क्यों नहीं प्रेम करती ? 

वस्तुतः यहाँ आत्मा का अर्थ प्रत्यगात्मा, अपनी आत्मा ही है । सम्पूर्ण 
वाक्य का अर्थ यह है कि है मेत्रेयि ! पत्नी पति के लिए पति से प्रेम नहीं करती, 

३९ 
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किन्तु अपने आत्मा के लिएही वह पति से प्यार करती है ।' इसीलिए तो जवतक 
पति अपने अनुकूल रहकर अपने को सुख देता है, तभी तक उससे प्रेम रहता है। 
जब वही प्रतिकूल होकर दुःख का हैतु बनता है तव उससे प्रेम नहीं रहता । इसी 
प्रकार पति, जाया, पुत्र, वित्त, ब्रह्म, क्षत्र, लोक, देव, भूत, सब के लिए कहा गया 
है । पति आदि मुख्य प्रिय नहीं होते, किन्तु आत्मा के लिए ही उपर्युक्त सभी प्रिय 
होते हैं । 


नवा अरे जायायाः कामाय'"'न वा पुत्राणां कासाय"*" 
वित्तस्य कामाय'"` देवानां कासाय'"` । 


संसार की संपत्ति, जाया, पुत्र, ब्रह्म, क्षत्र, देवादि से तभी तक प्रेम होता है 
जहाँ तक वे आत्मा के अनुकूल होते हैं । प्रतिकूल होते ही उनसे प्रेम नहीं रहता । 
अत: सर्वातिशायी प्रेम आत्मा में ही होता है । वही निरुपाधिक परप्रेम का 
आस्पद है । अन्य सभी सोपाधिक एवं सातिशय प्रेम के ही आस्पद होते हैं । 

अग्नि में उष्णता सदा रहती है। जलादि में अग्नि के संसग से ऊष्मा 
आती हवै । अतः अग्नि में निरतिशय, निरुपाधिक उष्णता रहती है । जलादि में 
कभी रहती है, कभी नहों, अतः उसमें वह सोपाधिक एवं सातिशय ही रहती है । 
इसी तरह संसार की पति-पुत्रादि सभी वस्तुओं में कभी प्रेम रहता है, कभी नहीं । 
जब वे अपने अनुकूल होते हैं तो प्रेम होता है, प्रतिकूल होनेपर नहीं होता । किन्तु 
अपने आत्मा में सबको सर्वदा ही प्रेम रहता है । कभी भी अपने में प्रेम का अभाव 
या द्वेष नहीं होता । अत: अन्य सव सोपाधिक एवं सातिशय प्रेम के आस्पद होते 
हैं। एक आत्मा ही निरतिशय, निरुपाधिक प्रेम का आस्पद होता है । अतः सबसे 
विरक्त हो आत्मा का ही दर्शन करना चाहिए । उसके लिए श्रवण, मनन, निदि- 
ध्यासन करना चाहिए । यह हवै उस प्रकरण का सारांश । आपका किया हुआ अर्थं 
सवथा प्रकरण, अक्षरार्थं तथा वाक्यार्थं के विरुद्ध ही है । 


इस श्रुति पर आद्यशंकराचारय का भाष्य इस प्रकार है : 


अमृतत्वसाधनं वे राग्यमुप दिदिक्षुर्जायापुत्रादिम्यो विरागसुत्पा- 
दयति--पत्युभंतुं: कामाय प्रयोजनाय पतिः प्रियो न भवति, 
कि ताहि; आत्मनस्तु कासाय प्रयोजनाय जायायाः पतिः 
प्रियो भवतिः""। तस्मात्त्तल्लोकप्रसिद्धत्वादात्मेव प्रियो नान्यत्‌, 
तदेतत्प्रेयः पुत्रादित्युपन्यस्तम्‌ । 


अमृतत्व (मोक्ष) के साधन वेराग्य का उपदेश करने की इच्छा से याज्ञवल्क्य 
भेत्रेयी से कहते हैं कि पति अर्थात्‌ भर्ता के प्रयोजन से भार्या पति से प्रेम नहीं 
करती, किष्तु वह अपने ही प्रयोजन के लिए पति से प्रेम करती है। यह लोकः 


धया वेद-घास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ३११ 


प्रसिद्ध है कि आत्मा ही प्रिय होता है, अन्य नहीं । आत्मा पुत्र, वित्तादि सबसे 
अधिक प्रिय है । सभी आत्मप्रेम के शेष हैं और आत्मा ही सवंशेषी है । 


आचार्य-परम्परा से अध्ययन-मनन करने पर ही श्रृति-स्मृति आदि शास्त्रों 
का अर्थं विदित होता है, मनमानी करने से नहीं ! 'साम्यवाद' का नाम सुनकर आप 
समझते होंगे कि उसमें असमानता रहती ही नहीं, पर यह भी भूल है। सवका 
समान शरीर, समान नाक-कान, समान हाथ-पाँव, समान भोजन, समान बुद्धि, 
समान काम, इस प्रकार की समानता साम्यवादियों को भी इष्ट नहीं । किन्तु 
शिक्षा पाने, काम करने और काम का पूर्णं फल पाने का सबको समान अवसर 
मिले, यही सास्यवादियों की समानता का अथ है। तथा च, स्वाभाविक असमानता 
को ऊपरी समानता के आधार पर पूर्णरूपेण दूर करना कभी अभीष्ट नही है । 
फलत: पृष्ठ १९-२० का आपका उपर्युक्त कथन अनुक्तोपालम्भ ही है। 


आप कहते हैं कि “कम्यूनिज्म भी एकता की अपनी घोषित कल्पनाओं में 
से किसी एक को भी साकार करने में पूर्ण असफल हो चका है। उसने कल्पना 
की थो कि श्रमिक का एकाधिपतित्व स्थापित हो जाने पर सभोके भोजन तथा 
जीवन की अभ्य आवश्यकताएं पुरी हो जायगी । उस स्थिति में संघर्षों के लिए 
कोई स्थान न रहेगा । इसलिए केन्द्रीय प्रभुत्व की आवश्यकता न रहेगी । इस 
प्रकार राज्य लप्त हो जायगा और एक शासनरहित समाज का उदय होगा ।?*** 
इस मत की समालोचना करते हुए आप फिर कहते हैं : “यदि मनुष्य केवल एक 
पशु है अर्थात्‌ भोतिक जीवमात्र है तो वह एक दूसरे का भक्षण केवल इसलिए 
नहीं करता कि उसे जो भी कोई अधिष्ठित सत्ता है, उसका भय है । किन्तु जब वह 
शक्ति अथवा प्रभृत्व नहीं रहेगा तो विना कलह के वे क्यों रहेंगे ? पशु के रूप में 
मनुष्य मनोवेगों का शिकार है और मनोवेगों को जव तुष्ट किया जाता है तो वे 
और भी अधिक तीव्र हो जाते हैं । ऐसा असंतुष्ट मनुष्य दूसरों के साथ प्रेम एवं 
शान्तिपूर्वक कंसे रहेगा ? इस वात का भी क्या भरोसा कि अपनी व्यक्तिगत 
आवश्यकताओं को पूति हो जाने पर भी मनुष्य, जो कि पशुओं की अपेक्षा अधिक 
चतुर है, 'न खाओ, न खाने दो' की नीति का अनुसरण न करेगा ? यदि समानता 
स्थापित हो भी गयी,.तो वह पुनः उस असमानता की ओर ले जायगा । इस 
प्रकार एक अन्य खूनी क्रांति आवश्यक हो जायगी ।” ( पृष्ठ २० ) 


लेखक किसीके मत को ईमानदारी के साथ नहीं पढ़ते और न किसी ठोस 
तक के आधार पर उसका . खण्डन करते हैं । हम पहले पारचात्त्यों के अनेक मतों 
का उद्धरण दे आये हैं, जिनमें कहा गया है कि क्षमा दया, करुणा एवं प्यार भो 
मनुष्य ही नहीं, पशुओं तक में पाया जाता है। मनुष्य केवल स्वार्थी ही नहीं . 


३१२ विधार-पीयूष ४ घयाधुनिक वादं 


होता, परोपकारी एवं देशभक्त भी होता हैं। मनुष्येंतर प्राणियों में भी मधुमक्खी 
कपोत आदिकों में संघटन एवं एकता होती है । किसी भी संघटन के लिए शिक्षा, 
सहिष्णुता, परोपकार आदि अपेक्षित होते हैं । जव राष्ट्रियः संघटन में यह आवश्यक 
है, तब अन्ताराष्ट्रिय संघटन में क्‍यों नहीं ? 


यदि कोई मानवता के नाते मनुष्य का उपकार एवं समन्बयवृत्ति से सुख- 
शान्ति से न रह सकेगा, तो वह आध्यात्मिकता मानकर भी वेसा नहीं कर सकता। 
अध्यात्मवादी भी स्वाथ से प्रेरित होकर सुख-शान्ति के लिए खतरनाक होते थे । 
पुराणों के असुर ओर राक्षस भी अध्यात्मवादी थे। रावण आदि भी अध्यात्मवादी 
थे, किन्तु उनसे संसार में उत्पात ही बढ़ा । हिटलर भी अध्यात्मवादी था। वह 
भी मातृ-भुमिः एवं अपनी जाति का गौरवगान करता था; पर क्या वह शान्ति का 
संस्थापक था ? 


वस्तुतः अध्यात्मवादी को भी धमशास्त्रःप्रामाण्यवादो होना चाहिए, 
व्यवहारशून्य समाधि में जबतक-रहें तबतक भले ही शास्त्र अनावश्यक हों, पर 
समाधि खुलते ही और व्यवहार सामने आते ही धर्मशास्त्र एवं व्यवहारशास्त्र की 
मान्यता अत्यन्त 'अनिवाय है-.। अन्यया अध्यात्मवाद भौतिकवाद से भी अधिक 
खतरनाक सिद्ध हो सकता है । अध्यात्मवादी हजारों प्राणियों की हत्या करता 
हुआःभी.कहता. रहेगा कि आत्मा अजर-अमर है, न आत्मा किसीको मारता है 
ओर,न किसीके द्वारा मारा जाता है: नायं हन्ति न हन्यते । हत्वापि स इमांल्लोकान्‌ 
न; हन्ति न निबद्धच्चते । ज्ञानी सर्वेछोक की हत्या करके भी उससे लिप्त एवं बद्ध नही 
होता । भभक्ष्यभक्षण, अगम्या-गमन करता हुआ, जाति-पाँति को तोड़ता हुआ भी 
कहेगा.कि सब एक ही आत्मा है। सबसे रोटी-बेटी, भ्रष्टाचार का प्रचार करता 
हुआ भी अपने को नित्य शुद्ध-बुद्ध आत्मा घोषित करता रहेगा । इसीलिए शंकरा- 
चायं आदि ज्ञानी सब आस्तिक थे एवं वेदादि शास्त्रों का प्रामाण्य मानते थे। 
इसलिए उनसे:कोई खतरा नहीं था । किन्तु आप तो किसी भी पुस्तक ( धमे- 
शास्त्र ) को नहीं मानते। फिर सर्वंत्र आत्मा की एकता का ज्ञान होने पर भी 
आपके अनुयायियों का नियन्त्रण कसे होगा ? ऐसा धर्मशास्त्रोक्त धर्मकर्महीन 
ब्रह्मज्ञान निन्द्य हो है । कहा भी है: 
कलो वेदान्तिनः सर्वे फाल्गुने बालका इव | 
कु राला ब्रह्मवार्तायां वृत्तिहीनाः सुरागिणः। 
तेऽप्यज्ञानितया नुनं पुनरायान्ति यान्ति च ॥ 


इसीलिए जों अज्ञ, अल्पःप्रबुद्ध को 'सवं ब्रह्म ही ह्वै यह कहता है, वह उसे नरक 
में ही भेजता है 


क्या वेद-शास्त्र कां प्रामाण्य मानना अपक् ? ३१३ 


ज्ञस्याल्पप्रबुद्धस्य सवं ब्रह्ोति यो वदेत्‌। 
महानिरयजालेषु स तेन विनियोजितः॥ 
न्रह्मज्ञान बिनु नारि नर, करहि न दूसरि बात। 
कोड़ी कारन मोहवश, करहि विप्र गुरु घात॥ 


यदि आप व्यवहार-शुद्धि के लिए व्यावहारिक, चारित्रिक सदाचार आंवश्यक 
समझते हैं तो आपको मालूम होना चाहिए कि कम्युनिस्ट भी मानवोचित सद्गुणों 
का प्रचार करता है। अतः उन्हींके आधार पर शासनरहित मानव-समाज वन 
जाने पर व्यवहार चल सकेगा । 


धर्मशास्त्र के अनुसार व्यवहार करनेवाले सदाचारी, संयमी के तत्त्वज्ञानी 
होने पर और बिधि-निषेधातीत हो जाने पर भी उसकी दुराचार में प्रवृत्ति नहीं 
होती, किन्तु पूवे-संस्कार के अनुसार वह धर्मनिय्त्रित जीवन ही यापन करता है। 
इसी तरह राष्ट्रिय एवं अन्ताराष्ट्रिय सदाचारों का पालन करते हुए नियन्त्रित एवं 
सभ्य नागरिकों की शासनहोन समाज में भी सदाचारविरोधी प्रवृत्ति नहीं होगी । 
किन्तु पूर्व के संस्कारों एवं आदतों कें अनुसार उनकी सदाचार-नियन्त्रित ही प्रवृत्ति 
होगी । नियन्त्रित जीवन ही सभ्यता है । अनियन्त्रित'जीवन तो असभ्यता ही है । 
व्यावहारिक सदाचार नः माननेवाळा अध्यात्मवादी भी असभ्य होता है और 
व्यावहारिक सदाचार माननेवाला भौतिकवादी भी सभ्य । काम, क्रोध आदि मनो- 
वेगों की प्रेरणा से रहित एवं अधिकार-प्रधान न होकर कतेव्यनिष्ठ होने से ही 
अध्यात्मवादी भी सभ्य होता है। उपर्युक्त ढंग से ही भौतिकवादो भी सभ्य हो 
सकता है । अध्यात्मवाद द्वारा भी प्राप्त की गयी समानता प्रमाद से पुनः विष- 
मता के रूप में परिणत' हो जाती है। तभी तो कभीका सम्य समुन्नत भारत भी 
आज असभ्य एवं अनुन्नत हो रहा है । 


आपका यह कहना भी ठीक नहीं कि “इस प्रकार जो चित्र दुष्टिगोचर हुआ, 
उसमें न तो केन्द्रीय सत्ता के लुप्त हो जाने के ही लक्षण हैं और न संयोमवश 
प्रभुत्व का लोप होने की दशा में शान्ति के उदय की ही कोई सम्भावना है । इसमें 
कम्युनिस्ट राज्य ने गत पचास वर्षों में भी अपने लुप्त होने का कोई चिह्न प्रकट 
नहीं किया ।' "यह संद्धान्तिक आधार की पूर्ण असफलता का जीवन्त प्रमाण है । 
( पृ० २१.) 


यह कहना सिद्धान्त न समझने का ही दुष्परिणाम है । मित्रों के प्रन पर 
लेनिन ने स्पष्ट उत्तर दिया था कि जबतक संक्रमण-काल है तबतक सर्वहारा का 
अधिनायकत्व ही कल्याण का मूल है और संक्रमण-काल तवतक रहेगा जबतक 
संसार के किसी भी कोने में पूंजीवाद रहेगा ।' उसके समाप्त होने के पहले 'राज्य- 
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लोप होने से प्रतिक्रियावादी एवं पूँजीवादी राष्ट्र श्रमिक संघटन एवं उसकी सभी 
योजनाओं के लिए भीषण खतरा उत्पन्न कर सकते हैं । 


पूंजीवाद का अर्थ है उत्पादन-साधनों भूमि, सम्पत्ति, खानों, कल-कारखानों 
का वयक्तिक होना । उसके मिटने में जितनी देरी है, उतनी ही देरी राज्य लुप्त 
होने और शासनरहित समाज बनने में है। आम तौर पर जसे कुटुम्ब या परिवार 
के लोग चाहे भौतिकवादी हों, चाहे अध्यात्मवादी, सव वातों का समाधान आपसी 
तौर पर कर लेते हैं, हर बात में पुलिस-अदालत या पालियामेण्ट का सहारा नहीं 
ढूँढ़ते, वेसे ही समष्टि विश्‍व में भी यह स्थित लायी जा सकती है । इसीको 
बसुधव कुटुम्बकम्‌ के नाम से भारत में भी याद किया जाता है। कोई भी बड़ा 
काम बड़े परिश्रम, बड़ी योजना एवं व्यवस्था से होता है, छू-मन्तर या जादू की 
छड़ी से नहीं । अध्यात्मवाद के भी किसी आदर्श को प्राप्ति में घर्याप्त विलम्ब 
लगता ही है । 

आपने फिर 


न राज्यं न च राजासीत न दण्डो न च दाण्डिकः । 
धर्मेणेव प्रजाः सर्वा रक्षन्ति स्स परस्परम्‌ ॥ 


तथा घर्मो हि तेषामधिको विशेषः की वात उठायी और साथ ही यह भी कहा 
कि 'सदाचरण की संहिता है धमं' ( पृ० २१ ) | परन्तु अन्यत्र आप कहते हैं : 'हम 
कोई पुस्तक नहीं मानते ।' ऐसी स्थिति में सदाचार-संहिता भी तो किसी पुस्तक- 
रूप में संकलित है या मनमानी ? कया मनु, याज्ञवल्क्यादि के धमंग्रन्थ सदाचरण- 
संहिता नहीं हैं ? यदि हैं तो अन्य कसे कहते हैं कि 'कोई पुस्तक नहीं मानेंगे ?' 
फिर ऐसी संहिताएं तो सभी देशों में होती हैं। संविधान थी तो एक प्रकार की 
सदाच रण-संहिता ही है। 


वस्तुतः इस दृष्टि से आपका मत भारतोय शास्त्रों एवं सिद्धान्तों से बहुत 
दुर है । वह तो पारचात्त्यों का ही उच्छिष्ट सार-संग्रह है। विशेशतः हिटलर के 
नात्सीवाद का रूपान्तर ही आपकी राष्ट्रियता है। आप शास्त्रों को सर्वथा नहीं 
मानते ओर न अपने एवं अपने अनुयायियों को शास्त्रवचनों से वाध्य मानते हैं । 
केवल अपनी कल्पनाओं को महत्त्व देने के लिए ही शास्त्रवचनों का नाम लेते हैं । 
पाइचात्त्य लोग अपनी परम्पराओं एवं धर्माग्रन्यों का सम्मान करते है, पर आप 
अपने संघ को परम्पराप्राप्त मन्वादि ध्मंशास्त्रों से प्रोक्त धर्मं या सदाचरण से 
विरुद्ध ही चलने का प्रोत्साहन देते हैं । 

आपका धर्म आपकी व्याख्या के अनुसार तथाकथित यम एवं नियम है। 
उसका थी कोई प्रामाणिक शास्त्रीय आधार नहीं है । आपकी अपेक्षा पाइचात््य लोग 
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कहीं अच्छें ढंग से नेसगिक नियमों की व्याख्या करते ओर मानवे हैं । पाइचात्त्यों 
के अनुसार मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है ! वह समाज के विना टिक नहीं सकता । 
अतः उसे समाजहित के साथ अपने हित का सामंजस्य करना ही चाहिए । आप 
यदि शास्त्रवचनों का उद्धरण देते हैं तो उनका अर्थ भी शास्त्रीय ढंग से ही 
करना चाहिए । वस्तुतः शास्त्र-घ्रामाण्य मानकर, शास्त्रोक्त तको का मनन करके ही 
पाइचात्त्य भौतिकवाद, साम्यवाद या समाजवाद या भौतिक पूँजीवाद का खण्डन 
किया जा सकता है । शास्त्र का अप्रामाण्य घोषित करते हुए भो शास्त्र की ही वातों 
को लेकर अपने मन्तव्य का महत्त्व वर्णन करना वस्तुतः निलंज्जता ही है । माक्सँ- 
वाद ओर रामराज्य” पुस्तक में विस्तार से मैंने अन्य पाइचात्त्य वादों के साथ ही 
माक्संवाद का भी खण्डन किया है, उसे वहीं देखना चाहिए । 


वस्तुतः न चे राज्यं न राजासीत्‌ ( महामा० यान्ति ५९-१४) के द्वारा 
बतलाया सिद्धान्त सार्वत्रिक नहीं है । वह व्यवस्था कृतयुग की है। उक्त वचन 
आष-इतिहास महाभारत का है, दशेंन का नहीं । आप उसके पूर्वापर और प्रसंग 
को विना देखे मनमानी अर्थ करते हैँ । प्रसङ्ग के अनुसार उसका यह अर्थ है कि 
कृतयुग या सत्ययुग में सभी मनुष्य ज्ञान-विज्ञानसम्पन्न, ब्रह्मविद्वरिष्ठ एवं धमं- 
नियन्त्रित धर्मनिष्ठ थे । अतः सव सवमें परमाथत: अभिन्न ब्रह्म का दशन करते 
थे, व्यवहारतः धर्मनिष्ठ होने से एक दूसरे के पोषक एवं रक्षक ही थे । कोई किसी 
का शोषक या भक्षक नहीं होता था । इसीलिए उस समय आवश्यक न होने से राजा, 
राज्य एवं दण्डविधान कुछ भी नहीं था । धामिक नियमों के आधार पर ही धर्मा- 
नियन्त्रित प्रजा विना राजा के ही आपस में एक दूसरे का रक्षण करती थी । . 


किन्तु वहीं अगले प्रसङ्ग में स्पष्ट वर्णन है कि कालक्रम से प्रजा में मोह का 
प्रवेश हुआ । ज्ञान-विज्ञान एवं धर्मनिष्ठा में ह्लास होने से काम-क्रोध के विस्तार 
से मात्स्य-न्याय फल गया । पुनइच प्रजा की प्रार्थना पर ब्रह्मा ने राजनीति एबं 
राज्य-व्यवस्था की स्थापना की । वस्तुतः शारवत ईरवर एवं शाइवत ईदवरीब 
संविधानरूप शास्त्र न मानने के कारण कोई धामिक नियम निर्धारित नहीं होते । 
भारत में वह शाश्वत संविधान एवं तदनुसारी धर्म निर्धारित है। इन देशों में 
भो कोई-न-कोई धर्म ग्रन्थ एवं धामिक नियम मान्य हैं । किन्तु माक्स ईदवरु, आत्मा 
एवं श।इवत धर्म नहीं मानता । इसीलिए वह व्यक्तिगत भूमि, सम्पत्ति आदि के 
राष्ट्रीकारण का सिद्धान्त मानता है । दूसरी कई भारतीय या अभारतोय पाठटियाँ 
ईर्वर, धर्माग्रम्थ, धमं एवं संस्कृति का नाम लेती हुई भी किसी सुस्थिर शास्त्र का 
प्रामाण्य एवं घर्म का सुस्थिर स्वरूप नहीं मानतीं । वे अनिश्चित धर्मापरिवतंन का 
सिद्धान्त मानकर समय-समय पर धामिक-सामाजिक नियमों में परिवतंन मानती 
हैं। ऐसी स्थिलि में बे भी माक्संवादियों के समान ही भूमि ओष सम्पत्ति का 
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राष्ट्रीकरण मानती हैं । कई लोग नये सिरे से भूमि के वितरण आदि का सिद्धान्त 
क्रहते और कार्यान्वित करते हैं। फलत: उनमें और माक्सँवादियों में कोई अन्तर्‌ 
नहीं । हाँ, माक्सँवादियों के तकं पुष्ट हैं, जब कि इनके तकं निःसार । 


महायन्त्र-युग में यदि भूमि-सम्पत्ति, कल-कारखानों एवं खानों के मालिक 
व्यक्ति ही रहेंगे तो बेकारी-बेरोजगारी की समस्या का समाधान कसे होगा ? 
आथिक असंतुलन कसे मिटेगा ? 'इसका उततर माक्स के मत में राष्ट्रीकरण है! 
अन्य लोगों के यहाँ इसका कोई भी समाधान नहीं। किन्तु माक्स द्वारा ईश्वर, 
आत्मा एवं शाइवत धर्म के खण्डन में प्रयुक्त तर्क निःसार है। संसार की कोई भी 
क्रिया या कार्य चाहे छोटा हो चाहे बड़ा, विना ज्ञानवान्‌, इच्छावान्‌, क्रियावान्‌ 
चेतन के नहीं होता । मिट्टी के घड़े, लकड़ी के मेज से लेकर महायन्त्रों तक यही 
देखा जाता है ॥ ऐसी स्थिति में सू्य-चन्द्र, पृथ्वी, वत्त-पबंत, पशु-पक्षी, मनुष्य तथा 
उसके दिल-दिमाग, बुद्धि आदि के निर्माण में भी ज्ञानवान्‌, इच्छावान्‌ चेतन की 
आवश्यकता है। .इस विशाल अपर्रिमित प्रपंच का निर्माता शाश्‍वत ईश्वर है। 
उसका संविधान देहादिशास्त्र तथा तदुक्त नियम भी शाइबत हैं, निश्चित हैं। 
वज्ञानिक-निमित किसी यन्त्र का निर्माण संचालन एवं सुरक्षा वेज्ञानिक-निदिष्ट 
पद्धति से ही करनी पड़तो है, अन्यथा नहीं । इसी तरह ईश्वर-तिमित प्रपंच के 
संचालन में भी ईशवर-निदिष्ट पद्धति का अनुसरण अनिवारय ही है। संसार में 
सूये, चन्द्र, शुक्र, बुध आदि की गति, उदय-अस्त सव शाश्वत नियमों पर.ही निर्भर 
है । चक्षु से रूप, श्रोत्र से शब्द, 'घ्राण से गंध के ग्रहण का नियम; सामुद्रिक 
ज्वार-भाटा का नियम शाइवत ही है। ये सब नियम माली हालत पर निर्भर 
नहीं होते । ऐसी स्थिति में ईश्वरीय नियम के अनुसार क्रिसीकी वेव न्यायप्राप्त 
भूमि, सम्पत्ति आदि का हरण करना पाप है। इस ईश्वरीय नियम का उल्लंघन 
कथमपि न्याय्य 'नहीं हो सकता । सभी धर्मों में अदत्तादान अर्थात्‌ किसीकी अदत्त 
वस्तु का आदान, ले लेना पाप कहा गया है। इस तरह राष्ट्रीकरण का औचित्य 
सिद्ध नहीं होता। आथिक असंतुलन उसके विना भी शास्त्रीय, धाभिक-राज 
नतिक नियमों द्वारा दूरकर बेकारी-बेरोजगारी मिटायी जा सकती हू । 


परान्न परद्रव्यं चा पथि चा यदि या गृहे। 
अदत्तं नेव गृक्लीयात्‌'''0 
परान्न, परद्रव्य बिना मालिक के दिये हरगिज नहीं लेना चाहिए । 
बेकारी-बेरोजगारी दूर करने के लिए काम के घण्टों में कमी कर अधिका- 


घिक श्रमिक्रों को दाम दिया जाने का कानून वनाना धर्मविरुद्ध नहीं । यह उपाय 
य़ष्ट्रीकरण सिद्धान्त में भी सरकारों को अपनाना पड़े या ॥ शास्त्रों में एक हुल 
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चलाने के लिए आठ हृष्ट-पुष्ट बलों की व्यवस्था का विधान है : अष्टागचं धसहलम्‌ । 
मनु के अनुसार असाधु पुरुषों का धन हरण कर भी साधु-पुरुषों को रोजगार की 
व्यवस्था की जा सकती है । 


योऽत्ताधस्योऽर्थसादाय साघभ्यः संप्रयच्छति । 
स॒ छत्वा प्लवमात्मानं तारयेत्‌ तावुभावपि॥ 


जो पिता-पितामह के कतंव्यपालून का उत्तरदायित्व लिये विना उनको 
सम्पत्ति का मालिक वनता है, वह असाधु है । कतंव्यपालन-परायण साधु है । जो 
शासक असाधु से अर्थ को लेकर साधुओं को प्रदान करता है, वह अपने को नाव 
बनाकर दोनों को तारता है 


गगत-खच, कच्चे माल का दाम, मकान-मझीन का भाड़ा, मजद्रों का वेतन 
वोनस-भत्ता, सरकारी टक्स देने के वाद बचे धन में धर्म, यश, अर्थ, काम, स्वजन 
पाँच विभाग करने का विधान शास्त्रों में हैं । उनमें से एक हिस्सा धर्म के काम में 
दूसरा यश के काम में झर्थात्‌ विद्यालय, चिकित्सालय, आतुरालय, धर्मशाला आदि 
के काम में; तीसरा अथंमुळ सम्पत्ति की रक्षा एवं वद्धि के काम में; चौथा जीवन- 
यात्रा के काम में और पाँचवाँ सम्पत्ति-सम्वद्ध स्वजन, कषक, श्रमिक आदि के 
जीवनस्तर उन्नत करने के काम में लगाने से आथिक असंतुलन एवं बेकारी की 
वहुत-सी समस्याएं समाहित हो जाती हैं ! 


धर्माय यशसेऽर्थाय कामाय स्वजनाय च । 
पञ्चधा विभजन्‌ वित्तमिहामुत्र च मोदते ॥ 
( भागवत ८.१९.३७ ) 


ओर भी अनेक उपाय राष्ट्रीकरण के विन! भी धर्मानुसारी हो सकते हैं । यह भी 
शास्त्रों में कहा गया है कि जितने से पेट भरता हो, जीवनयात्रा चल सकती हो 
उतने ही धन में मालिक को ममत्व करना युक्त है । जो अधिक में अभिमान करता 
है वह चोर के तुल्य दण्डच है : 
यावद्‌ ञ्रियेत जठरं तावत्‌ स्वत्वं हि देहिनाम्‌ । 
मधिकं योऽभिसन्पेत स॒ स्तेनो दण्डमहति॥ 
( भाग० ७.१४.८ ) 


किन्तु आप तो किसी निञ्चित शास्त्र को नहीं मानते, फिर मारक्टीय तर्को 
का खण्डन केसे कर सकते हैं ? कारण जो दोष मावर्सीय तर्को में हैं, उससे अधिक 
दोष आपके तको में है । 


वस्तुतः शव्दघ्रामाण्याभ्युपगन्तृत्व ही मनुष्यत्व है । जो शब्दप्रामाण्य नहीं 
¥o 
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मानता, वह पशु ही है। विवाह एवं उत्तराधिकार-व्यवस्था आज भी सव मनुष्यों 
में पायी जाती है ओर उन सवमें शाब्द-प्रामाण्य की अपेक्षा है । जो शब्द-प्रामाण्य, 
शास्त्र-प्रामाण्य, नहीं मानता उसके यहाँ कोई विवाह एवं दायभाग का नियम नहीं 
चल सकता । मनु आदि धमंशास्त्रों में सगोत्र, सापिण्डच-विवाह व्यं है। 
उत्तराधिकार की सूची भी निश्चित है। जो हिन्दू होकर भी इन धर्मंशास्त्रों को 
नहीं मानेगा उससे अनियमित विवाहादि होंगे । फिर भाई-बहन, पिता-पृत्री आदि 
की भी शादी पर कोई प्रतिवन्ध न रहेगा । फिर उनमें और पशु में कोई भी अन्तर 
नहीं रहेगा । यदि आप शास्त्रप्रामाण्य नहीं मानते तो आपके मत में भी पशुता 
का अतिक्रमण नहीं हो सकता । 


आप कहते हैं कि 'पाइचात्यों ने साधनों का साध्य मानने की झूल की, इसी 
कारण विफलता हुई' ( २२ पृ० ) । किन्तु वहो भूल आप भी कर रहे हैं । आप तो 
जान-बूझकर शास्त्र की अमान्यता ठहराकर शास्त्र का उल्टा अर्थं लगाकर उप- 
नयनादि संस्कार सन्ध्या, स्वाध्याय, अग्निहोत्रादि शास्त्रोक्त आचार-विचार की 
उपेक्षा करके यम-नियम को मान रहे हैं जो संन्यासियों का धर्म और बर्णाश्रमाचार 
का फल है और अहिसा-सत्य से कोसों दूर रहकय। इसीलिए आप के अनुयायी 
ओर आपने ध्वजवन्दन एवं कवडडी तथा जाल-फौरेव को ही राष्ट्रियता का रूप 
मान रखा है । आपके भी व्याख्यान एवं लेख माक्संवाद से भी निकृष्ट श्रेणी में 
पर्यवसित होते हैं । 


जिस भारतीय राजतन्त्र के सम्बन्ध में आप कहते हैं कि प्रत्येक क्षेत्र मे 
सजीव स्वातन्त्र्य को भावना के साथ सहस्नों वर्ष तक हमारे सम्पूर्णं समाज पर 
शान्ति एवं सम्पन्नता को वर्षा करता हुआ एक अत्यन्त लाभदायक सिद्ध हुआ, 
( २२ पृ० )। 

किन्तु क्या आपने यह भी सोचा कि वह लाभदायक राजतष्त्र क्यों नष्ट हो 
गया ? विचार करने पर मालूम होगा कि वह शास्त्रोक्त कतंव्यपालन-विमुख होने 
एवं कामक्रोध-परायण होने से ही नष्ट हो गया । इसी प्रकार अन्य देशों में भी 
धर्मंविमुखता या मनमानी घमं-कल्पनाओं तथा स्वार्थ-परायणता के कारण भी 
विभिन्न राज्यव्यवस्थाएं विफल हो गयीं । 


आप कहते हैं कि “हिन्दू-राष्ट्र की हमारी कल्पना राजनीतिक अधिकारों का 
यट्ठरमात्र नहीं, वह तत्त्वतः सांस्कृतिक है। हमारे प्राचीन एवं उदात्त सांस्कृतिक 
जीवन-मूल्यों से उसके प्राणों की रचना हुई ओर हुमारो संस्कृति की भावना का 
उत्कट नवतारुण्य ही हमारे राष्ट्रिय जीवन की सही दृष्टि हमें प्रदान कर सकता 
है । प्राचीन पूवंग्रहों, मुढ़ विशवासों अथवा समाजविरोधी रीतियों का पुनरुज्जीवन 
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प्रतिक्रियात्मक कहा जा सकता है। कारण उसका परिणाम पाषाणीकरण हो सकता 
है, किन्तु शाइवत एवं उत्कर्षकारी जीवन-मूल्यों का नवतारुण्य कभी प्रतिक्रियात्मक 
नहीं हो सकता ।"*'संस्क्रति के नवतारुण्य से हमारा आशय उन शाइवत जोवना- 
दर्शो को पुनः जीवन में उतारने से है, जिन्होंने सहस्रों वर्षों तक हमारे राष्ट्रिय 
जीवन को पोषित किया और अमरता प्रदान को” ( पृ० २३ ) । 


किन्तु आपका यह सव कथन प्रमाणशून्य प्रतिज्ञामात्र ही है । वे कोन-से 
उदात्त सांस्कृतिक जीवन-मूल्य हैं, आपने यह नहीं बतलाया । कोन पूवंग्रह एवं सूढ़- 
विश्वास हैं और कौन समाजविरोधी रीतियाँ हैं? कौन-से शास्वत उत्कर्षंकारी 
जीवनमूल्य हैं ? सिद्धान्तन्तः तो यही कहना पड़ेगा कि प्रमाणहीन निर्णय 
विश्वास एवं रीतियाँ पूव॑ ग्रह अन्धविइवास या पतन-हेतु कुरीतियाँ कहीं जा सकती 
हैं । शास्त्र या तकं-सङ्गत जीवनमूल्य ही शाश्‍वत एवं उत्कर्षकारी हैं । परन्तु यह 
सव निर्णय तो तव हो सकता है जब किसी प्रमाण को मानें । जो विचार-व्यव- 
हार जातको अभोष्ट नहीं हैं, वे शाश्‍वत होने पर भी आपकी दृष्टि में अर्धविशवास 
या पूर्वग्रहमात्र हैं; जो अभीष्ट हैं, उन्हें शाइवत एवं उत्कर्षंकारी कह देंगे ! प्रमाण 
की कसोटी पर वे खरे उतरे, तभी कोई विचार या आचार शाइवत एवं उत्कषंकारी 
कहा जा सकता है । वे कौन-से जी वनादशं हैं जिन्होंने राष्ट्ररजीवन को पोषण एवं 
अमरता प्रदान की ।' क्या अमरता मिलने पर भी राष्ट्रजीवन में दुर्बलता या 
मृत्यु का भय रहता है ? यदि नहीं, तो फिर नया प्रयास किसलिए ? 


वस्तुतस्तु किसी भी राष्ट्र के अनेक प्रकार के विश्‍वास एवं अनेक प्रकार को 
रहन-सहन, चालचलन होती हैं । अनेक आभाणक एवं कहानियाँ प्रचलित होती हैं । 
उनमें जो प्रत्यक्ष या अनुमान अथवा आगम की कसौटी पर खरी उतरें वे ही . 
आदरणीय होती हैं, अन्य त्याज्य होती हैं। इतिहास भी घ्रामाणिक-अप्रामाणिक 
दोनों प्रकार के होते हैं । अतः शास्त्रीय भावनाओं के पोषक इतिहास ही अनुकूल 
प्रेरणा प्रदान कर सकते हैं, अन्य नहीं । फलतः शास्त्र-घ्रामाण्य न माननेवाला कोई 
भी यह निर्धारण नहीं कर सकता कि कौन आचार-विचार शाइवत एवं उत्कषं- 
कारी है तथा कौन मूढ्ग्रह एवं पतन का मूल ? 


फिर आप स्वयं भो कहते है कि हम हिन्दू-संस्क्ृति को परिभाषा नहीं कर 
सकते हैं' ( पृ० २४ ) । क्या आपके राष्ट्र का यहो भादशं रहा है कि जिसे सर्वो- 
त्कृष्ट एवं राष्ट्र का घ्राण माना जाता हो, उसका लक्षण, परिभाषा एवं प्रमाण 
से निरूपण नहीं किया जाय ? 

आप कहते हैं कि 'जीवन क्या है, यह बताने में आधुतिकतम वज्ञानिक भी 
असमर्थ हैं। तब भी चिकित्साशास्त्र की उपयोगिता में कोई वाघा नहीं उत्पन्न हुई 
( पृ० २४ ) | किन्तु यह ठीक नहीं, क्योंकि भारत में तो 'जीव प्राणधारणे' घालु से 
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ही 'जीवन' शब्द को निष्पत्ति होती है । फलतः प्राणधारण ही जीवन है। मनुष्य, 
पश्वादि में जबतक प्राण रहता है तभी तक उनमें ज्ञानशक्ति, क्रियाशक्ति का 
उपलम्भ होता है । उपनिषदों में आख्यान भी है । प्रजापति ने देहवासी इन्द्रियों, 
प्राण, मन आदि को यही कहा कि 'तुममें से जिसके निकल जाने पर देह बेकाम 
हो जायगी वही श्रेष्ठ है ।' नेत्र, श्रोत्र आदि सबके जाने पर भी देह का काम 
चलता रहा । जव प्राण जाने को प्रस्तुत हुआ तव सवने कहा : 'वस, आपके विना 
हम सव नष्ट हो जायेंगे, आप ही इम सवमें श्रेष्ठ हैं ।' 


शास्त्रों के अनुसार सप्तदश तत्त्वमय लिद्गशरीर-विशिष्ट चेतनतत्त्व को 
ही 'जीव” कहते हैं। वह जव तक प्राणोंको धारण करता है, तभी तक जीवका 
जीवन रहता है। जब वह लिङ्गविशिध्ट चेतन निकल जाता है, तब जीवन 
समाप्त हो जाता है। कि बहुना, धर्म-ब्रह्म जेसी सूक्ष्म वस्तुओं को परिभाषा होती 
है और उसका होना अनिवार्य भी है । अतएव लक्ण-प्रनाणभ्यां बस्ठुसिद्धिः--लक्षण 
एवं प्रमाणों से ही वस्तु की सिद्धि होती है, अन्यथा नहीं । लक्षण द्वारा सम्भावित 
वस्तुक्री ही हेतु से सिद्धि होती है । जिसकी सम्भावना ही नहीं हेतु से उसका त्राण 
नहीं होता : न तस्थ हेदुभिस्त्राणसुत्पतन्चेच यो हतः । 


आप कहते हैं : 'हमारी भावनाएँ आदर एवं आकांक्षाएँ भी अपनी निजी 
सत्यता रखती हैं । हमारे जीवन में उनका महत्त्वपूर्ण कार्य है! ( पृ० २४ )। पर 
ऐसी भावनाएं आपकी हो नहीं, और लोगों की भी होती हैं और वे प्रामाणिक- 
अप्रामाणिक, हेय एवं ग्राह्य दोनों ही प्रकार की होती हैं। इसलिए ईश्वरीय एवं 
आप्त आर्षेवाक्यों तथा अन्य प्रत्यक्षानुमानादि द्वारा उनका विवेचन करके ही 
ग्रहण या त्याग करना होता है । 


आप कहते हैं : वास्तव में ऐसी स्थूल वस्तुओं की अपेक्षा जो नापी जा 
सक जिनकी परिभाषा की जा सके, सक्ष्मतत्त्व ही सच्चे मानव व्यक्तित्व का निर्माण 
करते हैं ( पु० २४ ) । यह कथन भी नितान्त भ्रामक है, क्यों लक्षणप्रमाण- 
शुन्य वस्तु की जब सत्यता ही असम्भव है, तव उसे सूक्ष्म या मानव व्यक्तित्व का 
निर्माण कंसे कहा जा सकता है? लक्ष्य को पहचावने के लिए लक्षण और परि- 
भाषा अपेक्षित होती है । 


आपने कहा कि “श्रो नेहरू की दृष्टि में ईश्‍वर, धर्म, आत्मा, पुनर्जन्म, जाति 
आदि का कोई अर्थ नहीं था । उनको पत्नी का विदेश में देहान्त होने पर अपनी 
ही रीति के अनुसार उनके शरीर का अग्निसंस्कार किया, गाड़ा नहीं गया और 
उनको मुट्टभर राख को किसी खेत में नहीं डाला ।'""'"तू मिट्टी है और मिट्टी में 
लौट गयी ।**"***किन्तु उनके पुरातन हिन्दु-रक्त की पुकार थी कि अपनी प्यारी 
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पत्नी के अवशेषों को ले चलो और गंगामाता की गोद में उन्हें समर्पित कर दो। 
अन्त में पुरातन संस्कारों की विजय हुई और बह्‌ पवित्र गंगा-यमुना तथा अदृश्य 
सरस्वती के संगम में गिरायी भयी' ( पृ० २५) । 


लेकिन इतना ही क्यों, श्री नेहरू ने अपनी राख को भी गंगामें डाळने के 
लिए वसीयत में लिख रखा था । साथ ही यह भी कहा था कि हम किसी धामिक 
या पारलौकिक विश्‍वास के आवार पर ऐसा नहीं सोच रहे हैं, किन्तु गंगा के 
प्राकृतिक सौन्दर्यं में मेरा जीवन पला है, उसके प्रेस है, इसलिए ।' किन्तु कया 
दूसरे लोग इसे सुढ़ग्राह या पूर्वग्रह का संस्कार नहीं कह सकते ! महान्‌ हिन्दू कहे 
जानेवाले सावरकर ने तो विद्य॒त्‌-रावदाह द्वारा ही अपनी देह ळी अन्तिम समाप्ति 
की आज्ञा दी थी । इनमें कोन संस्कार झाइवत हैं, कोन मृढ़ग्रह, इसका कसे 
निर्णय हो ? केवळ प्राचीन परम्पराप्राप्त संस्कार ही शारवत नहीं होते, वहुत-सी 
रूढ़ियाँ, कुरीतियाँ भो वद्धमूल होती हैं । उनका छटना मुदिक़ल होता है। भौतिक- 
वादी इसे नेहरू की कमजोरी ही कहेगा । कई लोगों में खान-पान, विवाह, 
स्पर्शास्पर्श आदि सम्वन्धी परम्पराप्राप्त संस्कार वद्धमुल हैं । उन्हें आप मूठ्ग्रह 
ओर समाजविरोधी कहेंगे? ? फिर कौन-सा विचार सही कौन गलत है, इसका निर्णय 


'केसे हो ? प्रामाण्यवादो तो प्रमाण की कसौटी पर खरे उतरनेवाले संस्कारों को 


शाइवत कहेंगे, तदभिन्न को अन्धविश्वास कहेंगे । ऐसे विषयों में प्रत्यक्ष, अनुमान 
की प्रवृत्ति हो नहीं सकती । शास्त्र का घ्रामाण्य आप मानते ही नहीं, प्रमाणहीन 
परम्परा भी अन्धपरम्परा ही है, फिर कौन-सा संस्कार महत्त्वपूर्ण और कौन-सा 
तुच्छ, इसका निर्णय कसे हो ? इसीलिए तो गीता ने तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते का 
उद्घोष कर कतंव्य-अकतेव्य की व्यवस्था में शास्त्र को ही प्रमाण माना है । 


शास्त्रानुसार ही गंगा-यमुना का महत्त्व है। अन्यथा अन्य नदी या गंगा में 
क्या भेद ? व्याघ्र-चसं और गदेभ-चमे में, गोमूत्र ओर गर्देभी-मूत्र में क्या भेद 
है ? शख और अन्य अस्थियों में क्या भेद है ? अन्त्येष्टि भी शास्त्रानुसार ही 
संस्कार पद वाच्य होतो है, केवल अग्नि में जला देना मात्र नहीं । जो शास्त्र 
नहीं मानता उसको दृष्ट में मिट्टी के तेल में, विजली में जला दिया जायया 
चन्दन की चिता पर मन्त्रों के साथ जला दिया जाय, सब समान हो है। अतः 
केवल जलाने और भस्म गंगा में डालने को संस्कृति समझना भारो भूल है । 

आगे.आप अपनी संस्कृति की अभिव्यक्ति का प्रकार वताते हुए कहते हैं कि 
'सत्य की अनुभूति या ईश्वर का साक्षात्कार करना सर्वाधिक मूलभूत पहल है-- 
पर उसका यह वर्णन कि वह निंराकार-निर्गुण है, हमारी समस्याओं को सुलझाता 
नहीं । कई लोग मन्दिरों में सरवंशक्तिमान्‌ का प्रतीक मान मूर्तियों पर ध्यान 
केन्द्रित करने का प्रयत्न करते हैं, किन्तु हमें यह सब सन्तुष्ट नहीं करता । हम 


३२२ विचार-पीयूष ॥ क्वाधुनिक वादं 


एक प्राणधारी ईश्वर चाहते हैं जो हमें कमं में व्यस्त रखकर हमारे अन्दर निवास 
करनेव,ली सभी शक्तियों का आह्वान करें । अतः हमारे पूर्वजों ने कहा है: हमारा 
समाज ही ईश्वर है। श्री रामकृष्ण परमहंस ने कहा है : मनुष्य की सेवा करो । 
श्री विवेकानन्द ने भो वळ देकर यही कहा है, किन्तु सम्पूर्ण मानवता के भाव से 
मनुष्य अत्यम्त व्यापक कल्पना है, उसको सरलता से ग्रहण नहीं किया जा 
सकता । अतएव हमारे पूर्वजों ने कहा कि हिन्दू-समाज वह विराट्‌ पुरुष है।'" "`" 
पुरुषसूक्त में सर्वशक्तिमान्‌ के वर्णन में कहा गया है-सूर्य-चन्द्रमा उसकी आँखे 
हैं, नक्षत्र और आकाश उसकी नाभि है तथा-- 


ब्राह्मणोऽस्य मुखमासीत्‌ बाहू राजन्यः छुतः । 
ऊरु तदस्य यद्वद इथः पद्भ्यां शद्रो अजायत ॥ 


ब्राह्मण उसका मुख, क्षत्रिय भुजाएंँ, वेश्य उसको जँघाएँ, शूद्र पेर हैं। इसका 
अर्थे है कि समाज, जिसमें चतुविध व्यवस्था है भर्थात्‌ हिन्दू-समाज हमारा ईइवर 
है । ( पृष्ठ २५-२६ ) 


वस्तुतः यह भी एक आचर्य ही है कि किसी शास्त्र को तो प्रमाण नहीं 
मानते, परन्तु रामक्रषण परमहंस और विवेकानन्द की जीवनी को आप प्रमाण 
मानते हैं और उसीके साथ वेदादि शास्त्रों को न मानते हुए भी पुरुष-सूक्त को 
जोड़कर मनमानी बे-सिरपेर की कल्पना करते हैं। स्पष्ट है कि मनुष्य सर्वज्ञ, 
सवंशक्तिमान्‌ नहीं, अतः सम्पूर्ण मनुष्य-समुदाय भी सर्वशक्तिमान्‌ नहीं । जेसे 
एक-एक मनुष्य उत्पन्न होता है, मरता है, वसे सम्पूर्ण मनुष्य भी उत्पन्न होवे, 
मरते हैं । एक-एक वृक्षों के जो स्वभाव होते हैं, वन का भी वही स्वभाव होता है 
वृक्ष जड़ है तो वन भी जड़ ही है, चेतन नहीं। कि बहुना, यदि भावना या कल्पना 
मात्र का महत्त्व है, तब तो भावना के अनुसार कोई मूर्ति को, कोई कब्र को तो 
कोई अपने ऊंट को ईश्वर मानेगा ही । मूति-पूजा तो शास्त्रविधान के अनुसार 
होती है, उसमें शास्त्रानुसार सर्वशक्तिमान्‌ का आवाहन-प्रतिष्ठापन किया जाता 
है। फिर आप हिन्दू-समाजको ईश्वर मानेंगे, तो दूसरे ईसाई-समाज या अन्य 
मुस्लिम-समाज को सर्वशक्तिमान्‌ क्यों न मानेंगे? आप पुरुषसूक्त की दुहाई देंगे, 
दूसरे अपने मान्य ग्रन्थों की दुहाई देंगे तो मान्यता का क्या मूल्य है ? 


पुनश्च, क्या आप ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र आदि जातिभेद मानते हैं ? 
यदि हाँ, तो क्या जन्मना मानते हैँ या कर्मणा ? यदि जन्मना हैं तो मुसलमानों, 
ईसाइयों को कसे आत्मसात्‌ करेंगे ? यदि कमणा वर्ण मानते हैं तो वे कौन-से कमं 
हैं, शास्त्रीय या लौकिक ? यदि शास्त्र ही मान्य, नहीं, तो शास्त्रीय कमं आपको 
कसे मान्य होंगे ? यदि लौकिक कर्म अर्थात्‌ उपदेशक, शासक, व्यापारी शिल्पी 
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क्या वेद-घास्त्र का प्रामाण्य मानना झपकषं ? ३२३ 


आदि के आधार पर ही आपको ब्राह्मणादि वणं हैं तो ऐसा वर्णभेद तो हर देश 
एवं हर जाति में है ही । फिर आपके हिन्दु-राष्ट्र की क्या विशेषता रही ? 


वस्तुतः पुरुषसक्त का वह अर्थ कथमपि नहों हैं जो आप लिख रहे हैं। 
पुरुषसूक्त में सूर्य को विराट पुरुष को आँख कहा गया है, चन्द्र को नहीं, चन्द्र को 
तो उसका मन वतलाया गया है। पुरुषसक्त का विराट्‌ पुरुष आपका मुद्रीभय 
हिन्द-समाज नहीं, अनन्तकोटि ब्रह्माण्डात्मक सम्पूणं स्थूळ-प्रप्चविशिष्ट व्यापक 
चेतन है । उसे 'सहस्रशीषें, सहस्राक्ष' कहा गया है। यहाँ 'सहस्र' शब्द वहुत या 
अनन्त का वोधक है । संसार के अनन्त प्राणियों के सिर ही उसके सिर हैं, सवकी 
आँखें उसकी आँखें हैं। वह विराट्‌ पुरुष सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड-भूमि को ऊपरु-नीचे 
अगल-वगल, सव ओर से व्याप्त होकर अथवा माया-भूमि को आवृत्त कर उससे 
दर्शांगुल अतिक्रमण कर या नाभि से दश अंगुल ऊपर हृदय में रहता है। वह 
प्रपञ्च से अधिक बड़ा है अर्थात्‌ ब्रह्माण्ड से वाहर भी फला है अथवा भूमि प्रभृति 
पञ्चभूतों को व्याप्त कर उनसे वाहर थी है । 


सहलशीर्षा पुरुषः सहत्राक्षः सहस्रपात्‌ । 
ल भूर संतः स्पृत्वा ( वृत्वा ) त्यतिष्ठद्‌ दशाङ्गलम्‌ ॥ 


उपयुक्त मन्त्र में दशांगुल' शब्द इस वात का उपलक्षक है कि वह पुरुष 
सम्पूण जगत्‌-प्रपंच से भी वहुत वड़ा है। इसका स्पष्टीकरण अगले मन्त्र में ही 
किया गया है 


पुरुष एवेदं सर्व यद्भूतं यच्च भाव्यम्‌ । . 
उतामृतत्वस्येशानो यदन्नेनातिरोहति ॥ 


अर्थात्‌ यह सब कुछ दृश्य वर्तमान, भूत एवं भविष्य में होनेवाला सारा 
जगत्-प्रपः्च पुरुष ही है, केवल हिन्दू या भारत नहीं । यही अमृतत्व या मोक्ष का 
भो नियामक है; क्योंकि अन्न अमृत से सवका अतिरोधान, रक्षण करता है । 
अथवा वही प्राणिक्रमेंफलभोग अन्नरूप निमित्त से कारणावस्था अतिक्रमण कर 
कार्यरूप जगदवस्था को प्राप्त होता है । 


प्राणकमंफलभोग के लिए हो भगवान्‌ जगदवस्था को प्राप्त होते हैं । 
एतावानस्य महिमाऽतो ज्यायांइच पुरुषः। 
पादोऽस्या विइवाभूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि ॥ 


अर्थात्‌ अतीत, अनागत, वर्तमान जितना भी जगत्‌ है-एतावान्‌ सव पुरष 
की महिमा, सामर्थ्यं या विभुतिमात्र है। यह उसका वास्तव रूप नहीं । वस्तुत 
तो इस जगज्जाल से 'ज्यायान्‌' यानी अतिशयेन अधिक हैं; क्योंकि सर्वदेशकाला- 


३२४ विचार-पीयूष । आधुनिक वाद 


वर्ती सम्पूर्णभूत उस पुरुष का पाद अर्थात्‌ चतुर्थाश मात्र है। पुरुष का त्रिपाद- 
स्वरूप सवेथा अमृत एवं 'दिवि’ यानी द्योतनात्मक प्रकाशस्वरूप में ही स्थित है । 
अनन्त ब्रह्माण्डात्मक विइवप्रपश्च से त्रिपाद्‌ अर्थात्‌ तीन गुना ब्रह्म अधिक है । इस 
कथन में भी मस्त्र का तात्पर्य न होकर प्रपश्च उसके एक अंश में ही है, ब्रह्म उससे 
बहुत अधिक वड़ा है अत: ब्रह्म के आनन्त्य-प्रतिपादन में ही तात्पर्यं है । तभी सत्यं 
ज्ञानमनन्त ब्रह्म यह श्रुति ब्रह्म को भी इयत्तारहित अनम्त ज्ञानरूप कहती है। 
उससे विराट्‌ परमेश्वर की देह तथा उसकी उत्पत्ति कही गयी है 


ततो विराडजायत विराजोऽधि पुरुषः । 
स जातो अत्यरिच्यत पश्चात्‌ शूमिसथो पुरः॥ 


अर्थात्‌ उस परमेश्वर आदिपुरुष से विराट्‌ स्थळप्रपः्चरूप देह उत्पन्न होती 
है । विविधानि राजन्ते वस्तुनि यत्रेति विराद यानी विविध वस्तुएँ जिसमें दीप्यमान 
होती हैं वह अनन्त ब्रह्माण्डात्मक सृष्टि सहाब्रह्माण्ड ही 'विराट्‌' है। उस विराट्‌ 
देह के ऊपर उसी अधिकरण में समष्टि महाब्रह्माण्डाभिमानी पुरुष होता है। 
अर्थात्‌ सवेवेदान्तवेद्य परमात्मा अपनी माया से ब्रह्माण्ड-देह की रचना कर ब्रह्मा- 
ण्डाभिमानी देवतात्मा ( जीव ) होता हैँ । वही विराट्-पुरुष उत्पन्न होकर विराट्‌ 
से अतिरिक्त देव, तिर्यक्‌, मनुष्यादि जीवरूप धारण करता है। पश्चात्‌ वही भूमि 
एवं पुरों यानी जीव-शरीरों की सचना करता है। उसीसे विविध यज्ञ-सामग्रियों 
और ऋक, साभ, यजु आदि वेदों का आविर्भाव होता है। ब्राह्मणोऽस्य सुखसासीत्‌ 
यह इस पुरुषसूक्त का १३बां मन्त्र है । इसका अर्थं यह नहीं कि ब्राह्मण विराट 
का मुख है ओर क्षत्रिय वाहु । किन्तु यहाँ सृष्टि का प्रसंग है, अतः इसका अर्थ 
होगा-विराट्‌ पुरुष के मुख से ब्राह्मण उत्पन्न हए, वाहु से क्षत्रिय, ऊरू से वेश्य 
एवं पाद से शूद्र उत्पन्न हुए । तभी पदभ्यां दो अजायत इस वाक्य में 'अजायत 
क्रियापद से उत्पत्ति का स्पष्ट निदेश किया गया है । यही नहीं; इस मन्त्र से पूर्व- 
मन्त्र में ऋचः सासानि जज्ञिरे, अजायत', 'अइदा अजायन्त”, 'गावो ह जज्ञिरे' और 
उत्तर के मन्त्रों में भी चन्द्रमा मनसो जातश्चक्षोः सुर्यो अजाथत । "'''"सुखादर्नि 
रजायत आदि से उत्पत्ति का ही वर्णन है । अतः इस मन्त्र में ब्राह्मणादि वर्णों की 
उत्पत्ति का वणेन है, किसो समाज का वर्णन नहीं । 


वेसे तो सम्पूर्णं विश्वप्रपः्च परमेदवर की स्थूलदेह है, अतः प्रत्येक तत्त्व 
उसके अवयव है और किसी भी रूप में उसकी आराधना हो सकती है । तभी तो 
सनातनधर्मातुसार तुलसी, अर्वत्थ, गो, व्राह्मण, गङ्गा, माता, पिता, गुरु सभी 
परमेश्वर की भावना से पुज्य एवं आदरणीय होते हैं । समष्टि ब्रह्माण्ड, एकक 
ब्रह्माण्ड, एक-एक लोक, एक-एक जाति कुटुम्ब सभी परमेश्वर रूप से पुज्य हैं । 
फिर भी सहसल्नीर्षा पुरुषः, ब्राह्मणोऽस्य मुख इत्यादि मन्त्रों से हिन्दु-समाज या 
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हिन्दू-राष्ट्र को सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वर सिद्ध करना अत्यन्त असङ्गत, विरुद्ध एवं 
उपहासास्पद है । यह सर्वथा अनधिकार चेष्टा है। उसी प्रसङ्ग में विराट के मत 
से चन्द्रमा, नेत्र से सूर्य, श्रोत्र से वायु की उत्पत्ति' कही गयो है, क्या आपके तया- 
कथित हिन्दु-राष्ट्र विराट्‌ से सूर्यादि की उत्पत्ति होतो है ¦ 


आप कहते हैं : 'सभी व्यक्ति समानभाव से पवित्र एवं हमारो सेवा के 
योग्य हैं । उनमें भेदभाव का कोई विचार निन्दनीय है।' ( पृ० २६ ) किन्तु पूव 
में आपने समाज में ब्राह्मण को मुख, क्षत्रिय को वाहु, शूद्र को पर कहा है। यदि 
ये भेद नहीं तो पृयक्‌-पृयक्‌ नाम क्यों ? और किसीको मुख, किसी को पर क्यों 
कहा ? क्या मुख, पर सव अंग एक ही हैं और उन सवमें समान ही व्यवहार 
होता है ? 

इसी तरह ईशावास्यसिदं सर्व "`तेन त्यक्तेन भुञ्जीयाः ( ईथोप० १ ) इस मन्त्र 
का भी अर्थ वह नहीं, जो आपने लिखा है ! क्या आप वतायेंगे कि “उसे अपण करने 
के पश्चात्‌’ ( पृ० २७ ) यह किन शब्दों का अर्थ है ? वास्तविक मन्त्रार्थे तो यह है 
कि ईश, सर्वनियामक, अधिष्ठान, ब्रह्म चेतन के साक्षात्कार से मायाभूमि के 
सम्पूणं जगत्‌ को आच्छादन अर्थात्‌ वाघित कर देना चाहिए । जसे रज्जु-साक्षा- 
त्कार से रज्जु द्वारा रज्जु में कल्पित सप, धारा-माळादि कल्पित वस्तुएं आच्छा- 
दित या बाधित हो जाती हैं, वेसे ही ब्रह्म में कल्पित. जगत्‌ ब्रह्मसाक्षात्कार से 
बाधित हो जाता है । अतः उस वाधरूप त्याग से अयवा पुत्रेषणा, लोकषणादिके 
त्याग से आत्मा का पालन करो । अर्थात्‌ ब्रह्मसाक्षात्कार द्वारा प्रपञ्च को वाधित 
कर और त्याग द्वारा ब्रह्मनिष्ठा सुदृढ़ कर आत्मा को जन्म-मरण के प्रवाह में पड़ने 
से वचाकर मोक्ष प्राप्त करो । | 

इसी तरह ( पृष्ठ २७ पर) आप लिखते हैं : 'मनु ने घोषित किया है कि. 


यावद्‌ श्रिपेत जठरं तावतु स्वत्वं हि देहिनाम्‌ । 
अधिकं योऽभिमन्येत स स्तेनो दण्डमहंति॥ 


किन्तु यह अत्यन्त ब्रिथ्या है, उक्त इलोक मनुस्मृति में है. ही नहीं । कम से 
कम मनु का नाम देने के पहले ममुस्मृति देख तो लेनी चाहिए थी । उक्त शलोक 
श्रीमद्भागवत, ( ७.१४.८ ) का है। फिर आप तो कोई भी पुस्तक न मानने की 
प्रतिज्ञा कर चुके हैं । तव इन उद्धरणों से दूसरों के गले शास्त्रवचनों को क्यों 
उतारना चाहते हैं ? उक्त वचन में धन से ममत्वाभिमान हटाया गया है, वयक्तिक 
सम्पत्ति के सिद्धान्त का निराकरण नहीं । अन्यथा दान, यज्ञ आदि कार्यों में भी 
उनका उपयोग कसे हो सकेगा ? 

इसी प्रकार एक सद्विप्रा बहुधा वदन्ति इस मन्त्र का भी अर्थ, भाव आपने 
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३२६ विचार-पीयूष ॥ आधुनिक वादे 


उलटा ही किया है--'हमारी शिक्षा अन्ध विश्वासों एवं दृष्टिकोणों को इस रूप में 
सम्मान करने री भी रही है कि वे सव एक सत्य तक पहुँचने के लिए अनेक मागे 
हैं । ( ४० २८) 
सम्पूणं मन्त्र इस प्रकार है : 
इन्द्रं मित्रं वरणमग्निमाहुरथों दिव्यः स॒ सुपर्णो गरुत्मान्‌ । 
एकं सद्विप्रा बहुधा वदन्ति अग्निं यमं मातरिइचानस्ाहुः ॥ 
( ऋग्वेद १.१६४.४६ ) । 


यहाँ विभिन्न अवेदिक मार्गो की नहीं, विभिन्न वेदिक देवतत्त्वों की एकता 
कही गयी है । एक सत्‌ अर्थात्‌ वेद-वेदान्तवद्य, स्वप्रकादा, अखण्ड, सदानन्दघन 
ब्रह्म को ही ब्रह्मविद्‌ विप्र लोग इन्द्र, मित्र, वरुण, अग्नि आदि अनेक रूपों में कहते 
हैं। वहो तत्त्व दिव्य, सुपण, गरुत्मान्‌ है। उसीको अग्नि, यम एवं मातरिश्वा 
(वायु) भी कहते हैं। मन्त्र में इन्द्र'""विप्रा'""इन शब्दों से वक्ता एवं वक्तव्य 
दोनों का स्पष्ट उल्लेख है। शास्त्रानुसार यह सिद्ध है कि एक ही तत्व उपासना 
के लिए अनेक रूपों में व्यक्त होता है। अतः यह नहीं हो सकता कि इस मन्त्र के 
वळ पर आप सभी प्रचलित मजहवों, पम्थों को एक ही सत्य की प्राप्ति का मागे 
सिद्ध कर दें। क्या सभी सत्य-प्राप्ति के मार्ग हैं, इसका और नान्यः पन्था का 
विरोध विदित नहीं होता ? 

यह भी आश्चयं है कि आप विविध अवेदिक दुष्टिकोणों और विश्‍वासों को 
सत्य-प्राप्ति का मार्ग मानते हैं । किन्तु भारतीय वेदिक 'जन्मना वर्णब्यवस्था' एवं 
तदनुसारी वेदादि-शास्त्रोक्त सन्ध्या, स्वाध्याय, अग्निहोत्र, दर्श-पुर्णमास, चातु- 
मास्य, ज्योतिष्टोम, श्राद्ध-तपणादि आचारों, स्पर्शास्पर्शादि आचारों और उप- 
नयन, विवाहादि शास्त्रीय संस्कारों की उपेक्षा ही नहीं, सक्रिय विरोध भी करते 
हैं । आपके अनुयायी उनके विरुद्ध धमंयुद्ध छेड़ने को तयार होते हैं । आप हिन्दू- 
समाज को ईश्वर मानने को वात करते हैं, पर आपके स्वयंसेवक माता-पिता एवं 
गुरुओं को भी ईश्वर मानने में हियकते हैं, उनकी आज्ञा ठकराते हैं। यदि 
नेरात्म्यवादियों, आत्मवादियों, पुनर्जेन्मवादियों एवं अपुनर्जन्मवादियों, गोरक्षकों, 
गोभक्षकों, मूतिभंजकों, मूतिपूजकों, हिसावादियों, अहिसावादियों आदि सभीका 
मार्ग सत्य-प्राप्ति का मार्ग है तो फिर वहीं वेद यह क्यों कहता है कि नान्यः पच्या 
विद्यतेऽयनाय ( वाज० सं० ३१.१८) । अर्थात्‌ मृत्यु के अतिक्रमण का वेदोक्त ब्रह्मज्ञान 
छोड़कर अन्य कोई मागं है ही नहीं। आपके सिद्धान्त, कल्पना के महल सवके सब 
केवल प्रमाणाभासों पर ही अवलम्वित हैं। वस्तुत आपकी संस्कृति और उसके 
वैशिष्ट्य सब निष्प्राण कल्पना के महलमात्र हैं, न उनका कोई आधार है और 
न रूपरेखा । 
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आपको विदित होना चाहिए कि संस्कृति लक्षण-प्रमाणहीन नहीं । किन्तु 
प्रत्यक्षानुमान तथा अपौरुषेय एवं आर्ष वेद-धर्मशास्त्रादि प्रमाणों पर आघृत 
परम्पराप्राप्त लौकिक-पारलोकिक अभ्युदय तथा निःश्रेयस्‌ के अनुकूल वर्णाश्नमा- 
नुसारी संस्कार, आचार-विचार एवं जीवन-यापन का प्रचार ही हमारी संस्कृति 
है । इसीमें धर्म, दर्शन, सदाचार, इतिहास, कला, भाषा आदि का अन्तर्भाव है । 
उक्त सभी अंशों में प्रत्यक्ष, अनुमान, आगम एवं परम्परा का सम्वन्ध अनिवार्य 
है। उसके विना सव निराधार रूढ़ि या अन्ध-परम्परा की कोटि में ही प्रविष्ट 
समझे जायंगे । 


वेथक्तिक, पारिवारिक उत्थान के प्रयत्न के साथ सामाजिक उत्थान का 
प्रयत्न उचित ही है। तत्सम्बन्धी विचार संकी णं नहीं। अतएव 'संकीणं विचारों के 
वेष्टन से वाहर आकर चारित्र्य-सेवा एवं बलिदान-भावना' ( २९ पृ० ) की वात 
भी सही नहीं । शास्त्रानुसारिणी शिक्षा एवं ब्रह्मचर्यादि आश्रमों के अनुसार ही 
धर्मे, कर्म, तप, त्याग एवं ज्ञान-विज्ञान से जीवन-स्तर उन्नत होता है। कबड्डी या 
खेल-कूद का प्रचारक वनने के लिए पारिवारिक वेष्टन से वाहर निकलने की 
जरूरत नहीं । वर्णाश्रमानुसार ही सव श्रेणी के लोगो ( ब्राह्मण, क्षत्रिय, कर्षक, 
मोची, कोयरी, डोम आदि ) में भी भक्त-ज्ञानी हो सके थे। सभो सहभोजन, सहपान 
कर, वर्णभेद मिटाकर नहीं । सभी सन्त-महात्मा शास्त्रमर्यादा के पालन पर ही 
जोर देते आये हैं। मनमानी सामान्य-स्तर की उन्नति करना उचित नहीं । अतः 
आपकी २९ पृ० को वाते असंगत ही हैं । 


वेसे शी त्रिगुणात्मक संसार में सरवंथा समानता नहीं हो सकती । वशिष्ठ, 
गगे, गोतम जसे सभी ब्राह्मण नहीं हुए । मान्धाता, दिलीप जेसे सभी क्षत्रिय नहीं 
बनें । तुलाघार, समाधि जसे सभी वेश्य नहीं हुए | विदुर जसे सभी शूद्र नहीं या 
धर्मव्याध जेसे सभी अन्त्यज भी कभी नहीं हुए। भारत में ही अनादिकाल से 
हिरण्यकशिपु, हिरण्याक्ष, शुंभ, निशुंभ, महिषासुर, रावणादि जसे लोग भी होते 
ही आये हैं। उनका काम सामंनीति तथा ज्ञान-विज्ञान एवं शिक्षा से नहीं चल 
सका। वे स्वयं भी वेद-वेदान्तादि दशनों के विद्वान्‌ थे, अध्यात्मवादी थे । ठोक ही 
कहा है कि यदि साक्षर विपरीत हो जाते हैं तो वे राक्षस वन जाते हैं : 


साक्षरा विपरीताइचेद्राक्षसा एव केवलम्‌ । 


तभी तो अनादिकाल से दण्डनीति का भी विधान है । ब्रह्माजी ने, जो कि महान्‌ 
तत्त्वज्ञानी थे, एक लक्ष अध्यायों का नीतिशास्त्र प्रजा को प्रदान किया था । अतः 
परमार्थतः सर्वत्र अजर-अमर, शुद्ध, स्वप्रकाश ब्रह्मात्मा का अनुभव करते हुए भी 
व्यवहार के लिए धर्मशास्त्र एवं नीति का ही अवल्म्बन करना युक्त ही है : 
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पारमार्थिकमद्देतं द्रतं भजनहेतवे। 
तादृशी यदि भक्तिः स्यात्सा तु सुक्तिशताधिका॥ ( वोधसार ) 


वर्तमान जागृति’ ( पृ० ३० ) में श्री गोलवलकर जी कहते हैं कि “ज्ञान 
ओर योग्यता ही जागृति है। जिसमें विविधता में एकता की अनुभूति होती है। 
कलह के स्थान पर सामंजस्य और स्वार्थ के स्थान पर समाज की आराशत्रना होती 
है । इसके विपरीत एकता के लिए काम न करते हुए विविध समस्याओं को पक्षो- 
पपक्ष उत्पन्न करने के लिए उपयोग में लाते हैं तो हम ७ज्ञान से ज्ञान की ओर 
प्रभावित नहीं, किन्तु गहरे अज्ञान में ड्बते हैं ।” 

आपका यह कहना अनुचित नहीं । किन्तु यह भी समझना चाहिए कि 
सम्भव है, अन्य लोग भी एकता के लिए ही प्रयत्न करते हों ! किन्तु एकता केवल 
मनुष्यों का पुलिन्दा या भीड़ तो नहीं है। किसी समान उद्देश्य की पूति के लिए, 
समान मागं पर चलने के लिए समान सिंद्धान्तों के आधार पर अधिकाधिक लोगों 
के मन को एकसुत्र में ग थना ही एकता है। ऐसी स्थिति में जिन लोगों का आपके 
सिद्धान्तो, कार्यक्रमों से मेल नहीं खाता, उनको आपसे पृथक्‌ संघटन करना ही 
पड़ेगा । उनकी समस्याएँ एवं पक्ष भी पृथक्‌ हैं ही । सिद्धान्तहीन संघटन भेड़- 
वकरियों एवं डाकुओं के भी होते हैं। आत्मा तथा भौतिक दुष्ट से सव समान होने 
पर भी व्यवहार-भेद, उद्देश्यभेद, सिद्धान्तभेद से आँख मीचना संभव नहीं । 


हाँ, शास्त्र ही सरपश्च हो सकते थे जिनकी मध्यस्थता में परस्पर विरोधी 
विचारों का सामंजस्य वन सकता था । किन्तु आप एवं आजके अन्य प्रगतिशील 
कहे जानेवाले लोग तो शास्त्र मानने से दूर भागते हैं । मनु स्पष्ट कहते हैं कि 
जिस रास्ते से आपके पिता-पितामहादि चलते थे, उसी सास्ते से चलने पर हानि 
न होकर कल्याण ही होगा : 
येनास्य पितरो याता येन याताः पितामहाः । 
तेन यायात्‌ सतां माग तेन गच्छन्नरिष्यति॥ मनुः ( ४.१७८) 


अर्थात्‌ हमारे-आपके सकड़ों, हजारों पीढ़ियों के सभी परम पुरुष लोग वेद, 
रामायण, महाभारत और मन्वादि धमंशास्त्रों को प्रमाण मानकर उनके अनुसार 
चलते थे । किन्तु आप समझते हैं कि यदि हम किसी धर्मेपुस्तक को प्रमाण मानेंगे 
तो मुसलमान-ईसाई से अच्छे कसे सिद्ध होंगे ? 
यह ठीक है कि 'क्रियाशीलता ही सव कुछ नहीं, क्योंकि वह तो संज्ञाशुन्य 
मेढकों में भी सूक्ष्मदर्शक यन्त्रों से देखी जा सकती है। किन्छु वह प्रगति नहीं 
करता, किन्तु मृत्यु की ओर जा रहा है। लेकिन इतनी दूर जाने की क्या आवश्य- 
। कता है ? कोई भी स्थूळ नेत्रों से देख सकता हू कि एक उन्मत्त प्राणी भी खूब 
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क्रियाशोल होता है। वह अपने को ज्ञानवान्‌ और अन्य लोगोंकी मूर्ख मानता हुआ 
भो क्रियाशील होकर आत्महत्या कर लेता है । पर सोचना यहाँ होगा कि कौन 
पागल एवं श्रान्त है और कौन सज्ञान ! अपनी बुद्धि से सभी बुद्धिमान्‌ हैं, पर 
प्रत्यक्षानुमान-आगम की कक्षौटी पर जिसका ज्ञान खरा उतरे, वास्तव में प्रज्ञावान्‌ 
तो वही है । 


यह भी जानना चाहिए कि यद्यपि क्रिया अचेतन में होती है, तथापि वह 
होती तो चेतन के ही अनुग्रह से हैँ । क्योंकि चेतनाधिष्ठित होने से ही रथादि की 
प्रवृत्ति दुष्ट है । मोटर, वायुयान आदि की प्रवृत्ति में संयोजन, निर्माण या संचालन 
चेतन द्वारा ही होता है । अतएव 'जानाति, इच्छति, करोति' का सिद्धान्त बताया 
गया है । चेतन प्राणी के ज्ञान एवं इच्छा के आधार पर ही प्रयत्न एवं चेष्टाएं 
_ होती हैं । जळ, वायु आदि की प्रवृत्ति भी चेतन ईश्वर को प्रेरणा से ही होती है । 
इसा तरह संज्ञाहीन प्राणियों में रक्तवाहिनी शिराओं या रक्त में भी हलचल चेतना 
के सम्वन्ध से ही होती है । 


अकामस्य क्रिया काचिद्‌ दुइयते नेह कहिचित्‌। ( मनु० २.४) 


इस मनुस्घृति की उक्ति के अनुसार विना इच्छा के कोई कर्म नहीं होता ओर विता 
ज्ञान के इच्छा नहीं होती । निःसंज्ञ देह की हलचल प्रारव्धकर्मानुसार ईश्वरेच्छा 
से ही होती हैं । उन्मत्त प्राणी की चेष्टाएँ उसके ज्ञान एवं इच्छा के अनुसार ही 
होती हैं । उसका वह ज्ञान भ्रमात्मक होता है। ज्ञान के प्रमात्व या यथार्थत्व के 
निणयके लिए प्रत्यक्षादि प्रमाणों की अपेक्षा होती है। अन्यथा आप अन्य लोगों 
की चेष्टाओं को उन्मत्त चेष्टा कहेंगे । अन्य लोग आपकी चेष्टाओं को वेसा हो 
कहेंगे । 

वर्तमान विपर्यासों का मूल भी निष्प्रमाण विचार ही है, शास्त्र-प्रमाण स्वीकार 
किये विना आजके भ्रान्त विचारक चार्वाक के समान घर्माधमें को भी दुष्टाथक 
ही मानने लगे हैं । ऐसे लोग आचमन का प्रयोजन कफ-शुद्धि और अरिनिहोत्रादि 
यज्ञ-यागादिकों का वायु-शुद्धि ही फल मानते हैं। वे प्रत्यक्ष-अनुमान से अगम्य, 
शास्त्रेकगम्य धर्म आदि को भी दुष्ट सामाजिक व्यवस्था में ही निलीन करना 
चाहते हैं । ऐसी स्थिति में जेसे कुछ लोगों का नृत्य, गीत आ।द को हो संस्कृति 
मानना भ्रान्ति है, वेसे ही संघटन, गीत और कबड्डी आदि खेलने को भी संस्कृति 
मानना भ्रान्ति ही है । संस्कृति की प्रामाणिक व्याख्या हम कर चुके हैं । शास्त्रा 
नुसारी नृत्य, गोत आदि भी भावाभिव्यंजक कलारूप होने से सांस्कृतिक हो सकते 
हैं। शास्त्रानुसारी धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष के मूलभूत शरीर के स्वास्थ्यरक्षण, दुष्ट- 
दर्पदलनार्थ धमं-धामिक-रक्षण के लिए व्यायाम-संघटन, गीत भी सांस्कृतिक कायं 
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हो सकते हैं। किन्तु उनके सांस्कृतिक होने का आधार भी प्रत्यक्षानुमान-आगमादि 
प्रमाण हो हैं । 

सोष्दर्य-प्रतियोगिता का वर्तमान ढंग अवश्य ही निन्दनीय है । किन्तु स्वयं- 
वर-प्रथा में सौन्दर्यं की व्यंजना नहीं होती, ऐसा भी नहीं कहा जा सकता। 
रामायण, महाभारतादि आष-इतिहासों, शिष्टता एवं सदाचार बतलानेवाले 
रघुवंश आदि काव्यों एवं परम्परा पर विश्वास रखनेवाले हिन्दू पति-पत्नी ही 
समाज में प्रेम-प्रदशंन नहीं करते । प्रमाण-विमुख हिन्दू तो आज पाइ्चात्यों से भी 
अधिक गयाऽवीता हो रहा है । अत: हिन्द्र पति-पत्नी अपने प्रेम का प्रदर्शन सवके 
सामने नहीं करते । 

आप शाश्वत मूलों के सिचन पर जोर देते हैं ( पृ० ३२) । पर यह स्पष्ट 
नहीं बता पाते कि क्या हैं वे छाइवत मूल-परानुब.रण का भी विरोध करते हैं। 
क्या दूसरों की अच्छी बातों को भी ग्रहण करना बुरा और अपनी बुरी बातों से 
भी चिपके रहना अच्छा है कयां आपके यहाँ कोई खराव रूढ़ियाँ या बुरे व्यवहार 
हैं ही नहीं ? जिन ईश्वरीय एवं आष-शास्त्रों द्वारा भलाई-बुराई, सम्यक्ता- 
असम्यक्ता, भूषण-दूषण का निर्णय होता है, उन्हें आप मानते ही नहीं । प्रत्यक्ष, 
अनुमान एवं परम्पराए तो और लोगों के पास भी हैं ही। फिर भी आप कसे 
समझते हैं कि लोग आपके आदश का अनुकरण करेगे ? 


आपका यह कहना तो ठीक है कि 'अर्थ-काम के अतिरिक्त धर्म और मोक्ष 
भी मनुष्य का लक्ष्य होता है ।' किन्तु आपकी धर्म-कल्पना आपके पूरवेजों के 
प्रामाणिक घमं से विलकुल भिन्न है। यह पीछे हम लिख चके हैं । 


पुष्ठ ३८-३९ पर आपने जीवनस्तर के नाम पर तृष्णा-वृद्धि की चर्चा को 
है और आत्मसंयम तथा चारित्र्य का जो महत्त्व बताया है, वह ठीक ही है । इतना 
अवश्य ध्यान रखना चाहिए कि राग और वेराग्य दोनों की ही शोभा अपने-अपने 
स्थान पर ही होती है: 
नीकीह फोकी लगत बिनु अवसर की बात। 
जेसे वरणत युद्ध बिच रससिगार न सुहात 0 


युद्ध के अवसर पर अजुन के वराग्य को भगवान ने निन्द्य ठहराया था। 
वराग्य से वचने के लिए ही वेद-व्यास ने उसे तपस्या के लिए वन में प्रेषित करते 
हुए आदेश दिया कि 'हर समय जप, तप, ध्यान आदि में भी अपना घनुष-वाण 
साथ रखो, इससे क्षात्र-तेज को प्रोत्साहन मिलता रहेगा ।' तृष्णा, त्याग, सन्तोष 
बहुत अच्छी वस्तु है, किन्तु हमारी संस्कृति में-असन्तोषः श्रियो सुलम्‌ के अनुसार 
अनिर्वेद को अभ्युदय का मूल कहा गया है । असन्तुष्ट ब्राह्मण एवं सन्तुष्ट महीपति 


क्षय हर 
+ 
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को अयोग्य ही कहा गया है। इसीलिए आजकल लोग तृष्णात्याग, वेराग्य या 
निष्कामता के नाम पर प्रचार करते हुए शास्त्रीय विविध काम्य-क्मो का परित्याग 
करते हैं और अन्त में अवध एवं निकृष्ट तृष्णाओं के शिकार वनकर नष्ट हो जाते 
हैं। यहाँ तो एक ही इलोक में राग-विराग दोनों का ही यथायोग्य सम्मान करना 
कहा गया है : 


अजरामरवत्‌ प्राज्ञो विद्यामर्थञ्र चिन्तयत्‌ । 
गृहीत इव केशेषु मृत्युना धमंमाचरेत्‌ ॥ 


बुद्धिमान्‌ पुरुष को चाहिए कि वह अपने को अजर-अमर मानकर विद्या एवं धन 
का उपार्जन करे ओर मृत्यु ने मारने के लिए केदाग्रहण कर रखा है, यह समझ 
कर धमे का आचरण करे। जो कळ करना है, उसे आज ही करे, जो आज करना 
है, उसे अभी करे । जीवन का क्षणभर भी विश्वास न करे । इसीलिए कम्युनिस्टों 
को यह कहने का अवकाश नहीं रहता कि आदशवादी धर्म एवं आत्मा तथा वराग्य 
का उपदेश केवल मजदूरों, गरीबों का मन तात्कालिक समस्या से हटाने के लिए 
करते हैं जो पूंजीवादियों के हित में है। धर्म एवं अध्यात्म का महत्त्व होते हुए भी 
सवंसावारण के लिए अनिवार्य रोटी-कपड़ा, इलाज एवं शिक्षा की व्यवस्था करके 
लौकिक जीवनस्तर सुधारने या उन्नत करने की वात अनुचित नहीं कही जा 
सकती । 


आप कहते हैं कि : हमारे राष्ट्र का सच्चा उद्धार मनु्य-निर्माण से होना 
चाहिए” ( ३८ पृ० ) । यह ठीक है । किन्तु मनुष्य धर्मं से वनता है। धर्म का 
प्रवोध एकमात्र वेदादि शास्त्रों से ही होता हैं। इसीलिए प्राचीन काल में ब्रह्म- 
चर्याश्रम में शौचाचार, सदाचार-सिक्षण के साथ वेद-वेदांगादि का अध्ययनां- 
ध्यापन होता था । उसके विना केवल गीतों, व्याख्यानों एवं खेळ-कूदों से मनु- 
ष्यत्व का निर्माण सर्वथा असम्भव है। मानव बन जाने पर उकमें दुर्बलता नहीं रह 
जाती। प्रेम, आत्मसंयभ, त्याग, सेवा आदि के स्वभाव सच्छिक्षा से व्यक्त होते हैं। 


आन्तरिक अव्यवस्था का निवारण एवं वाह्य आक्रमणों का मुकाविला भी 
शिक्षित, सभ्य धर्मनिष्ठ मनुष्य हो कर सकता है। अन्यथा विभिन्त मतवाले 
संघटन भी आपसी समन्वय न कर पायेंगे । दुर्भाग्य से देश में अनेक संघउन एवं 
अनेक मत-मतान्तर प्रचलित हैं। सवका निराकरण भी सम्धव नहीं। अतः 
शास्त्र एवं परम्पर! को ही सरपञ्च वनाकर उसकी मध्यस्थता में ही समन्वय 
सम्भव है। 

आपका यह कहना भी कि “शक्ति ही जोवन है” ( ४० पृ० ), ठीक है, पर 
साथ ही शारीरिक शक्ति के साथ धर्म और उपासना से जनित शक्ति का संग्रह भी 
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आवश्यक है। नायमात्मा बलहीनेन लभ्यः इसका अर्थं शारीरिक वळ नहीं, साधन 
चतुष्टयसम्पन्न होकर वेदान्तों का उपक्रम-उपसंहारादि षड्विध छिगों द्वारा ब्रह्म 
में तात्पर्य-निर्धारणरूप पाण्डित्य-सम्पादन के अनन्तर मनन द्वारा श्रुत अर्थ का 
व्यवस्थापनरूप निष्ठा-दारढंच का वळ ही प्रशस्य है। कारण, सहस्रों शरीरवल- 
वाले भी आत्मलाभ से वंचित रहते हैं। ब्रृहदारण्यक में श्रवण को 'पाण्डत्य', 
मनन को 'वाल्य' एवं 'निदिध्यासन' को 'मौन' शब्द से कहा गया है : 


पाण्डित्यं निविद्य बाल्येन तिष्ठसेत्‌। 
पाण्डित्यं च बाल्यञ्च निर्विद्याथ मुनिभंचति॥ 


दुढ़-सुबुद्धि, प्रत्युत्पन्त-बुद्धि अवश्य आदरणीय है, पर वह उपासना से शीघ्र 
प्राप्त होती है। छल-छद्म से वेध-अवेध जिस किसी मार्ग से प्रतिपक्षी को पराजित 
करना कूटनीति है। 'धर्मंमाग से ही दक्षता ( पृ० ४३) निर्भीकता, वीरता आदि 
गुण महत्त्वपुणं हैं । फिर भी बुरे कर्मों एवं लोकापवाद से डरनः भी चाहिए : 

भीतिहि कस्मात्‌ सततं विधेया लोकापवादाद्‌ भवकाननाच्छ । 
आद्य शङ्कराचार्य ने कहा था कि लोकापवाद एवं संसार-कान्तार क्षे सदा डरते 
रहना चाहिए; यद्यपि निवृत्तिमार्गियों का यही धर्म है कि वह न किसीको डराये 
ओर न स्वयं किसीसे डरे । 
यस्मान्नोद्विजते लोको लोकान्नोद्विजते च यः। 


. गीता का यह उपदेश निवृत्तिमार्गीय साधक के लिए उपयुक्त होता है, लोक+ 
व्यवस्थापक के लिए नहीं । किन्तु रणांगण में उतरनेवाले वीरों से शत्रुओं को 
भय हो, यह तो आवश्यक ही है १ वीर से कोई न डरे, यह कहना ठीक नहीं । हाँ, 
यह ठीक है कि खल की विद्या त्रिवाद के लिए, धन घमण्ड के लिए, शक्ति दूसरों 
को सताने के लिए होती है; लेकिन साधु की विद्या .ज्ञान के लिए, धन दान के 
लिए और शक्ति रक्षण के लिए हुआ करती है + 


विद्या विवादाय धनं मदाय राक्तिः परेषां परिपीडनाय । 
खलस्य साघ्रोविपरीतमेतज्ज्ञानाय दानाय च रक्षणाय॥ 


श्री हनुमान्‌ के गजेन से रजनीचर की पत्नियों का गर्भपात हो जाता था। 
पाण्डवी-दल के शंख-निनाद से कौरव-वीरों के हृदय विदीणं हो गये थे : 


चलत महाधुनि गजंउ भारी। गर्भ स्र्वाह सुनि निशिचर नारी ॥ ( मानस ) 
ज़ घोषो घावंराष्ट्राणां हृदयानि व्यदारयत्‌ । ( गीता ) 


कया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ३३३ 


अनेक रीति-रिवाज हिन्दू-समाज में प्रविष्ट हैं । अतः पुरानी परिभाषा अव्याप्त है। 
यद्यपि उक्त सभी बातों को संकलन करनेवाली भी परिभाषा हो सकती है; तथापि 
आपको डर है कि आगे कुछ दिनों में और भी अनेक धर्मों एवं जातियों का उसमें 
सन्नित्रेश संभाव्य है, अतः आजकी परिभाषा भी आगे चलकर सवसंग्राहुक न हो 
पाये। किन्तु जब हिन्दुत्व का कोई एक ठोस स्थायी आधार या नियम मान्य नहीं 
तो 'हिन्द्त्व' नाम से भो अपने आपक्रो व्यामोह क्यों ? क्योंकि आज वहुत-से हिन्दू 
अपने आपको 'हिन्द्र' कहना भी ठोक नहों समझते | वत्तंमान काळ में भी बहुत-से लोग 
आपकी सस्कृति एवं आदर्श को नहीं मानते । आप भी जव सभो जातियों को आत्म- 
सात्‌ करना चाहते हैं ओर ठोस अपोरुपेय एव आर्षे अमंग्रन्यों एवं तदुक्त वर्णाश्रम-घमं 
आचार-विचार पर विश्वास नहीं करते तो केत्रल अर्मारिभाष्य हिन्दू-शब्द ओर तथा- 
कथित अपरिभाष्य हिन्द-संस्क्रति तथा भगवा-झण्डे का हो व्यामोह क्या ? 
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आपके लूल्य हो कुछ लोग कहते हैं कि 'पाणिनि आदि ऋषियों ने व्याकरण- 
सूत्रों के नियमों से संस्कत भाषा को जकड़ दिया है; इसीलिए उसका विकास रुक 
गया ।' किन्तु उनकी दृष्टि का य के शुद्धरूप का विनाश ही होगा। 
इसी तरह आपका तथाकथित विकास शुद्ध हिन्दुत्व का विनाश ही हैं। प्रमाणहीन 
परिभाषाहो न, तात्विक आधा ररहित एवं धर्महीन गोत गानेवाळा; कबड्डी खेलनेवाला 
निःसार तथाकथित हिन्दृत्व आपको ही अभीष्ट हो सकता है, किसी प्रामाणिक हिन्दू 
को नहीं । विचित्रता यह कि फिर भी उसे आप “अनादि' ( पृ० ४६ ) कहना चाहत 
हैं। यदि आप इसके मल को अनादि कहना चाहते हैं, तो यह बताइये कि वह मूल 
कया है? न्‍्यायदर्शन के अनुसार तो सभो वस्तु प्रमेय एवं सभी वाच्य हैं फिर आपका 
हिन्दृत्व अप्रमेय एवं अवाच्य केसे ? 

अतएव “हमारा अस्तित्व उस काल से है, जव नाम को आवश्यकता नहीं 
थी। हम आर्य प्रवद्ध लोग थे। प्रकृति एवं आत्मा के ज्ञाता थे । हमने एक महान्‌ 
सभ्यता, महान्‌ संस्कृति तथा एक अनुपम समाज-च्यवस्था का निर्माण किया था। 
( पृ० ४६ ) यह सब कथन निसार है; क्योंकि आपकी संस्कृति, सभ्यता सब कुछ 
प्रमाणशून्य, अपरिणाष्य, निराकार अतएव खपुष्पवत्‌ है, अथवा केवळ आपका मिथ्या 
मिमान हो है । जिनक:-प्रकृति-पुरुष का ज्ञान था, वे तो वेदादि-प्रमाणित ब्राह्मणादि 
वर्णवाले हिन्दू थे | आपका उनसे कुछ भी सम्बन्ध नहीं । 


पूर्व-उत्तर मीमांसक, वेयाकरण आदि भारतीय दार्शनिकों से यह मतत विरुद्ध 
है। क्योंकि इन सभीके मत में शब्द और अर्थ का स्वाभाविक एवं नित्य संबंध होता 
है । औत्पत्तिकस्तु झव्दस्यार्थेन सम्बन्धः ( पूर्व मी० द० १. १.५) आदि जमि 
नीय-सूत्र में स्पष्ट कहा गया है कि शब्द अर्थ का संबंध ओत्पत्तिक अर्थात्‌ स्वाभाविक 
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है। बादरायण महषि ने भी अतएवं च नित्यत्वम्‌ ( उ० मी० १. ३. २९ ) इस सूत्र 
से वेद को नित्य कहा है । वाचा विरूपनित्यया ( त्ररू० सं० ८. ७५. ६ ) इस ऋम्मंत्र 
में वेदवाणी को नित्य कहा गया है। वेयाकरणों के अनुसार कोई भी प्रत्यय 
( विचार ) बिना शब्द के नहीं होता। अतः विचार का भाषा के साथ अनिवायं 


सम्त्रन्ध है । तथा च ईश्वरीय, नित्यज्ञात में अनुविद्ध शब्द नित्य ही होते हैं । 


अतः शब्दों का उद्भव तो उसके पञ्चात्‌ ही हुआ है” (४६) । यह पाइचात्त्यों 
के आधुनिक शिष्यों का हो मत है। एक तरफ आप अन्धानुकरण का खण्डन करते 
हें, दूसरी तरफ स्वयं ही दूसरों के विचारों का अन्धानुकरण करते हैं । आधुनिक ही 
कहते हें कि 'पहले कोई भाषा नहीं थी । मनुष्य भी पशुओं जेसी ही बोली बोलता 
था । धीरे-धीरे मनुष्य सभ्य होता हुआ भाषा का परिष्कार करता ह । प्राकृत का 
संस्कार करने से संस्क्रत' भाषा बनती हें ।' किन्तु ये सत्र मत असंगत हैं और प्राकृत 
व्याकरण से भी विरुद्ध हैं; क्‍योंकि उसमें प्रकृति संस्कृत को मावा गया ह ओर उस 
प्रकृति संस्कृत से उद्भूत को 'प्राकृत' कहा गया हें अतएव हम शब्दों के उद्भव से 
भी पहले के हें । इसलिए हिन्दू अपरिभाष्य हेँ' यह मत स्वंथा अशुद्ध एवं 
अग्राह्य हे । 
नेयायिकों के अनुसार भी शब्द के अनित्य होने पर भी प्रवाहरूप से शब्द- 
सामान्य एवं वेदादि-शास्त्र नित्य ही हैं । 


आप यह भी कहते हें कि 'हम आरं प्रबुद्ध लोग थे! ( पृ० ४६ ) । परन्तु यह 
भी अशुद्ध है, कारण स्वामी एवं वेरय 'अर्य' होते हैं, आर्य नहीं । अर्यः स्वामिवइययोः 
( पा० सू० ३.१.१०३ ) यह व्याकरणसूत्र है । भायं शब्द का प्रयोग शूद्र के लिए भी 
नहीं होता था । वस्तुतः इन्हीं कारणों से तो आप शास्त्रप्रामाण्य मानने से पलायन 
करते हैं । वही हिन्दू-समाज जीवन्त सत्य है जो प्रामाणिक आधार पर स्थिर है; 
आपका तथाकथित अर्पारभाष्य हिन्दू नहीं । 


यद्यपि आप वहीं आगे चलकर हिन्दू को 'गेरमुस्लिम' कहने का विरोध करते 
हें ( ४७); परन्तु जब आपका कोई भावात्मक रूप परिभाष्य, ही नहीं है तो अर्थतः 
'गेरमुस्लिम' शब्द ही आपके लिए उपयुक्त हो सकता है। आखिर अपरिभाष्य शब्द 
भी तो नकारात्मक ही है। आश्चर्य है कि जो हिन्दुत्व के सम्म्रन्ध में कुछ भी नहीं 
जानता, जो उसकी. पारभाषा भी नहीं कर सकता, वही दुनिया के सामने बढ़-चढ़- 
कर घमण्ड की बात करता है। ऐसे समूहों की संसार में कमी नहीं जो संसार में 
अपने को ही सर्वोत्कृष्ट मानते हैं । ईश्वर, आत्मा या परमसत्य की अनुभूति का दावा 
करनेवालों की भी कमो नहीं है । 


फ्या चेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ३२५ 


वस्तुतः किसी वस्तु का साधम्यं-वेधम्यं-ज्ञान से ही निरूपण होता है | साधर्म्य 
ही लक्षण होता है और वही परिभाषा होती है। नित्य, एक एवं अनेक में समवेत 
धर्म या साधर्म्य ही जाति, लक्षण, परिभाषा होती है। यदि पुनर्जन्म हिन्दूमात्र की 
निजी विशेषता है तो बही उसको परिभाषा या लक्षण हो सकता है: नित्यत्वे सति 
अनेकसमवेतत्वं सासान्यम्‌ । 


किन्तु वहाँ भी प्रश्‍न होगा कि पुनर्जन्म का सिद्धांत भो किसी तक या प्रत्यक्ष 
से सिद्ध है अथवा आगम से ? तकं तो अव्यवस्थित है। विरोधी-अनुरोघी तकं नये- 
नये;निकळते ही रहते हें। आप भी अन्त में यह स्वीकार करते हें कि “हमारे सभी 
पवित्र-ग्रन्थों तथा प्राचोन-अर्वाचीन सम्प्रदायों में यहो मुलभूत तत्त्व अन्तानहित है” 
(पृ० ४८) । पर यह कहने में क्यों हिचकते हैं कि वे कौन-से पवित्र ग्रंथ हें और उनका 
प्रामाण्य मान्य है या नहीं ? मान्य है 'तो कोई पुस्तक हमें मान्य नहीं! इस कथन का 
क्या विरोध नहीं हुआ ? यदि शास्त्र मान्य हैं तो फिर सीघे कह ही सकते हैं कि 
वेदादि पवित्र धमंग्रंथों द्वारा प्रोक्त धरम सभ्यता-संस्कृति में विवास रखनेवाला 
हिन्दू है । 

आपका यह कथन कि “स्वाथर्राहतभाव से केवल कतंव्य के नाते कमं करते 
हैं "तो हमारे विविध कम, एवं उनके फल हम पर प्रभाव नहीं डालते” ( ४८ पु० ), 
तभी संगत होगा जब कार्य-अकार्य की व्यवस्था में शास्त्र को ही प्रमाण मानकर 
चला जायगा । अन्यथा शास्त्रविरुद्ध सुरा-मांसादि का दान निष्काम होकर करने पर 
भी उसका दुष्परिणाम भोगना ही पड़ेगा | शास्त्रविरुद्ध रजस्दला कन्या का दान, 
सगोत्र-सपिण्ड कन्या का परिणय आदि निस्सन्देह नरकाद के हेतु होंगे । 

“हमारे दार्शनिकों ने उस सत्य की बाह्य अभिव्यक्त के रूप में 'मनुष्य' को रखा 
है “उन्होंने घोषणा की है-हमारे समान ही प्रत्येक मनुष्य उस सत्य का एक 
स्फुल्लिंग है” ( ४९ पृ० ) आपका यह कथन भी निःसार ही है; कारण बे कोन दाशं- 
निक हैं जिन्हें आप प्रमाण मानते हैं, यह स्पष्ट नहीं बताया । यदि-- 


“ससंवांशो जीवलोके जीवभूतः सनातनः।” 
“आत्मौपम्येन सर्वत्र ससं पश्यति योऽजुंन। 
सुखं वा यदि वा दुःखं स योगो परमो मतः॥” 
'तद्यथाऽग्नेविस्फुल्लिङ्गा व्युच्चरन्ति एवमेवेतस्मा- 
दात्मनः सर्वे लोकाः सर्वे प्राणा व्युच्चरन्ति ० 


( अर्थात्‌ गीता में भगवान्‌ कहते हैं कि 'जीव मेरा ही अंश है। जो अपने समान ही 


सबमें सुख-दु:ख का अनुभव करता है वह परमयोगी है । उपनिषदे कहतो हैं कि जेसे 
अग्नि से चिनगारियाँ निकलती हैं वसे परमात्मा से सब छोक एवं सब प्राणी प्रादुर्भूत 
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होते हैं ) आदि श्रुति-शास्त्र-वचन हो आपके दर्शन हैं, तो इनमें तो मनुष्य ही नहीं, 
प्राणिमात्र--पशु, पक्षी, देवता, दानव, मानव सभी--उस परमात्मा के विस्फुल्लिंग 
कहे गये हैं । इससे मनुष्यों एवं हिन्दुओं की कोई विशेषता सिद्ध नहीं होती । 

“मनुष्य अकेला नहीं रहता” ( ४९ पृ० ) अर्थात्‌ मनुष्य सामाजिक प्राणी है, 
यह प्रसिद्ध विचार रूसो आदि के हैं। इन्हें भारतीय दर्शनों के मत्थे मढ़ना उचित 
नहीं । भारतीय भावनानुसार तो मनुष्य एकाकी रहकर ही पूर्ण उन्नति कर सकता है: 
एकाकी निस्पृहः शान्तः। आपने भी अन्त में अर्घेनग्न संन्यासियों की महत्ता भानी 
है ( पृ० ५० )। 

“हृदय को विशालता, मन की शुद्धता, चरित्र की उदात्तता, बाह्य सम्पदा के 
पीछे न भटककर सद्गुणों का संग्रह करना ( १० ४९ ) ये गुण अवश्य महत्त्वपूर्ण हैं । 
परन्तु ये हिन्दुओं से अतिरिक्त अन्य लोगों में भी होते हें । ये हिन्दुत्व के असाधारण 
परिचायक नहीं कहे जा सकते | मूल वस्तु को छोड़कर पल्ल्व-ग्रहण से काम नहीं 
चल सकता । चरित्र क्या है, उदात्तता क्या है आदि का भो निर्णय शास्त्रों से ही 
होता है। 

वस्तुतः श्रुतिशास्त्रानुगा बुद्धि ही सब सद्गुणों का मूळ है । वाल्मीकि-रामायण 
के अनुसार भरतजी ने कोरल्याजी से अनेक शपथों द्वारा यह प्रमाणित किया कि राम 
के वनगमन में उनका कोई हाथ नहीं । उन शापथों में सवंत्रथम यह है कि सात. ! 
सत्यसंध, सज्जनों में श्रेष्ठ श्रोराम को जिसकी अनुमति से वनवास हुआ हो उसे कभी 
भी ब्रह्मचर्यादिव्रतपू्ंक आचायंपरंपरा से प्राप्त होनेवाळी शास्त्रानुसारिणो बुद्धि न 
हा: 
कृतशास्त्रानुगा बुद्धिर्मा भूतस्य कदाचन | 
सत्यसन्धः सतां शरेष्ठो यस्यार्यऽनुसते गतः ॥ 
( वा० रामा० ३.७५.२१ ) । 


जब श्रृतिशास्त्रानुसारिणी बुद्धि होगी तभी धर्मनिष्ठा, अधमंपरिवजंन, ब्रह्मनिष्ठा एवं 
तदृपयोगी गुणों का संग्रह हो सकेगा । 

आपने यह भी लिखा है कि “कोई व्यक्ति या तो हिन्दू हो सकता है या कम्य 
निस्ट”” (पृ० ५१) । पर जब हिन्दुत्व का कोई प्रामाणिक आधार ही नहीं तो फिर जसे 
आपका कम्युनिस्ट-विरोधी हिन्दुत्व आदर्श है, बसे ही किसोका कम्यूनिज्म-समन्वित 
हिन्दुत्व भी आदर्श हो हो सकता है; क्योंकि आप दोनों ही प्रमाणशून्य हिन्दुत्व के 
पोषक हैं | “यह मेरा धमं है, यह मेरा दर्शन है, यह मेरा हिन्दू राष्ट्र है” { ५२ पृ० ) 
यह सव कथन भो तभी संगत है, जब कल्पना को उड़ान छोड़कर किसी दर्शन की 
मान्यता स्वीकार की जाय । 


क्या चेद-दारत्र फा प्रामाण्य मानना अवकष ? ३३७ 


“कांग्रेस को मुस्लिम-लीग से वार्ता करके राष्ट्रिय आधार नहीं त्यागना चाहिए, 
अपितु यह कार्य करने के लिए हिन्दू-महासभा से कहना चाहिए” ( पृ० ५२ ) हिन्दू- 
सभा के इस प्रस्ताव का तो सीधा अर्थ यही है क्रि कांग्रेस मुस्लिम-लीग से हिन्दू- 
हितों के सम्बन्ध में बात करके अपने राष्ट्रिय आधार को खो देगी; क्योंकि उसकी 
राष्ट्रियता मिली-जुली है । प्रस्ताव के शब्द पर ध्यान दिये बिना ही आपको यह 
भ्रान्ति हुई कि वास्तविक राष्ट्रियता भी वही है । 


“आपने यह तो माना कि हमारे प्राचीन आचारों में प्रातःकाल सूर्योदय से पूर्ब॑ 
उठ जाना भी एक आचार है” (पु० ५३), पर प्रातःकाल उठकर परमेश्‍वर का स्मरण 
करना, माता-पिता को प्रणाम करना, स्नान-संध्या-स्वाध्याय करना ये भी आचार 
कार्यान्वित करना आवश्यक नहीं ? जेसे आपने अन्त्येष्टि-संस्कार से केवल 'अस्नि में 
मुर्दा जलाना” पकड़ा, वेसे ही प्रात:कृत्यों में केवल सबेरे उठ जाना पकड़ा, क्योंकि 
कबड्डी की शाखा में जाने में शायद यह आचार उपयुक्त हो ! 

आपने यह भी स्वीकार किया है कि शिवाजी उन आदशोँ से स्फूतं थे जिनकी 
प्रतिष्ठा रामायण और महाभारत में हुई है” ( पु० ५४) । पर यह समझने में भूळ 
की कि उन आदर्शों का ज्ञान रामायण-महाभारत से ही हुआ या स्वतंत्र? यदि 
स्वतंत्र तो फिर रामायण-महाभारत का नाम लेना बेक्रार ही है। यदि रामायण आदि 
से ही आदशें का स्वरूप एवं महत्व ज्ञात हुआ, तब “हम कोई पुस्तक प्रमाण नहीं 
मानते”, कया आपकी यह उक्ति संगत है ? 

“राम एक आदरं पुत्र, एक आदर्श भ्राता, एक आदश पति, एक आदर्श मित्र 
एक आदश झिष्य'""उन एक में आदश हिन्दू पुरुषत्व या सब कुछ समाहित था” 
(पृ० ५६) क्या आपका यह कथन भी रामायण के प्रामाण्य-विना संगत हो सकता है ? 
आखिर राम कौन थे, कसे थे, उनको आदश क्यों माना जाय? रावण को ही आदश 
क्यों न माना जाय ? परंपराएँ भी संसार में अनेक तरह की हैं ही, पर कोन अनुकरणीय 
हैं और कौन अननुकरणीय, इन सब बातों को समझने के लिए क्या शास्त्रप्रामाण्ब 


आवस्यक नहीं ? यदि राम आदर हैं तो रामकी शास्त्रनिष्ठा भी तो मान्य होनी 
चाहिए ? 


“ऐसे ही श्रीकृष्ण भी थे” ( पु० ५६ ) यह उक्ति भी शास्त्रप्रामाण्य मान्य 
होने पर ही संगत है, अन्यथा नहीं । उन्हीं आदर्श कृष्ण ने गीता में कहा है कि 
कार्य-अकार्यं के निर्णय में एकमात्र शास्त्र ही प्रमाण है। जो शास्त्रविधि का 
उल्लंघन करके कार्य करता है वह सिद्धि, सुख या परागति कुछ भी नहीं पाता : 


यः शास्त्रविधिमुत्सुज्य यतंते कामकारतः । 
न स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌॥ 
४३ 
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तस्माच्छास्त्रे प्रमाणं ते कार्याकार्यव्यवस्थितौ । 


बया आदर्श कृषण के ये वाकय मान्य हैं? यदि हाँ तो 'कोई पुस्तक प्रमाण मान्भ 
नहीं! यह कथन क्या असंगत नहीं ? 

आप हिन्दू-विद्यार्थी का सही चित्र कृष्ण में पाते हैं (पु० ५६); अजुन, भीष्म 
का मधुर व्यवहार ( पृ० ५७) आप महाभारतादि शास्त्रों से ले लेते हँ-- यह बहुत 
अच्छी बात है। परन्तु गुरु-शिषयों में जिन शास्त्रों का पठन-पाठन होता था ओर जो 
शास्त्रोक्त आचार थे, उनकी उपेक्षा करना क्या अर्धकुवकुटीन्याय नहीं है ? 

आपने गीता के स्वधमे निधनं श्रेयः ( पृ० ५८ ) वचन का उद्धरण देते हुए 
बताया कि “स्वधर्म का पालन करते हुए निधन भी श्रेष्ठ है । दूसरे का धमंग्रहण करने 
के परिणाम भयावह होते हैं।” परन्तु आप श्रुति-स्मृत्यादि ध्मंग्रन्थों को बिना स्वीकार 
किये स्वधमं, परधर्मं का ज्ञान केसे प्राप्त करेंगे? आपका धर्म तो अहिसा-सत्यादि 
यम तथा संघटनसंबंधी चातुर्य ही है। पर वह तो सभी राष्ट्रों का धर्म हैँ । फिर स्व- 
पर इन विशेषणों का उपयोग क्या ? 

वस्तुतः किसी ग्रंथ के किसी वाकय का अर्थ उसके पोर्वापयं-सम्बन्ध से ही 
लगाना उचित है | गीता के पौर्वापय की पर्यालोचना करने पर वहां वर्णाश्रम-धम ही 
धमं-पद से विवक्षित है। अजुंन ब्राह्मणध्मं संन्यास ग्रहणकर युद्ध से उपरत होना 
चाहता था । उसका स्वधमं क्षत्रियधमं है ओर संन्यास परधम । “स्वधमं में ही रहकर 
मरना भी श्रेष्ठ है, परधर्म का पालन नहीं'- यह बताकर भगवान्‌ उसे युद्ध में ही संलग्न 
रहने का समर्थन करते हैं! वर्णाश्रम-धमं में भी कुछ तो जीविकानिर्वाहोपयोगी याज- 
नाध्यापन,प्रतिग्रहादि; शीयं, वीर्याजन, युद्ध-शासना दि; कृषि,गोरक्ष्८, नाणिज्यादि; सेवा- 
शिल्पादि धम्यं जीविका कायं या कमं हें। किन्तु सन्ध्या, अरिनहोत्र, स्वाध्यायाध्ययन 
दान, योग आदि पारलौकिक घमं होते हैं। इन सबका परिनिष्ठित एवं तेजस्विज्ञान 
बंध वेदादि-धमंशास्त्राध्ययन से ही हो सकता है। उड़ती-चलती बातों या केबल दूसरों 
को देखकर इनका अनुष्ठानोपयोगी ज्ञान नहीं हो सकता । इसीलिए वेध स्वाध्याया- 
ध्ययन द्वारा प्राप्त वेद एवं वेदार्थज्ञान से ही अग्निष्ठोमादि कमं फलदायक होते हैं। 
मनमानी अनुष्ठित धर्म निरथंक ही होता है । 


आपने कहा है कि “राजसत्ता पर आधारित कोई राष्ट्रियता सुरक्षित नहीं 
रहती । इसी लिए फारस, यूनान, रोम आदि राष्ट्रों का भीषण पतन हुआ । हमारे राष्ट्र 
को यद्यपि अनेक शताब्दियों तक विविध आक्रमणों का शिकार होकर पराधीनता 
का अनुभव करना पड़ा, फिर भी हम जीवित हें। इसका कारण यही था कि हमारी 
राष्ट्रियता के अस्तित्व का आधार कभी राजकीय सत्ता नहीं रही। धर्मसत्ता 
का प्रतिनिधित्व करनेवाले सन्त-महात्मा ही हमारे आदशं रहे हैं जो सब प्रकार 
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के प्रलोभनों से ऊपर उठे हुए, श्रेष्ठ सद्गुणों से सम्पन्न हैं; एकात्मता से उक्त समाज की 
स्थापना के लिए जिन्होंने अपने को समग्रभावेन समर्पित कर रखा है, वे सन्त-महात्मा 
ही हमारे आदर्श रहे हैं। इस रहस्य को जानकर ही रावण ने ऋषियों, मुनियों के 
वन्य आश्वमा एवं वहां होनेवाले यज्ञों को ही अपने आक्रमण का लक्ष्य बनाया था। 
परन्तु आध्यात्मिक शूरों ने उन आघातों का सामना क्रिया । राम के ब्यक्तित्व को 
उठाया गया । उस महानु परित्राता राम को विश्वामित्र, वशिष्ठ और अगस्त्य ने 
ढाला था । उन्होंने उनका मागंदर्शन किया था। राम को वह भीषण शक्ति भी 
महषि अगस्त्य से ही प्राप्त हुई थी, जिप्तसे उन्होंने रावण का वध किया'''। 
( पृष्ठ ६३ का सार )॥ 


निःसंदेह राजसत्ता से धर्मसत्ता का महत्त्व ऊंचा है। इसीलिए तो भारतीय 
नीतिशञों ने धर्मनियंत्रित राजनीति को ही सब कल्याणों का मूल बतलाया है। तथापि 
धर्म एवं संस्कृति की रक्षा भें राजसत्ता का बहुत बड़ा उपयोग भारत में सवंदेव 
मान्य रहा है । शासनसत्ता विष्णु की पालनी शक्ति का प्रतिनिधित्व करतो है । तभी 
तो कहा है : नानिष्णुः पृथिवीपलिः। अविष्णु विष्णुभिन्न कोई पृथ्वीपति ( योग्य, धमं 
नियंत्रित शासक ) नहीं होता । तभो तो ऋषियों ने राम जेसे योग्य शास्ता को 
अपेक्षा की थी | विइवामित्र ने राम को लेने के लिए दशरथ का द्वार खटखटाया । 


समर्थ स्वामी रामदास ने शिवाजी को तेयार किया था । यदि राजा अनावश्यक होता 
तो ऋषिगण उनकी अपेक्षा क्यों करते ? 


“चरित्र सवंस्व है” ( पु० ४१ )-चरित्र का महत्त्व वर्णन करते हु ए आपने महा- 
भारत के शीलसंबंधी परह्लादीय वृत्तान्त से शीळ का अर्थ चरित्र किया । पर आप 
द्वारा उद्धृत आख्यान विक्त एवं अपुर्ण है । आख्यान का सार यह है कि युधिष्ठिर का 
वेभव देखकर सन्तप्त दुर्योधन को धृतराष्ट्र ने समझाया था कि "पुत्र, यदि तुम 
युधिष्ठिर जेसी या उससे विशिष्ट श्री को इच्छा करते हो तो शीलवान्‌ बनो | शीळ 
से त्रलोक्य-विजय संभव है। मान्धाता, जनमेजय एवं नाभाग प्रभृति राजाओं ने 
अतिस्वल्पकाल में पृथ्वी जीतो थो।' धृतराष्ट्र ने नारदर्वाणत वृत्तान्त बताय।। 
प्रहलाद ने शोल के प्रभाव से त्रेलोक्य को स्वायत्त कर लिया । क्षोणशक्ति इन्द्र ने 
बृहस्पत्ति से अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ का साधन पूछा । बृहस्पति ने उपदेश दिया । 
इन्द्र ने पुनः प्रन किया कि “क्या इससे भी अधिक कुछ उत्तम है ?” बृहस्पति ने 
कहा : 'इससे अधिक उत्तम ज्ञान भार्गव ( शुक्राचाश्रं ) के पास है । इन्द्र ने भागंव के 
पास जाकर उनका ज्ञान ग्रहण किया और उनसे भो वेसा हो विशेषसंबंधी प्ररन 
किया । शुक्र ने कहा कि 'इससे भी विशिष्ट ज्ञान प्रह्लाद के पास है।' पुनश्च इन्द्र 
ने ब्राह्मण बनकर प्रह्लाद के पास जाकर श्रेय:सम्बन्धो प्ररत किया और प्रह्नाद का 


~ 
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गुरुवृत्ति से पूर्ण भनुवरतेन किया ।' प्रह्लाद ने भी उपदेश दिया और इन्द्र की सेवा से 
प्रसन्न होकर वर माँगने को कहा । तब इन्द्र ने उनसे उनका शीळ माँगा । प्रह्वाद 
'शीछ को प्रदान करके चिन्तित हुए । उसी समय उनके अंग से एक विग्रहवान्‌ महान्‌ 
तेजस्वी पुरुष निकला । प्रह्वाद के पूछने पर उसने कहा कि 'में शीळ हूँ, आपने मुझे 
त्माग दिया, अब में उसी ब्राह्मण में जा रहा हुँ जिसे आपने वर प्रदान किया है।' 
घुनः उसी प्रकार तेजस्वी पुरुष प्रह्लाद के शरार से प्रकट हुआ और उसने कहा : 
में धमं हूँ, जहाँ शीळ रहता है वहीं धमं भी ।' इसी प्रकार सत्य, वृत्त, बल भी प्रकट 
' इए । पस्चात्‌ एक दिव्य प्रकाशमयी महालक्ष्मी देवी प्रह्लाद के शरीर से प्रादुर्भूत हुई 
और पूछने पर उन्होंने बताया कि “में लक्ष्मी हूँ, जहाँ शील रहता है, वहीं धमं 
रहता है| जहाँ धम रहता है वहीं सत्य रहता है। जहां सत्य वहीं वृत्त, जहाँ वृत्त 
वहीं बल रहता है और जहाँ बल रहता है वहीं लक्ष्मी रहती है ।' लक्ष्मी ने यह भी 
बताया कि “वह ब्राह्मण, जो ब्रह्मचयंव्रत ग्रहण करके तुम्हारा शिष्य बना था, इन्द्र 
था । तुमने शील से त्रलोक्य पर विजय द्वारा ऐइवर्य प्राप्त किया । यह जानकर ही 
उसने तुम्हारा शील दानरूप में प्राप्त करके सब कुछ ले लिया ।' 
किन्तु आपने शील के बाद शीर्य का ही उल्लेख किया। धर्म, सत्य, वृत्त आदि 
. का उल्लेख नहीं किया । 
धर्म: सत्यं तथा वृसं बलं चव तथाप्यहम्‌ । 
शीलमूला महाप्राज्ञ सदा नास्त्यत्र संशथः ॥ 
लक्ष्मी ने कहा कि 'धमं, सत्य, वृत्त, बल तथा में ( लक्ष्मी ) सब शीलमूलक ही हैं, 
इसमें कोई संदेह नहीं ।' लेक्रिन आपने चरित्र को ही शील मान लिया । 
वस्तुतः चरित्र वृत्त के ही अन्तर्गत है। वृत्त भी सदाचार-विशेष ही है । चर 
गतिभक्षणयोः के अनुसार चर-धातु का गति और भक्षण अर्थं है। 'गति' शब्द का 
ज्ञान और गमन और गमन का अर्थ हलचल है। देह, इंद्रिय, मन, बुद्धि के सभी 
ब्थापार गति हैं । 
शास्त्रानुसारी धमंनियंत्रित ज्ञान तथा देह, इंद्रि, मन, बुद्धि, अहंकार की 
हरूचळे और धर्मनियंत्रित भक्षण, खान-पान सब चरित्र-शब्द के अन्तर्गत हो जाते हैं । 
षरन्तु आपने तो 'चरित्र' शाब्द का अर्थ 'शीळ' ले लिया और शीळ को ही चरित्र मान 
छिया । तथा च दोनों ही अस्पष्ट रह गये। महाभारत के उसी प्रसंग में शील का स्पष्ट 
निरूपण कर दिया गया है: 


धृतराष्ट्र उवाच-- 


सोपायं पृवंमुद्दिष्टं प्रह्नादेन महात्मना । 
संक्षेपेण तु शीलस्य श्पृणु प्राप्तिं नरेशवर ॥ 
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अद्रोहः सर्वभूतेषु कर्मणा सनसा गिरा। 
अनुग्रहरच दानं च शोलमेतत्‌ प्रशस्यते ।। 
यदन्येषां हितं न स्यादात्मनः कमं पौरुषम्‌ । 
अपत्रपेत वा थेन न तत्कुर्यात्‌ कथञ्चन ।। 
तत्तु कर्मं तथा कुर्याद्येन इलाच्येत संसदि। 
शीलं समसासेनेतत्ते कथितं कुरुसत्तम॥ 
यद्यप्यशीला नृपते प्राप्तुवन्ति श्रियः क्वचित्‌ । 
न भुञ्जते चिरं तात ससुलाइच न सन्ति ते॥ 


( महाभा० शान्ति० १२४"६५-६९ ) 


शास्त्रानुसार मन, वचन, कमें से किंसीसे द्रोह न करना ओर सब प्राणियों पर 
अनुग्रह करना और यथाशक्ति दान करना--यह प्रशंसनीय शील है | जिससे अन्य 
लोगों का हित न हो, ऐसे पौरुष कमं एवं जिससे लज्जित होना पड़े, ऐसे कमं को 
कदापि न करना और उस शास्त्रीय कमं को इस प्रकार सदव करना, जो संसार में 
इलाघायोग्य हो, संक्षेप में वहो शीळ है । कहीं-कहीं शीलरहित राजा भी श्री प्राप्त 
कर लेते हैं, पर उसका भोग नहीं कर पाते; क्योंकि वे बद्धमूल नहीं होते । 


प्रहलाद ने जो इन्द्र को उपदेश किया था, वह निम्नप्रकार है: 


नासूयामि द्विजान्‌ विप्र राजास्मीति कदाचन । 
काव्यानि वदतां तेषां संयच्छामि वहामि च॥ 


अर्थात्‌ विप्र में राजा हूँ, सवंज्ञ हूँ' इस अभिमान से काव्य, शुक्रप्रोकत नीतिशास्त्र का 
उपदेश करनेवाले ब्राह्मणों की कभी असूया नहीं करता | उनका नियंत्रण शिरसा वहन 
करता हूँ । शुक्रप्रोक्त नीतिशास्त्र में निरत शुश्रषु एवं अनसूयक जानकर वे विइवस्त 
होकर प्रभाषण करते हें ओर सदा हमें नियंत्रित रखते हैं । 


धर्मात्मानं जितङ्गोधं नियतं संयतेन्द्रियम्‌ । 
समासिश्नन्ति शास्तारः क्षोद्रं मध्विव सक्षिकाः ॥ 


अर्थात्‌ मुझे धर्मनिष्ठ, जितक्रोध संयतेन्द्रिय एवं नियंत्रित जानकर शास्ता विद्वान्‌ 
लोग शास्त्रीय सिंद्धान्तरूप अमृत से मेरा वसा ही सिचन करते हें जसे मघमक्षिकाएं 
विविध पुष्पों से मधु-संग्रह करके मध्वपूप ( मधुछत्ता ) का सिचन करती हैं । 


कामन्दक का कहना हें कि दण्डनीति के बिना अध्यात्मविद्या, वार्ताविद्या 
सती होती हुई भी असती हो जाती हैं सारी विद्याएँ दण्डनीति के बिना निरथंक 
हो जाती हैं : 
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आन्वीक्षिकी त्रयी वार्ताः सतीविद्याः प्रचक्षते । 
सत्योऽपि हि न सत्यस्ताः दण्डनीतेस्ठु विप्लवे || 


( कामान्दकीय-नीतिसार, २८ ) 


महाभारत का स्पष्ट मत्त हे कि सभी धर्म राजधमं में आ जाते हैं : सर्वे धर्मा 
राजधमें प्रविष्टाः । शान्तिपव के ६३वें अध्याय में कहा है कि राजा के धमं से सवंधम 
सफल होते हैं : 
यथा राजन्‌ हस्तिपदे पदानि संलीयन्ते सर्वसरत्वोद्भवःनि | 
एवं धर्मान्‌ राजधर्मेषु सर्चान्‌ सर्वावस्थं संप्रलीनाक्षिबोध ॥ 

( महाभः० झान्ति० ६२,२५ ) 
जेसे हाथी के पाँव में सब पाद लीन हो जाते हैं, वंसे ही राजधर्म में सब धमं लीन 
होते हैं; क्योंकि सभी धर्मों का पालन, प्रतिष्ठापन राजा के मुख्य कृत्य हैं। 

अल्पाश्रयानल्पफलान्‌ वदन्ति धर्मानन्यान्‌ घर्मनिदो बदर्ति। 
सहाश्रयं बहुकल्याणरूपं क्षात्रं घं नेतरं घध्राहुरार्याः ॥ 
( महाभा० झान्ति० ६३, २९) 
अन्य धर्म अल्पाश्रय एवं अल्पफल हैं, क्षात्रधर्म महाश्रय एवं महाफल है। फिर भी 
सर्वे धर्मा राजघमंप्रधानाः सर्वे वर्णाः पाल्यसाना भवन्ति । 
सवेस्त्यागो राजधर्मेषु राजंस्त्यागं धर्म चाहुरग्र्यं पुराणस्‌ ॥ 

, ( सहाभा० झान्ति० ६३. २६) 
सब धर्मों में राजधमं ही प्रधान है सभी वर्ण राजपालित होकर ही धर्माचरण करते 
हें। सभी त्यागियों के भो षड्भागभागी होने से राजा का त्याग भी सर्वाधिक होता 
है। साथ ही जो प्रजाहित के लिए प्रजा के धन-धमं की रक्षा के लिए हर समय 
अपना रक्त बहाने, सिर कटाने को प्रस्तुत रहता है, उसका त्याग भी सर्वो्करष्ट है । 

मज्जेत्‌ त्रयी दण्डनीतौ हतायां सर्वे धर्माः प्रक्षयेयुविवुद्धाः । 
सवे धर्माइचाश्रमाणां हताः स्युः क्षात्रे त्यक्ते राजधर्मे पुराणे ॥ 

( महाभा० शान्ति० ६३. २८ ) 
अर्थात्‌ दण्डनीति नष्ट होने पर त्रयी (वेद ) एवं फले-फूले भी वेदोक्त सब धमं नष्ट हो 
जाते हैं। क्षात्रधमं के नष्ट होने पर सभी वर्णाश्रमधमं नष्ट हो जाते हैं । कि{बहुना, 
सभी त्याग और सभी दीक्षाएं नष्ट हो जाती हैं । 

बृहदारण्यक उपनिषद्‌ ने संतार को नियंत्रित रखने के लिए क्षत्र ( शासक, 
राजा ) का निर्माण बताया है। किन्तु उस विशिष्ट दाक्तिसम्पन्न उग्र क्षत्र का भी 
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नियंत्रण करने के लिए धर्म का आविर्भाव बतलाया है । इसीलिए वह धमं क्षत्र का 
भी क्षत्र' माना गया है । अर्थात्‌ सर्वनियामक क्षत्र का भी नियामक धमं ही होता 
है । राजा सब पर शासन कर सकता है, पर धमं पर नहीं; क्योंकि धमं तो राजा का 
भी नियामक है। जसे हस्ती पर अंकुश आवद्यक है, वेसे ही राजा पर धमं का 
नियंत्रण भी आवश्यक है । इसीलिए राजसत्ता का प्रतिनिधि राजा सदेव धर्मंप्रति- 
निधि ऋषि-महषि, सन्त-विद्वानों का अनुगामी होता रहा है। नीतिसहक्ृत धम एवं 
धर्मनियंत्रित नीति ही संसार को अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ के मागं पर अग्रसर 
करते हैं । 


इसी तरह आपने 'बोद्धों द्वारा प्राचीन परंपरा का उच्छेद हो रहा था तब 
उसकी रक्षा के लिए श्री शंकराचाय का आविर्भाव माना है! ( पु० ६४ )। किन्तु 
आप यह भूल जाते हैं कि शंकराचार्य ने वेदादि-शास्त्रं का सवंतोभावेन प्रामाण्य 
स्थापित करके ही प्राचीन परम्परा की रक्षा की । वे उन वेदादि-शास्त्रों को परम 
प्रमाण मानते थे जिससे आप बचने का प्रयास करते हें। अन्यथा वोद्धजातकों तथा 
लंकावत्तारसूत्र आदि ग्रन्थों द्वारा प्रतिपादित बौद्धधर्म की कुछ भी कम प्राचीनता 
नहीं है। गोतम बुद्ध के पहले अभिताभ आदि अनेक वुद्धों का आविर्भाव हो चुका 
था । लंकापत्ति रावण के उपदेष्टा बुद्ध की चर्चा लंकावतार-सूत्र में है। 


विद्यारण्य, तुळसी, सूर, ज्ञानेश्‍वर तुकाराम, रामानुज, मध्व (पृ० ६५) आदि भी 
वेदादि-शास्त्र के पूण अनुयायी थे । यदि आप उनके द्वारा स्वीकृत वेदादि-शास्त्रों का 
प्रामाण्य नहीं मानते तो उनके महत्त्व-वर्णन का कोई भी अथ नहीं । यदि भारतीय 
ष्ट्र सर्वस्व वेदादि-शास्त्र एवं तदुक्त धर्म तथा संस्कृत न रहे तो राष्ट्रियता जड़ वन- 
पहाड़, नदियों एवं भूमि को छोड़कर कुछ भी नहीं । उसीके लिए बोद्धों, मुगलों एवं 
अंग्रेजों के हटाने की क्या आवश्यकता थी ? 
इसी प्रकार “सत्ता भ्रष्ट करती है” ( पु० ६६ ) “संपूर्ण सत्ता संपर्णरूपेण भ्रष्ट 
करती है” ( पृ० ६७ ) । 


“यौवन धनसम्पत्तिः प्रभुत्वसविवेकता । 
एकेकमप्यनर्थाय किमु यत्र चतुष्टयम्‌ ॥' ( पु० ६७ ) 
थे सब बातें भी निरंकुश सत्ता के सम्बन्ध में ही वही जा सकती हैं। निरंकुश खल 
की ही शक्ति और सम्पत्ति अनर्थ की हेतु होती है, धर्मनियंत्रित साधुपुरुष की नहीं । 
इसीलिए तो राजा-प्रजा दोनों ही पर शास्त्र एवं धमं का निमंत्रण मान्य है। 


धर्मेनियंत्रणशून्य शासक ही स्वयं पान-परायण होकर भी मद्यपान के बिरुद्ध कानून 
बनाने का साहस कर सकता है । 
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“सत्ता पर अङ्क॒श” ( पृ० ६८ ) की बात ठीक ही है । इसीलिए तो मत्त गजेन्द्र 
को अङ्कुशा, ठेट को नकेल और घोड़े को ळगाम से नियंत्रित किया जाता है । साइकिल 
एवं मोटर को भी ब्रेक द्वारा नियंत्रित करना आवश्यक होता है। जनतंत्रवादी भी 
शासन पर जनता का अंकुश मानते हैं। फिर भी शास्त्र एवं धर्म ही सर्वोत्कृष्ट राज- 
सत्ता का अंकुश होता है, इसीलिए धर्म को 'क्षत्र का भी क्षश्र' अर्थात्‌ शासक का भी 
शासक माना गया है। शास्त्र एवं धमं के ही बल पर योग्य प्रजा एवं योग्य शासक 
सम्पन्न होते हैं । 

“मातुभूमि की पुरातन भावना” ( पृ० १८) अवश्य मान्य है, किन्तु वह उसी 
तरह उसी रूप में सर्वत्र है, यह हम कह चुके हैं । 

“पृथिव्ये समुद्रपर्यन्ताया एकराट्‌” ( पृ० १९ ) यह वेदमंत्र केवल भारत का ही 
नहीं । किन्तु समुद्रवसना, पर्वंतस्तनमण्डला समग्र माधवी पृथिवी के शासक अखण्ड- 
भूमण्डलाधिपति का ही वर्णन करता है। अतएव वंदिक-सञ्राट्‌ केवल भारत के ही 
नहीं, किन्तु अखण्ड भूमण्डल के ही सम्राट्‌ होते थे, जिसके संबंध में हम आगे वर्णन 
करेंगे । 


आप लिखते हैं : 


“उत्तरं यत्समुद्रस्य हिमाद्रेश्चेच दक्षिणम्‌ । 
वषं तद्‌ भारतं नास भारती यत्र सन्ततिः ॥ 


अर्थात्‌ समुद्र के उत्तर और हिमाद्रि के दक्षिण का संपण देश भारतवषं है, 
उसमें भारतीय सन्तति रहती है। हिमालय उसके बाहर नहीं है, किन्तु विविध 
पवंतरिखरों से समन्वित संपूणण हिमालय भी भारत के ही अन्तर्गत है। हिमवत्‌- 
समुद्रान्तरमुदीचीनं योजनसहस्रपरिसाणम्‌ ( कौटल्य )-- त्रिविष्टप, तिब्बत, केलास, 
मानसरोवर सब हमारे पवित्र भारतीय स्थान हैं, भारत का महाचित्र” ( पृ० ८०), 
यह्‌ ठीक ही है । आपने यह भी ठीक ही लिखा है: 
“गङ्गे च यमुने चेच गोदार्चार सरस्वति। 
नमंदे सिन्धु कावेरि जलेऽस्मिन्‌ सन्निधि कुह ॥ 
इससे यह भी अनुभूति करायी गयी है कि इन पवित्र नदियों के एक बूद जल में भी 
हमारे समस्त पापों को धो डालने की शक्ति है” ( पृ० ८१ )। परन्तु क्या पाप एवं 
उसके धो डालने की शक्ति का ज्ञान प्रत्यक्ष तथा अनुमान प्रमाण से हो सकता है? 
यदि उसके लिए उपर्युक्त शास्त्रवचन मान्य हैं तब तो फिर आपको कोई न कोई 
पुस्तक माननी ही पड़ेगी । इसी प्रकार 
“समुद्र इव गाम्भीर्ये घेयेण हिमवानिव । 
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अर्थात्‌ श्रीरामचन्द्र समुद्र की तरह गम्भीर थे, हिमालय की तरह धेयंवान्‌ थे” ( पृ० 
८१ ) इसका भी ज्ञान विना रामायण का प्रामाण्य माने केसे हो सकेगा ? 


आप कहते हें : “तप, व्रत, यज्ञ करने के हेतु कौन-सा देश शुद्ध एवं पवित्र है, 
चरम सत्य की अनुभूति के लिए आदर्श स्थान कौन-सा है? इस प्रश्‍न के उत्तर में 
कहा गया है कि जहाँ कृष्णसार हरिण मिलते हैँ” ( पु० ८१ ) । आपने यह भी कहा 
है: “संसार में यही एक ऐसा पवित्र देश है, जहाँ छोटा-सा सत्कर्म भी संकड़ों, 
हजारों गुना अधिक फलदायी होता है । संसार में जिसे मंगलदायिनी पुण्यभूमि कहा 
जाता है, जहाँ ईश्वर को ओर अग्रसर होनेवाले प्रत्येक आत्मा को अपना अन्तिम 
आश्रयस्थल प्राप्त करने के लिए जाना ही पड़ता है” ( पृ० ८२ )। 


किन्तु जहाँ कृष्णमृग मिलते हों; वह शुद्ध-पवित्र देश है; उसमें तप, व्रत, यज्ञ 
एवं चरम तत्व का साक्षात्कार हो सकता है, यह भी क्या 


थत्र थत्र स्वभावेन कृष्णसारो सृगस्तदा। 
चरते तत्र वेदोक्तो घर्मो भवितुमहंति॥ 


( व्यासस्म्‌० १.३ ) 


इस शास्त्र के बिना आप किस प्रमाण से बतला सकते हें? इस तरह जब आपकी 
उपास्य मातृभूमि का समस्त महत्त्व शास्त्रों पर ही निर्भर है, तव आप केसे कहते 
हैं कि हमारे संगठन का आधार कोई पुस्तक नहीं है ? किसी सत्कर्म का भारत में 
हजारों गुना अधिक फलदायी होना भी यदि निष्प्रमाण एवं मनमानी ही है तब तो 
कोई भी किसी देश के संबंध में ऐसा ही कह सकता है। यदि आप शास्त्रप्रमाण के 
आधार पर उक्त कथन को प्रामाणिक मानते हैं, तो फिर शास्त्र और पुस्तक आपके 
गले-पतित होगी । कि बहुना, शास्त्रप्रामाण्य स्वीकार किये बिना आपकी पुस्तक का 
अधिकांश भाग निष्प्रमाण एवं निराधार ही हो जायगा । 


आप कहते हैं : “निःसंशय रूप से ईझ्वरानुभूति के हेतु निर्धारित यही देश है । 
यह भावनाओं का उद्रेक नहीं, वरन्‌ हमारा अटल विइवास है” ( पृ० ८२)। 
परन्तु प्रमाणहीन अटल विशवास भी भन्धनिइवास माना जाता है । कब्र में रहें 
कयामत के दिन तक पड़ी रहती हैं, यह भी किन्हीं लोगों का अटल विश्‍वास ही 
तो है। आपने वृत्तपत्रों में प्रकाशित एक जमंन-गाथा की चर्चा की है, जिसमें “उसके 
संन्यासग्रहण करने के लिए उग्र तपस्या करने पर भी असफलता के कारण भारत में 
पुनजेन्म का सौभाग्य प्राप्त करने के लिए हरिद्वार की गंगा में अपने शरीर 
को अपित करने की बात कही गयी है? ( पु० ८२ )। परन्तु जब आप व्यास, 


वशिष्ठादि ऋषियों के ग्रन्थों का भी प्रामाण्य नहीं मानते तो फिर वृत्तपत्र को गाथा 
४४ 
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पर केसे विश्‍वास कर लेंगे? शास्त्र का प्रामाण्य स्वीकार किये बिना कया गंगा में देह- 
त्याग का कोई महत्त्व हो सकता है ? कया यह अन्धविश्वास नहीं ? 


आपने लिखा है कि “ईसाई-धर्मं एवं इस्लाम-धर्म के संस्थापक को ईश्वर का 
प्रत्यक्ष दर्शन नहीं मिला । यह वरदान तो केवल इसी भूमि के पुत्रों के लिए है कि वे 
ईस्वर को उसकी पूर्ण आभा के साथ साक्षात्कार करें, अनुभव करें। जब ओर 
जातियाँ पर्वंत-कन्दराओं और वनों के बाहर नहीं निकल पायी थीं, तब वेदिक 
ऋषियों ने मानव को अमृतपुत्र के नाम से संबोधित किया था: भ्रण्वन्तु विइवे 
अमृतस्त पुत्राः और धीर-गम्भीर वाणी से उद्घोष किया था : 


वेदाहमेतं पुरुषं महान्तमादित्यवर्ण तमसः परस्तात्‌ । 
तमेव विदित्वाति मृत्युमेति नान्यः पत्था विद्यतेऽपनाथ ॥ 


अर्थात्‌ में उस महिमावान्‌ पुरुष को जानना हूँ, जो भगवान्‌ सूर्य के वणं का है ओर 
अन्धकार से परे है, उसको जानने के बाद जन्म-मृत्यु का बन्धन नहीं रह जाता। 
इसके सिवा मोक्ष की प्राप्ति का अन्य रास्ता नहीं है । कितना स्पष्ट और संशयरहित 
भाव है इन शब्दों में | परम विश्वास एवं आत्मानुभूति की उपर्युक्त अभिव्यक्तियों के 
समक्ष विशव-वाङमय में अन्य कोई ऐसी अभिव्यक्ति नहीं है। श्रीक्षणजी के सहद 
दूसरा विश्व में कहाँ मिलेगा, जो आत्मजागरण के मानवता के लिए अमर-संदेश 
भगवद्गीता में स्वयं को उत्तम पुरुष ( में में ही परभेश्वर घोषित करते हैं” 
( पृ० ८२-८३ ) । 


. परन्तु उक्त वचन भी तो वेद-शास्त्रों के ही हैं। उनका प्रामाण्य मानेंगे तभी 
उनका उद्धरण एवं आपके अभीप्सिताथं का प्रतिपादन हो सकेगा । साथ ही उन्हों 
बेदादि-शास्त्रों के आचार-विचारसंग्रन्धी, वर्णाश्रमसंत्रंची अत्य विषयों का भी मानना 
अनिवार्यं हो जायगा । यह नहीं हो सकता कि आप उन्हीं वेदादि-शास्त्रों के कुछ 
अंशों का प्रामाण्य मान लें, कुछ अंशों की उपेक्षा कर दें । शुद्ध मन्त्रार्थ यह है: 


'में इस प्रत्यक्चेतन से अभिन्न महान्‌ पुरुष परमेश्वर का साक्षात्कार कर रहा 
हुँ, जो आदित्य के समान स्वप्रकाश हैं। यद्यपि आदित्य स्वविजातीय चक्षु, मन 
एवं साक्षीरूप प्रकाश को अपेक्षा रखते हुए भी स्वविजातीय प्रकाशनिरपेक्ष होने से 
स्वप्रकाश कहा जाता है; फिर भी प्रत्यक्चेतन्याभिन्न परमेइवर तो सजातीय-विजातीय 
सवंविध प्रकाशनिरपेक्ष होने के कारण निरपेक्ष रूप से ही स्वभ्रकाश है | इसका यह 
अर्थ नहीं कि जेसे आदित्य का रूपमय प्रकाश है, वेसे ही परमेश्वर का भी हपमय 
प्रकाश है। ऐसा होने पर तो वह भी हृदय होने से अन्य दुश्यसाधारण ही हो 
जायगा । फिर अदेशयम्‌ अग्राह्यम्‌ इत्यादि श्रुतिविरोध भी अनिवायं हो जायगा । इसी- 
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लिए कहा गया है कि वह परमेश्‍वर तम अर्थात्‌ अज्ञान एवं तत्कार्यं जगत्-प्रपंच से 

परे और उससे उत्क्रुष्ट है, उसको जानने से ही मृत्यु का अतितरण होता है। मुत्यु- 

तरणपूर्वंक मोक्षपदप्राप्ति का उक्त तत्त्वसाक्षात्क्रार से भिन्न अन्य कोई मागं नहीं है।'' 
वेदप्रामाण्य मानने पर ही प्रामाणिक ब्रह्मदर्शन की वात सिद्ध हो सकती है, अन्यथा 

हजरत ईसा, हजरत मुहम्मद की वात तो दूर को है। आंज तो अनेक ऐसे तथा- 

कथित अवतार हैं जो अपने को तत्वसाक्षात्कारसम्पन्त ही नहीं, स्वयं तत्त्वस्वरूप 

ही मानते हें। 'राधास्वामो, हंस, निरंकारियों, ब्रह्माकुमारियों' की कथा सुनने- 

वालों को स्पष्टछूप से यह सब विदित ही है। 

“शिव, विष्णु, शक्ति, सूर्य, गणपति, सुत्रह्मण्यादि देवस्थानों तथा पवित्र-सरित्‌- 
सरोवर, धर्मारण्य, नंमिषारण्यादि तोर्थों के सम्बन्ध से स्वतः भी रामेशवर, कन्था- 
कुमारी, बदरिकाश्रम, कश्मीर, अमरनाथ, कामाक्षा, हिंगलाज आदि संपूर्ण भारत- 
वषं धर्मभूमि ओर मोक्षभूमि है । उसका जल, पाषाण, वृक्ष, किम्त्रहुना, कण-कण वन्द 
एवं पूज्य हैं” ( पु० २४ ) । यह सही है, परन्तु शास्त्रप्रामाण्य के बिना यह सब निरा- 
धार, अन्धश्चद्धामात्र ही रह जायगा । 

तीर्थो, नदियों, गाय आदि की पूज्यता विकासक्रम के आधार पर ही निर्भर 
नहीं हो सकती, क्योंकि विकास-क्रम के अनुसार पुण्य-पाप स्वर्ग-मोक्ष, सिद्ध नहीं होता, 
अन्यथा विकासवादी वैज्ञानिकों की भो इन बस्तुओं में पूज्य बुद्धि होनी चाहिए । 

आपने लिखा है : “केवल बुद्धि अपर्याप्त है । सर्वज्ञता का दावा करनेवाले कुछ 
लोग कहते हैं, तथाकथित मातुर्भूम पत्थर ओर मिट्टी के अतिरिक्त ओर है ही क्या ? 
ऐसे लोग समझते हैं कि वुद्धि ही सब कुछ है, बौद्धिक तर्क क॑ आधार पर यह देश 
अचेतन फेला हुआ भूखण्डभात्र है। किन्तु बौद्धिक तकं की भी कुछ सीमाएं हैं, 
मनुष्य का शरीर भी तो भौतिक ही है, अपनी माता का शरीर भी तो उतना ही 
भौतिक है, जितना अन्य किसीका । तब क्यों किसी व्यक्ति को अपनी माँ को ओर 
अन्य स्त्रियों से भिन्न समझना चाहिए, उप्तके लिए क्यों भक्ति होनी चाहिए, बुद्धिवादी 
के पास इसका कोई उत्तर नहीं है”” (पृ० ८७) । “शरीरपोषण के लिए माड़सा ( प्रोटीन, 
चिकनाई ) और जल की आवश्यकता होती है, ओर यह खाद्यतत्त्व मनुष्य के मांस 
में आवश्यक मात्रामें प्राप्त होते हैं। अन्ततः जीवशास्त्र के अनुसार मनुष्य भी मांस, 
रक्त और अस्थियों के अतिरिक्त कुछ नहीं है। अतः क्यों न पड़ोसी का मांस खाया 
जाय ? परन्तु ऐसा कहनेवाले को कोई तकंशास्त्री भले भी कह ळें, उसे सभ्य तो 
नहीं कहा जायगा” ( पु० ८७ ) | 


यह बिलकुल ठीक है, परन्तु आप ही कहिये कि जव तर्क ओर वुद्धि मान्य 
नहीं है, तब फिर किस आधार पर किसी ब्यक्ति को माँ और पुज्य माना जाय ? 
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किस आधार पर मनुष्यमांस-भक्षण को असभ्यता और पाप माना जाय? आस्तिकों 
का तो उत्तर स्पष्ट है : तर्क अप्रतिष्ठित, अनवस्थित होता है, उसकी कोई सीमा नहीं 
है। अतः न तो तक स्वयं प्रमाण है, न किसी प्रमाण के अन्तर्गत आता है। वह तो 
प्रमाणों का अनुग्राहकमात्र है, प्रमाणहीन वुद्धि भी श्रांतिमात्र है, वही बुद्धि मान्य 
है, जो प्रमाण की कसौटी पर खरी उतरती है। इसीलिए अनादि-अपौरुषेय वेदादि- 
शास्त्रों के आधार पर धामिक-आध्यात्मिक तत्त्वों का निर्णय किया जाता है। मातृ- 
देवो भव, पित॒ृदेवो भव, आचायंदेवो भव आदि शास्त्रों के आधार पर माता, पिता, 
गुरु पुज्य होते हें। तदनुसार ही भोतिक देह से पृथक आत्मा एवं परमात्मा का निर्णय 
होता है। शास्त्रों के अनुसार ही स्थूळ पृथिवी के अतिरिक्त एक स्थूळ पृथिवी की 
अधिष्टात्री महाशक्ति विष्णुपत्नी माधवी, मान्य एवं पूज्य होती है, उसीका वंदन : 


समुद्रवसने देवि पवंतस्तनम्ञण्डळे | 
विष्णुपत्नि नमस्तुभ्यं पादस्पर्श क्षमस्थ से | 


इत्यादि रूप से किया जाता है, परन्तु आप तो किसी शास्त्रग्रंथ या पुस्तक को अपने 
मन्तव्यों के आधाररूप में मानते ही नहीं । फिर आपके पास आपके ही घ्रइनों का 
क्या उत्तर है ? 


se 


आप मातृभावना के विकास की बात भी करते हैं । कहते हैं : “विकासक्रम 
के अनुसार" 'स्तनपायी प्राणियों तथा चिड़ियों में माँ के बच्चों को दूध पिलाने, अण्डा 
सेने की बात चलती है, परन्तु अन्त में उपयोगिता का अधिक अनुभव न होने से 
बच्चे माँ को भूल जाते हँ, एक दूसरे से नितान्त अनजान हो जाते हें। विकास-क्रम 
में मनुष्य चरम अवस्था पर है, अतः सुसंस्कृत, मनुष्य नितांत अनुपयोगी होने पर भी 
माँ का सम्मान करता है । अन्त में जिनका ऋण उस पर है, वह उन्हें भी माँ के रूप 
में देखता है । वह नदियों को देखता है, जो उसे जल तथा भोजन देती हैं । उन्हें मां 
कहकर पुकारता है। गो को ओर देखता है, जो जीवनभर अपने दूध से उसका 
घोषण करती है | उसे भी माँ कहने लगता है। ज्ञान को ओर उच्च अवस्था में पहुँचने 
पर वह देखता है कि पर्थिवी माता है जो उसका पोषण ओर रक्षण करती है। मृत्यु 
के पश्चात्‌ उसे अपने हृदय में स्थान देती है” ( पृष्ठ ८८ ) । परन्तु यदि इस विकास- 
क्रम के अनुसार ही माँ, गो और पृथिवी को पुज्यता हो तो जहाँ विकासवादी 
सिद्धांतों का खूब विकास हुआ है, तदनुसार ही बड़ी-से-बड़ी ओद्योगिक क्रांति हुई है, 
वहाँ भी गो के प्रति, नदियों के प्रति ऐसी पुज्यबुद्धि क्‍यों नहीं हुई ? विकासवाद का 
अंश ही उपयोगितावाद भी है, जिसके अनुसार गाय का दूधपिया जा सकता है, मार- 
कर मांस भी खाया जा सकता है। उसके अनुसार योग्य का जीना, अयोग्य का मरना 
ही अनिवार्य है। तब क्या यह विकास-सिद्धांत भी आपको मान्य है ? अतः शास्त्रों 
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के आधार पर ही भूमिमाता, गोमाता और जन्मदात्री माता का महत्त्व समझा जा 
सकता है, विकासक्रम के अनुसार नहीं । भारतभूमि परम पवित्र माता है। उसकी 
शास्त्रानुसारिणी उपासना से भोग ओर मोक्ष दोनों ही सुलभ हो सकते हैं। 


आपको हिन्दू-समाज में भी विकास के लक्षण दिखायी देते हैं। आप कहते हैं : 
“जेसे एक वृक्ष के जिसमें पत्तियाँ, फल ओर फूल के समान भिन्न-भिन्न प्रकार के उसके 
कई भाग होते हें-तने और शाखाओं में अन्तर होता है | शाखाओं, पत्तियों में एक 
दूसरे से नितान्त विभिन्नता है । किन्तु हम जानते हैं कि ये सब दीखनेवाली विविघ- 
ताएँ केवलमात्र उस वृक्ष की भाँति-भाँति की अभिव्यक्तियाँ हैं, जब कि उसके सभी 
अंगों को पोपित करता हुआ उसमें एक ही रस प्रवाहित हो रहा है। यही बात 
हमारे सामाजिक जीवन की विविधताओं के सम्बन्ध में. भी है, जो इन सहस्र वर्षो 
में विकसित हुई है । जिस प्रकार वृक्ष में फूल और पत्तियों का विकसन उसके विभेद 
नहीं, उसी प्रकार हिन्दू-समाज को विविधताएँ भी आपसी विघटन नहीं । प्राणी 
अपनी पूर्व-अवस्था में आकारहीन दशा में रहता है जिसे 'अमीवा' कहा जाता है । यह 
एक सेल का कोशीय सावयव रीर होता है, यह दो समान रूपों में विभक्त किया 
जा सकता है। जीवपदार्थ की यह प्राथमिक अवस्था होती है, जो विकास के निम्न- 
तम सोपान पर स्थित होता है। जेसे-जेसे विकास में प्रगति होती है, भांति-भांति 
के जीवों की जातियाँ बनने लगती हैं । बढ़ती हुई क्रियाओं को पूर्ण करने के लिए 
उनके विविध अङ्ग होते हैं । अन्त में मनुष्यशरीर बनता है, जो अनेक अङ्गो से 
संघटित एक संर्लिष्ट यन्त्र है जिसका प्रत्येक अङ्ग अपनी विशिष्ट क्रिया से युक्त 
है। फिर भी वे सभी एक सामान्य जीवनधारा द्वारा एक दूसरे से सम्बद्ध होते 
हें। पृथिवी पर जीव का उच्चतम विकसित आकार यही है। इस प्रकार हम इस 
निष्कर्ष पर पहुंचते हैं कि विभिन्न अंग अथवा विविधताएँ अपरिपक्वता अथवा 
विभेद के लक्षण नहीं, वरन्‌ अतिविकसित अवस्था के कारण हैं । सभी अंग यद्यपि 
प्रत्यक्ष्पेण विविध आकारों के होते हैं, किन्तु वे सभी शरीर के कल्याण के हेतु कार्य 
करते हें। इस प्रकार उसको वृद्धि तथा शक्ति में योगदान करते हूं” ( वि० न० 
पृ० ९७) । 


परन्तु हिन्दू-समाज में ही क्यों, यह विकास-छक्षण अन्य समाजों में भी तो 
घटाया जा सकता है। उपनिषदों एवं गीता आदि भारतीय शास्त्रों में तो सम्पूर्ण 
विश्व को ही एक वृक्ष माना गया है। 


द्वा सुपर्णा सथुजा सखाया समानं वृक्षं परिषस्वजाते | 
तयोरेकः पिप्पलं स्वाद्वत््यनश्नन्नन्यो अभि चाकशीति ॥ 


( ऋ० सं० १.१६४, २० ) 


३५० विचार-पीयूष ¦ आधुनिक वाद 


अर्थात्‌ संसाररूपी वृक्ष पर जीव एवं ईश्वररूप दो सुपर्ण पक्षी रहते हैं । उनमें 
से एक अर्थात्‌ जीव स्वादयुक्त कर्मफल का भोग करता है, दूसरा अर्थात्‌ ईश्वर फल- 
निरपेक्ष होकर सवं का प्रकाशन करता है। 


ऊर्ध्वसूलमघः शाखमइबरत्थ॑ प्राहुरव्ययस्‌ । 
छन्दांसि यस्य पर्णानि यस्तं वेद स वेदबित्‌ ॥ ( गीता० १५.१ ) 


ऊध्वं अर्थात्‌ सर्वोत्किष्ट परब्रह्म जिस संसारवृक्ष का मूल है; अधः अर्थात्‌ 
महदादि सप्त प्रकृति-विकृतियाँ जिसक्री शाखाएँ हैँ; छन्द यानी वेद, जिसके पत्ते 
हैं ( जसे पत्तों से वृक्ष की रक्षा होती है वैसे ही वेदों तथा वेदोक्त कर्मों द्वारा ही 
संसार का रक्षण होता है), जो उस अच्वत्थ अर्थात्‌ क्षणभंगुर, पर तत्वज्ञान के 
बिना अनाद्यन्त समूल संसारवुक्ष को जानता है, बही बेदबित्‌ है । 


एकायनोऽसो हविफळरस्त्रसुलङ्चदुरसः पञ्ननिधः षडात्मा । 
सप्तत्वगष्टविटपो नवाक्षो दशच्छदी हिखगो ह्या।दिवुक्षः ॥ 
( श्रीमद्भागवत १०.२.२७) 


अर्थात्‌ इस संसारवृक्ष का एक मूलप्रकृति ही आधार है। सुख-दु:ख दो फल हैं । सत्त्व, 
रज, तम तीनों गुण इसके मूल हैं । धर्म, अर्थ, काम, मोक्ष ये चारों पुरुषार्थ अथवा 
चारों वर्ण या चारों आश्रम उसके रस हें। पाँच ज्ञानेन्द्रियों द्वारा होनेवाले पंच 
प्रकार के ज्ञान ही इसके विभिन्न प्रकार हें। जायते, अस्ति, वधते, विपरिणमते, 
अपक्षीयते, विनश्यति ये षड्विध भावविकार अथवा वुभुक्षा, पिपासा, शोक, मोह, 
जरा, मृत्युरूप ऊमयाँ अथवा त्वक्‌, मांस, रुधिर, मेद, मज्जा, अस्थि आदि पट्‌ 
धातु इस संसारवृक्ष के स्वभाव हैं। रक्त, मांस, मेदा, अस्थि, मज्जा, शुक्रलप अथवा 
पंचतन्मात्रा एवं अहंतत्त्व, महत्तत्त्व ये सात संसारवुक्ष की त्वचाएँ हैं | पंचमहाभूत 
एवं मन, बुद्धि, अहंकार ये आठ उसको शाखाएं हैं । शरीर के श्रोत्रादि नो छिद्र हो 
उसके कोटर हैं। प्राण, अपान, व्यान, समान, उदान, नाग, कूर्मं, ककल, देवदत्त, 
धनंजय ये दश प्राण ही उसके पत्र हें और जोव तथा ईश्वर दो उस पर रहनेवाले 
पक्षी हें । इस प्रकार समष्टि सूक्ष्म-स्थूल शरीर को ही यहाँ वृक्ष कहा गथा है । 

एक परमेरवर ही इस सद्रप वृक्ष की उत्पत्ति का कारण है। उन्हींमें इसकी 
स्थिति तथा उन्हींमें इसका पोषण होता है। मायामोहित लोग ही उत्पादक, 
पालक, संहारकरूप में उनमें भेद देखते हैं। विद्वान्‌ लोग तो एक ही तत्त्व का दर्शन 
करते हैं । 


केवळ वृक्ष के रूपकमात्र से परस्पर विरुद्ध मतों, विश्वासों, सम्प्रदायों, रीति- 
रिवाजों का समन्वय नहीं किया जा सकता । अन्यथा बिना किसी सुस्थिर आधार 


क्या वेद-द्ाच्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ३५१ 


के ही वक्ष, शाखाओं एवं पत्तियों के दृष्टान्तमात्र से जसे विविध मत-मतान्तरों का 
समन्वय किया है वेसे ही आस्तिक-नास्तिक, हिन्दू-मुसलमान, ईसाई-पा रसी, पुण्य- 
पाप, गुण-दोष, सुख-दुःख, शुभ-अशुभ सभीका समन्वय किया जा सकता है। 
सांख्यों के अनसार विइव की संपूर्ण विविधता गुणवेषम्य के आधार पर व्यक्त होती 
है। वेदान्त के अनुसार सव विविधताओं का मूळ ब्रह्म ही है । नयायिक, वशेषिकों 
के अनुसार परमाणु सवके आधार हैं। परन्तु आस्तिक मतों में विविधता का मूल 
कर्भवैचित्र्य ही है । विकासवाद में बह मात्य नहीं हैं। अतएव विकासवाद सवंथा 
खण्डितप्राय सिद्धान्त हैं । हिन्द-समाज की एकता के लिए वेदादि शास्त्रों का प्रामाण्य 
मानना अनिवायं है । उसके बिना महान्‌ एकता की अनूभूति का स्वप्न, स्वप्न ही 
रहेगा । यदि आप विविध असंगत स्वरों को रोकना चाहते हें तो आपको विकास के 
भ्रम में न पड़कर शास्त्रसिद्ध कर्मवाद एवं ब्रह्मवाद का ही सिद्धान्त अंगीकार करना 


होगा । 


आजकल धर्म, संस्क्रति, राजनीति, भाषाविज्ञान सभी क्षेत्रों में विकासवाद का 
सिद्धान्त लागू किया जाता है। बहुत-से भारतीय विद्वान्‌ भी इसे ही मानकर भार- 
तीय विषयों की व्याख्या करते हें । अतः यहाँ संक्षेप में विकासवाद पर विचार करना 
अनुचित्त होगा । 


चार्ल्स डाविन विकासवाद के प्रवर्तक माने जाते हैं। उन्होंने जहाज द्वारा संसार 
की यथासंभव यात्रा की | द्र-द्र के टापुओं में जाकर विविध जातियों के जन्तुओं का 
अवलोकन किया । एक-एक जाति के अगणित भेद उन्हे मिले । माल्थस के प्राणि- 
संख्यावृद्ध-विचार को पढ़कर उन्होंने यह भी देखा कि जीवधारियों की संख्या १-२- 
४-८-१६ के हिसाब से ज्यामितिक रेखागणित के अनुसार बढ़ रही है। किन्तु खाद्य की 
संख्या १, २, ३, ४ के क्रम से अंकगणित के अनुसार बढ़ती है। लड़ाइयों महा- 
मारियों तथा विविध विप्ळवों द्वारा होनेवाळे संहारों से ही जनसंख्या नियमित 
होती है | ( यद्यपि यह मत आजकल पुराना पड़ गया ) | 


डाविन ने प्रतिइन्द्रिता एवं संघर्षं को स्वाभाविक माना है। इसमें योग्यतम 
बचता है । किसी कारण विशिष्ट शारीरिक रचना एवं विशिष्ट शक्ति से ही विशिष्ट 
प्रदेशों में प्राणियों को प्राण बचाने की सुविधा होती है। इस तरह जो विशिष्ट निवास- 
स्थान.के योग्य शरीरवाले होते हें, वहाँ उन्हींकी संतानें बढ़ती हैं। ओरों की या तो 
नष्ट हो जाती हैं अथवा सुविधा के अनुसार कहीं अन्यत्र जाकर उन्हें प्राण बचाना 
पड़ता है । प्रकृति योग्यतस का चुनाव करके उसको रक्षा करती है, ओरों की उपेक्षा 
करती है, अतः वे नष्ट हो ज:ती हैं यद्दी जीवन-संग्राम का मूल भी है। बलबान्‌ 
निबलों को नष्ट करके अपने को सुस्थित रखते हैं। जिसमें अपने को परिस्थिति के 


२५२ विचार-पीयूष ॥ आधुनिक चाद 


अनुसार बचाने की क्षमता होती है, उनकी सन्तानवुद्धि होती है। इन्हीं अवस्थानुरूप 
परिवतंनों से विभिन्न जातियों का प्राकट्य हुआ है। घोड़े, भेड़ पालनेवाले 
लोग बहुतों को छाँटकर अपने-अपने मतलब के जानवरों का संग्रह कर लेते हैं। 
उनमें इच्छानुरूप विभिन्नता उत्पन्न करते हैं । पशु-पक्षियों की बहुत-सी जातियाँ नष्ट 
हो गयीं । उनका वर्तमान जातियों से बहुत कुछ साहृरय उपलब्ध होता है । भेद यही 
है कि पहली जातियाँ वर्तमान जातियों जेसी उत्तमता को नहीं प्राप्त हुई थीं। 
पृथिवी की वर्तमान जातियों का साहश्य स्पष्ट दीखता है। इससे निश्‍चय होता 
है कि किसी समय छोटे जन्तुओं की एक ही जाति रही होगी । उन्‍्हींके ही सूक्ष्म अण्डे 
जल-वायु आदि के प्रवाह से समस्त भूमण्डल में फेले। उन्हींमें से विकासक्रम से 
वर्तमान जातियाँ निकली हैं । गर्भावस्था में सभी प्राणी एक-से ही देख पड़ते हैं। 
अनेक जन्तुओं में कितनी ही आरंभिक इऱ्द्रियाँ गर्भावस्‍था में पायी जाती हैं जिनका 
पुण विकाश नहीं होता । इसी तरह निरीक्षण अनुमान और परीक्षण के 
द्वारा डाविन ने विकास-सिद्धान्त स्थित किया । 

वस्तुतः वेदान्तियों का ब्रह्म एवं सांख्यों की प्रकृति अनन्त प्रपंच का भण्डार 
है । उसमें शक्तिरूप से सभी वस्तुएँ होती हैं। कारणावस्था में कार्यशक्तियाँ अव्यक्त 
रहती हूँ। क्रमेण सहकारिसापेक्ष होकर व्यक्त होती हैं। धरती में अगणित बीज 
रहते हैं, विशिष्ट जल-वायु के योग से अंकुरित, पुष्पित, पल्लवित होने पर उनके भेद 
दृष्टिगोचर होते हैं मृत्तिका एवं सुवर्ण से विविध प्रकार के भूषण सहकारी मिलने 
पर कुम्भकार और स्व्णंकार की इच्छानुसार व्यक्त होते हैं। सारूप्य, वरूप्य, 
साधम्यं, वेध्यं ही तो जगत्‌ का वेचित्रय है। एक-एक अवान्तर या मूलभूत कारणा- 
वस्था से ही विभिन्न चेतन-अचेतन वस्तुओं का विकास या प्रादुर्भाव होता है। पानी 
की मछलियों तथा जंगल के जानवरों में भक्ष्य-भक्षकभाव, .मात्स्यन्याय से प्रसिद्ध है। 
हस्तहीनों को हस्तवाले, अपदों को पदव।ले तथा छोटों को बड़े जीव खा जाते हैं, यही 
जीवो जीवस्य जीवनम्‌ का स्वरूप है। परन्तु यह सब स्वाभाविक नहीं, किन्तु क्षुधा 
का ही उपद्रव है। स्वभाव से तो सभी प्राणी अम्रृतस्य पुत्रा: ( ऋ० सं० १०.१३.१ ) 
के अनुसार परमेश्वर के पवित्र पुत्र हैं । मनमें समानता स्वतंत्रता भ्रातृता ही स्वा भा- 
विक है। अनादि अविद्या, काम, कमं के संसर्ग से उनमें अस्वाभाविक शोषित-शोषक 
भाव का उद्भव होता है । 


डाविन ने अवस्थाभेद से इन्द्रियों एवं शक्तियों के उपयोग एवं अनुपयोग से 
व्यक्तियों में प्रथम भेद माना है। 

अध्यात्मवाद में तत्तत्‌ अनन्त विचित्र कार्यो के अनुगुण उन उन कारणों में 
शक्तियाँ रहती हैं । सूक्ष्म वट-बीज में अंकुर, नाल, स्कन्ध, शाख-उपशाखा, पत्र-पुष्प, 
फल, रूप, रस, गन्ध विभिन्‍न कार्यों की शक्तियाँ रहती हैं। डाविन के अनुसार मनुष्य 
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की एवं पशु की वुड़ि एवं शरीर में समानता मिळती है। जेसे मछलियों से कछ्वा , 
पक्षी आदि क्रम से बन्दरों का आविर्भाव हुआ वेसे ही बन्दरों से मनुष्यों का विकास 
हुआ । उसके अनुसार वन्दर मनुष्य के सगे भाई नहीं तो चचेरे भाई अवश्य ही 
हैं। दोनों के पूर्वज एक हैं। पशुओं में स्मृति, सौंदर्य, ज्ञान, सहानुभूति आदि गुण 
मनुष्यों के समान ही होते हैं । घोड़ों, कुत्तों, पक्षियों को शिक्षित भी किया जाता है। 
उसके अनुसार सामान्य कीटों से लेकर मनुष्य तक क्रमिक विकास मानना उचित है। 
बीच की श्रेणियों को छोड़कर देखने से कीड़ों एवं मनुष्यों में बहुत भारी भेद मालूम 
पड़ता है । किलु क्रमातुगत रूप से देखने पर कोई आइचय की वात नहीं लगती है । 
फिर भी यह सारा वेचित्र्य निर्हेतुक नहीं हो सकता । अतः शक्ति-वेचित्र्य के साथ कर्म- | 
वेचित्र्य ही जगत्‌ की विचित्रता का हेतु मानना होगा । परन्तु डाविन के भौतिकवादी 
विकास में कमं का कोई महत्त्व नहीं है। समानता होने पर भी सबका कार्य-कारण- 
भाव नहीं होता । सीधे मुकुट से कुण्डल एवं कुण्डल से मुकुट नहीं होता । रूप से 
शब्द, गन्ध से रूप, निम्त्र से आम्र या कटहल, कदम्त्र ये परस्पर से उत्पन्न नहीं होते । 
भतः मछली से बन्दर या बन्दर से मनुष्य होनेकी कल्पना निराधार है। यदि ऐसा 
होता तो आज भी बन्दर से मनुष्य की उत्पत्ति दिखायी पड़ती । फिर मछली से 
मछली बनने की परंपरा क्‍यों दीखतो है? जसे प्राचीन काल में बीज से अंकुर होते 
थे, वेसे आज भी होते हैं । मछली, बन्दर आदि से आज भी मछली एवं बन्दरों की 
उत्पत्ति होती है, यह सब विकास के विरुद्ध ही है । 


हवंटं, स्पेन्सर, हेमिल्टन एवं माइन्सेल आदि विकासवादियों के अनुसार दिक्‌, 
काल, द्रव्य, धृति, शक्ति, चित्त, आत्मा, परमात्मा आदि प्रत्यय हें। उनका मूल एवं 
स्वभाव दुर्बोध एवं अनिर्वचनीय है । 


हट सभी मतों का आधार प्रत्यक्ष ही मानता था | अतः अन्य वस्तुओं का 
निर्णय उसके लिए अवश्य ही अज्ञेय है । परन्तु अनुमान तथा आगम प्रमाण मानने- 
वालों के लिए अज्ञेय नहीं है। (दि ओल्ड रिडछ एण्ड न्यूएस्ट आंसर पुस्तक में कहा 
गया है कि नवीन वेज्ञानिक पहले को तरह अन्धी प्रकृति के हाथ में न रहकर प्रकत 
को अपने हाथ में रखने की शिक्षा देते हैं। विकास को मनमानी नहीं, प्रत्युत नियम- 
वद्ध होकर कायं करनेवाला बतलाते हैं। डाविन, हक्सरे, हैकक आदि के समय 
का संसार प्राकृतिक था । परन्तु अवके वेज्ञानिकों को संज्ञ, सवंशक्ति परमेश्‍वर 
स्वीकृत है । 


इस तरह कर्मो द्वारा जीवों को अवस्था बदलती है। मनमानी प्रक्रि मवखी 
से चिड़िया और चिड़िया से साँप नहीं बना सकती । सर ओलिवर लॉज का कहना 
है कि विकास तो कुड्मल (कलिका) से पुष्प एवं बीज से अंकुर बनानेवाला निश्चित 
४५ 
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नियम है। नवीन विज्ञान के अनुसार कई प्राणी ऐसे पाये गये हैं, जिन्होंने अपने 
आदि जन्म से लेकर अब तक अपना रूप बिलकुल नहीं बदला । ये ही स्थिर शरीर- 
वाले कहे जाते हैं । हेकल आदि के अनुसार मनुष्य को जन्मे ८ लाख २० हजार वषं 
हुए । इसी बीच उसने इतनी उन्नति की । पर मि० जॉन टी० रोड को नेवादा में एक 
६० लाख वषं का पुराने जूते का तल्ला पत्थर की दशा में मिला । तभीसे विकास- 
वाद सर्वंथा धराशाही हो गया। पृथ्वी की आयु अबतक जितने भी प्रकारों से 
सिद्ध की गयी, उनमें से कोई भी प्रकार इस जूते के कारण विकासवाद को सव 
कड़ियाँ उपपन्न करने में समर्थ नहीं है। अमीवा से लेकर मनुष्य तक न जाने कितनी 
कड़ियाँ हैं। यदि एक-एक कड़ी करोड़ वषं ले तो ज्यादा से ज्यादा पृथ्वी कितनी 
पुरानी हो सकती है, इसका अन्दाजा लगाना भी कठिन है। अभी हाल में यह 
सिद्धान्त स्थित हुआ कि “मनुष्यों का विकास बन्दरों से नहीं हुआ, प्रत्युत बन्दरों का 
जन्म मनुष्यों से हुआ है |” इन वेज्ञानिकों का कहना है कि पूर्वकाल के मनुष्यों ने 
ज्ञान-विज्ञान में बहुत उन्तति की थी, इसलिए उनके सिर कमजोर हो गये थे । कुछ 
दिनों बाद वे असभ्य जंगली हो गये। उनमें से कुछ बनमानुस और कुछ बन्दर बन 
गये । ये नवीन वेज्ञानिक पुराने वेज्ञानिकों से कहीं अधिक सूक्ष्मदर्शी हैं । इन्होंने 
अपने तजुब से पुराने ज्ञानों में अधिक वृद्धि की है । अतः परिस्थिति, संयोग या इत्ति- 
फाक के अनुसार नहीं, किन्तु कर्मो के अनुसार ईश्वराज्ञानुसार ही प्रकृति जीवों के 
शरीरों को विकसित करती है । जसे बीज से वृक्ष, कली से फूल का विकास होता है, 
वेसे ही ईइवरीय नियमानुसार सब विकास ठीक हैं। 


विकासवादियों के मतानुसार प्राकृतिक पदार्थो का मूल कारण 'ईथर' है। उसी 
की कल्पना ओर तरंगावली से विद॒त्‌, प्रकाश, शब्द ओर गर्मी उत्पन्न होते हैं। उसी 
के अतिसुक्ष्मक्रणों को 'इलेक्ट्रोन' कहते हैं। इन्हींके संघात से विद्य॒त्‌ बनती है। 
यही शक्ति के रूप से स्थूल आकार में 'मेटर' कहलाती हैं। मेटर की विरल दशा को 
'गेस', तरलूदशा को 'छिक्विड' तथा ठोस दशा को 'सालिड' कहते हैं। ईथर से 
उत्पन्न ये पदार्थ घनीभूत होकर और आकर्षण-विकर्षंण के नियम से चक्राकार गति 
में हो जाते हें। कुछ समथ बाद वही चक्र सूर्य बन जाता है। सूयं में गर्मी तथा 
गति के कारण चक्कर पड़ जाते हैं। उससे कुछ अंश अलग होकर दूसरे ग्रह बन जाते 
हैं। उन ग्रहों से उपग्रह बनते हैं। इसी प्रकार के ग्रहों में से हमारी पृथ्वी एक ग्रह 
है । यह पहले गमं थी, फिर धीरे-धीरे ठण्डी हुई। उसीसे भाप, बादल, पानी, समुद्र, 
भूमि एवं जीव पेदा हुए । वनस्पति एबं जन्तुओं के भी पहले चेतनता उत्पन्न हुई । 
उसीकी एक शाखा एक कोष्ठधारी 'अमीवा' बन गये | अमीवा इतने बढ़े कि उन्हें 
खाने-पीने की वस्तुओं की दिक्कत होने लगी । उन्हींकी वे सन्तानें, जो शारीरिक 
प्रयत्न तथा मानसिक अभ्यास में बलवान्‌ थीं, जीवन-संग्राम में बच गयीं । वे फिर 
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बढ़ीं, भोजन के लिए संग्राम जारी रहा | योग्य बचे, अयोग्य मारे गये। बचे हुए 
अमीवा पहलेवालों से कुछ भिन्न प्रकार के थे | इनमें भी वही संघर्ष चला । मरते- 
बचते, परिस्थिति के अनुसार आकार-प्रकार बदलते-बदलते मछली मेंढक, साँप, पक्षी, 
गाय, बेल, बन्दर, बनमानुस और मनुष्य की उत्पत्ति हुई। 


“सब प्राणियों का एक ही तत्त्व से बनना, सबमें जीवन ओर संतति-यारण 
करनेवाले समान अवयवों का होना सिद्ध करता है कि सब एक हो मूलयंत्र के उसी 
प्रकार सुधरे रूप हैं, जिस प्रकार आरम्भ को साइकिल भद्दें ढंग को थी, उसमें 
सुधार होते-होते आज की साइकिल बन गयी | अबतक की सभी साइकिलों को 
एक कतार में रखें तो पता लगेगा कि एक के ही ये सब सुधरे रूप हैं। इसी 
प्रकार सभी प्राणी अमीवा के सुधरे रूप हैं । जसे तोम पहिये ओर दो पहिये को मोटर 
दो वस्तुएँ नहीं, वसे हो बिना पेर का साँप ओर सैकड़ों पेरोंवाला कनखजूरा कोई दो 
वस्तु नहीं | पहले का सुधरा हुआ रूप ही दूसरा है। पहले सादी, फिर संगोणं; पहले 
बिना हड्डोवालो, फिर हट्टोवाली, पहले जोडोंवाली, फिर सपाट रचना का क्रम यांत्रिक 
ही है। जमीन खोदने से भी यहो क्रम मिळता है। संदी रचनावाले नोचे को तहों 
में ओर क्लिष्ट रचनावाले, हड्टावाले ऊपर को तहों में मिळते हें। मनुष्प्र-गर्भ पहले 
अमीवा की तरह एक कोष्टवाळा, फिर मछली के आकार का, फिर क्रमशः मण्डूक, 
सपं एवं पक्षो के आकार का होता है । फिर वन्दर की शकरू का होकर मनुष्प्र हाता 
है। इस तरह भूगोल के प्राणियों की शरीर-रचना, यत्र-तत्र प्राप्त हड्डियों को रचना 
तथा विभिन्न देशों में स्थित प्राणियों की शरीररचना को तुलना करने पर यही प्रतोत 
होता है कि सत्र एक ही मोलिक् यंत्र के परिशोधित एवं परिवधित स्तररूप हें । कई 
स्त्रियों के चार या आठ स्तन होते हैं । कई मनुष्यों को पुछ होतो है। इससे मालूम 
होता है कि मनुष्य भी उन योनियों से होकर आया है जिनमें अधिक स्तन एवं पूछ 
होते हैं । कान न हिला सकने ओर आँत उत्रने को बोीमारो से प्रतोत होता है कि 
मनुष्य के ये अग राक्तिहोन हो गये | कहीं एक ही प्राणी में इन दो प्रकार के प्राणियों- 

-जस्ते अंग पाये जाते हैं| चमगादड़, उड़ती गिळइरी लुप्त कड़ियों के उत्तम निदशक 
और विकास के प्रमाण हें ।' 


इस सम्बन्ध में कहना यह है कि यन्त्रों का विकास जेसे किसी चेतन की 
बुद्धि का परिणाम है, वसे ही विइव का विकाश किसी चेतन ईश्वर से ही सम्भव है | 
भले ही साइकिलें एक ही यंत्र के विकास हों, फिर भी मोटर, रेल, वायुयान तथा 
कारखानों के यन्त्र सभी साइकिल के हो विक्रास नहीं। इसी तरह सांपों के अवान्तर 
भेद साँपों के विकास भले ही हों, पर कनखूजरा, बड़ो गिजाया और छोटी गिजायी 
आदि का स्वतंत्र ही अस्तित्व क्यों न माना जाय? निराकार जीव कमंवश 
विभिन्न योनियों से होता हुआ मनुष्ययोनि में आया, इसमें कोई मतभेद नहीं । किन्तु 
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अमु जीवित देह से ही सब प्रकार के जीवित देह वने, यह कल्पना संथा निरा- 
धार है। 

कहा जाता है कि संपूर्ण संसार परिवर्तन का फल है। किन्तु परिवतन या 
गति जड़ पदार्थ का स्वाभाविक धर्म नहीं हो सकती । व्यवहार में देखते हैं कि घड़ी 
में गति का परिवर्तन घड़ी का स्वाभाविक धर्म नहीं, बंदूक द्वारा चलनेवाली 
गोली की गति स्वाभाविक नहीं है, घड़ी और गोली पहले गतिहीन थीं, अन्त में 
भी गतिहीन होनेवाली हैं। बीच में किसी चेतन द्वारा ही उनमें गति मिळती है। 
इसी तरह संसार में तेज, जल, किरण, वायु आदि सभी पदार्थो में गति या परिवतन 
किसी चेतन से ही मिळना चाहिए । घड़ी और गोली की गति-के तुल्य ही -संसार 
की गति भी न पहले थी, न अन्त में रहेगी। उसे गति देनेवाला चेतन ईश्वर ही है। 

'साइन्स एण्ड रिलीजन/ में प्रसिद्ध विद्वान्‌ डॉ० जे० एम० फ्लेमिग का कहना 
है कि 'साइन्स के स्त्राध्याय से हमें इस प्राकृतिक जगत्‌ में तरक्की व योजना, धारणा 
और विचार दिखलायी पड़ते हैं | ये बातें इत्तिफाक से अचानक नहीं आ गयीं । ये 
विचार चतन्य की सूचना देते हैं । यह संसार बिना विचारवान्‌ के कभी नहीं बन 
सकता । महषि व्यास ने भी उपनिषदों के आधार पर शारीरक-सूत्र में कहा ही है 
कि जड़ प्रकृति में ईक्षण नहीं बन सकता, किन्तु यह संसार ईक्षणपुर्वंक ही हो सकता 
है : ईक्षतेर्नाशब्दम्‌ । (ब्रह्मसूत्र, १.१.५ ) 

कुछ विकासवादियों की कल्पना है कि “पृथ्वी पर गिरनेवाली तारकाओं 
द्वारा जीवन का वीज हमारे यहां पहुँचा ।” किन्तु इसमें शंका यह होती है कि 
क्या प्रोटोप्छाज्म में इतनी शक्ति है कि तारिकाओं से पृथ्वी पर पहुँचने तक उनमें 
जीवन अवरिष्ट रह पाता होगा ? दूसरी कल्पना यह है कि “असंख्य वर्षों के पहले 
अनुकूल स्थिति पाने पर जीवन का एकदम प्रादुर्भाव हुआ ।' किन्तु इस पर विकास- 
वादी ही कहते हैं कि 'जीवन का आरम्भ कब हुआ, कसे हुआ, इसपर वेज्ञानिकों 
को अबतक कुछ ज्ञात नहीं । इससे स्पष्ट है कि 'चेतन्य कंसे आता है ?” यह वेज्ञा- 
निकों को माळूम नहीं । परन्तु उनका विश्वास है कि वह है प्राकृतिक';क्योंकि उनके 
मत में चेतन प्रोटोप्छाज्म हो है। प्रोटोप्लाज्म, जो शहद को भांति तरल पदार्थ 
है, हाईड्रोजन, नाइट्रोजन, फास्फोरस आदि बारह भौतिक पदार्थों से बना है जो 
जड़ ही हैं। ये भौतिक पदार्थ 'इलेक्ट्रोन' के न्यनाधिक मेळ से बनते हें। इलक्ट्रोन 
खण्ड-खण्ड है, अर्थात्‌ ये सव पदार्थ परमाणुओं से बने हैं। जीव भी प्राकृतिक परमाणुओं 
से ही बना है। हक्सले के मतानुसार “चेतन' पदार्थ दीपज्योति अथवा पानी के भवर 
के तुल्य नित्य प्रतीत होने पर भी प्रतिक्षण बदलनेवाली व्यक्तियाँ ही हैं। नये-नये 
परमाणु मिलते हैं, पुराने अळग होते रहते हैं यह धारा निरन्तर बहती रहती है, 
इसलिए ज्ञान एवं चेतन्य का सिलसिला नहीं टूटता । 
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नवीन विज्ञान के अनुसार प्रत्येक परमाणु कई इलेक्ट्रोनों से बना होता है । 
इलेक्ट्रोन एक दूसरे से चिपकते नहीं, प्रत्युत दूर-दूर रहते हैं । जिस प्रकार तारका- 
समूह दूर-दूर रहकर भी एक तारापिण्ड या सौर-जगत्‌' कहलाता है, उसी प्रकार अनेक 
इलेकट्रानों से बना हुआ 'एटम' भी है। इसी एटम से उपर्युक्त बारह पदार्थ बनते हैं । 
इन्हीं बारह पदार्थों से ज्ञान, चेतन्य या आत्मा बना है। अतः वह भी परिवर्तशील 
है। वैज्ञानिकों के अनुसार परमाणुओं की गति प्रति सेकेण्ड एक लाख मील है । यहाँ 
विचारणीय बात यह है कि जुदा-जुदा रहकर इतने वेग से चलनेवाले परमाणु किस 
प्रकार अपना ज्ञान दूसरे परमाणु में डालते हैं अथवा किस प्रकार ज्ञान एक परमाणु 
से उड़कर दूसरे परमाणु में जाता है और चंतन्य स्थिर रहता है ? बीसों वर्ष पढ़ाने 
पर भी विद्यार्थी भूल जाता है, पर बिना किसी साधन के दूर-दूर स्थित परमाणु इतने 
वेग से दौड़ते हुए अपना ज्ञान दूसरे में फेंककर चले जाते हैं और दूसरे उस ज्ञान को 
ले लेते हैं, यह कितनी आइचश्रंजनक और असंगत बात है ? 

दिसम्बर सन्‌ १९२३ के 'चिल्ड्रेन्स न्यूज' पत्र में प्रो० रिचर्ड की 'थर्टी इयसं 
आफ साइकिकल रिसर्च' नामक पुस्तक का विज्ञापन छपा है। उसी पुस्तक का 
एक उद्धरण है कि 'पचास वपं पूर्व भौतिक-विज्ञान का यही रुख था कि जो बात 
भौतिक-विज्ञान से सिद्ध न हो, उसका अस्तित्व ही नहीं, वह ढोंग है। किन्तु आज 
ऐसे भी प्रमाण मिल रहे हैं कि भौतिक-बिज्ञान की पहुँच के बाहर भी पदार्थों का 
अस्तित्व है । ऐसे पदार्थों को 'साइकिकल' कहते हैं। यह शब्द जीव के लिए व्यवहूत 
होता है। जीवात्मा को अब कोई भी भौतिक नहीं कहता । डाविन के सुपुत्र प्रो० 
जार्ज डाविन ने १६ अगस्त, सन्‌ १९०५ को दक्षिण अफ्रीका में 'ब्रिटिश असोशियेशन' 
के प्रधान की हैसियत से कहा है कि 'जीवन का रहस्य अब भी उतना 
ही गूढ़ है जितना कि पहले था ।' घ्रो० गेडिस कहते हैं कि 'कुछ प्रामाणिक विज्ञान- 
वेत्ता, जो जीव के एफ लोक से दूसरे लोक में आगमन को कल्पना को संतोषजनक 
मानते हैं, ऐसा भी मानते हैं कि जीव प्रकृति की भाँति अनादि है | दूसरे 
एक विद्वान्‌ का कहना है कि “चेतन के प्रभाव के बिना जड़ पदार्थो में चेतना आ ही 
नहीं सकती ।” विज्ञान का यह नियम पृथ्वी के आकर्षण-नियम के समान अटळ 
प्रतोत होता है । जबसे मनोविज्ञान, मस्तिष्क्रशास्त्र एवं आत्मविद्या का अन्वेषण हुआ, 
तबसे जीवसम्बन्थी सभी शंकाएं निवृत्त हो गयीं ।” 

मनोविज्ञान के एक विद्वान्‌ का कहना है कि 'किंसी भी जीवन-कार्य की संगति 

भौतिक नियमों से स्पष्ट नहीं होती । आँसू या पसीना निकलने के नियमों 
का भी स्पष्टीकरण अभीतक नहीं हो सका ।' मस्तिष्कशास्त्र के जन्मदाता “गॉल' 
का कहना है कि 'मेरी राय में एक ही निरवयव वस्तु है, जो देखतो ओर सुनती- 
स्पर्श करती है; प्रेम, विचार एवं स्मरण करती है, पर अपना कायं करने के लिए 
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वह मस्तिष्क में अनेक भौतिक साधन चाहती हैं।' इससे वेदान्त के द्रष्टा, सरष्टा, 
श्रोता, घ्राता आत्मा का ही वर्णन मिलता-जुलता है। आत्मविद्या के प्रसिद्ध पण्डित 
सर ऑलिवर लाज लिखते हैं कि 'एकबार आप इस बात को देखें कि अन्तःकरण 
बड़ी वस्तु है । वह इस मशीन ( शरीर ) से बाहर की वस्तु है। ऐसा नहीं कि जब 
शरीर नष्ट होता है, तत्र वह अपना अस्तित्व खो देती है | हम जितने दिनों तक पृथ्वी 
पर रहते हैं, उतने ही दिनों के लिए हमारा अस्तित्व परिमित नहीं । हम श्रिना शरीर 
के भी रह सकते हैं | हमारा अस्तित्व बना ही रहेगा । में ऐसा क्यों कहता हूं ? इस- 
लिए कि ये सब बातें विज्ञान के आधार पर स्थित हैं । बहुतों ने अभी इसका अनुभव 
नहीं किया, पर यदि कोई तीस-चालीस वर्ष तफ अपनी आयु इस विषय में लगाये, तभी 
वह यह कह सकने का अधिकारी होगा कि अत्र में क्रिसी स्थिति में पहुँचा हूँ । इन 
बातों से ज्ञात होगा कि जीव का स्वतन्त्र अस्तित्व विज्ञानसम्मत है। अब ईशवर- 
नियंत्रित प्रकृति से विकास उसी प्रकार मान्य है जिस प्रकार कली से फूछ का विकास 
होता है। जेसे कली से फूल हो होगा, भ्रमर नहीं, बीज से वृक्ष ही होगा, मूग नहीं, 
वेरे ही ईश्वरीय नियमानुसार पदार्थो का विकास होगा | यह टी० एच० हक्सले के 
'एनीवसंरी ऐड्रेस' के इन वाक्यों से स्पष्ट है कि प्रत्येक पशु और बनस्पति को सभी 
जातियों में कुछ विशेष प्राणी ऐसे होते हैं, जिनको में (स्थिर आक्कति' नाम देता हूं, 
उनमें सृष्टि से लेकर अबतक कोई विकास नहीं हुआ । 


मद्रास हाईकोर्ट के जज टी० एल० स्ट्रेज का कहना है कि “जरू-कृमियों में 
बहुत प्रकार के भिन्न-भिन्न रूपवाले जीव-जन्तु प्रतिदिन उत्पन्न होते हैं । इनके लिए 
यह आवश्यक नहीं कि वे एक दूसरे से विकृत होकर उत्पन्न होते हों, प्रत्युत वे तो एक 
दूसरे से अपेक्षारहित होकर एक ही समय में अलग-अलग आकार के साथ उत्पन्न होते 
हें । इससे क्रम-विकासका स्पष्टतया खण्डन हो जाता है। अनुभव भी यही है कि सिर 
में मेल जमने से जुएं साक्षात्‌ उत्पन्न होती हैं। वे अनेक अन्य देह धारण करने के 
बाद जुएं नहीं बनतीं। खाट का खटमळ मलिनता से ज्यों-क्रा-त्यों उत्पन्न होता है। 
सत्र के कीड़े संसार के समस्त देशों में एक ही आकार के उत्पन्न होते है ।” इस घट- 
नाओं से सिद्ध होता है कि अमुक आकार प्राप्त करने के लिए अनेक आकारों का 
चक्कर लगाना आवश्यक नहीं । जिस ईश्वर द्वारा चन्द्र-सू्य बनते हैं, जिससे अभीवा 
बनते हैं, उसीसे स्वतन्त्र अन्य शरीर भी बन सकते हैं । 
इसीलिए एक आधुनिक अपची "प्रसिपल्स ऑफ जुआलोजी' ( प्राणिविज्ञान के 
सिद्धान्त ) पुस्तक में लिखता है कि 'पुथ्वी पर उत्पन्न, बिना हड्डी के जन्तुओं और 
मनुष्यादि हड्डीवाले प्राणयोंमें एक समान ही उन्नति देखी जाती है, किन्तु इस समा- 
नता का यह अर्थ नहीं कि एक प्रकार के प्राणी से दूसरे प्रकार के प्राणी विकसित 
हुए हैं आदिम मत्स्य ही सपंगशील प्राणियों का पूरवंज नहीं ओर न मनुष्य ही अन्य 


दया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ३५९ 


स्तनधारियों से विकसित हुआ है। प्राणियों की श्रुंखला किसी अभौतिक तत्त्व से 
सम्बन्ध रखती है। जिसने पृथ्वी पर अनेक प्रकार के प्राणियों की सृष्टि करके अन्त 
मे मनुष्य को बनाया है : 


ब्रह्मावलोकधिषणं सुदसाप देवः । ( श्रीमद्‌भागवत ११.९.२८ ) । 


इसके अत्तिरिक्त परमेश्वर का अस्तित्व मानने पर प्रकृति की स्वतंत्रता का कोई अर्थ 
ही नहीं रह जाता । फिर तो अनादिसिद्ध जीवों के शुभाशुभ कर्मों के अनुसार उनके 
सुख-दुःखादि फल-भोगार्थं ही देह का निर्माण अपेक्षित होता है। सुख-दुःख की न्यूनता- 
अधिकता देह की बनावट पर निर्भर है । इस दशा में जिन प्राणियों को उनके कर्मा- 
नुसार जेसा सुख-दुःख देना है, सीधे तदुपयोगी ही शरीर का निर्माण आवश्यक है। 
व्यर्थं असंख्य शरीरों में घुसा-फिराकर जीव को उस शरीर में लाना परमात्मा के लिए 
उचित नहीं । कर्सफलों को भुगतवाने के लिए यदि किसी अपराधी को तीन मास को 
कालकोठरी की सता देनी है, तो पुलिस उस व्यक्ति को वर्णो इधर-उधर को हवालातों 
में भटकाती फिरे, यह न्याय नहीं । अतः ईइवर एवं जीव-तत्त्व मान लेने पर क्रम- 
विकास का कोई भी स्थान नहीं रह जाता । 


विकास-सिद्धान्त की मान्यता है कि 'चेतनकोष्ठ' से प्राणी बनता है। उन्हीं 
चेतनकोष्टरों से समस्त प्राणियों की रचना हुई। इन सव जीवित प्राणियों में तोन 
सामान्य बातें हैं : { १) सब प्राणियों के शरीर एक ही सरल पदार्थो से बने है । पशु- 
पक्षियों के शारीरिक तत्वों में कोई अन्तर नहीं । ( २ ) सब्र प्राणी अपनी क्षीण शक्ति 
फिर से प्राप्त कर लेते हैं । प्रतिदिन काम करके श्रान्त होते हैं, विश्राम के अनन्तर पुनः 
ताजे हो जाते हैं । (३ ) यंत्रों की भाँति सुधरते-सुधरते एक शरीर से अन्य शरीरवाछे 
होते हैं। सब प्राणियों के आठ स्थान होते हैं: ( १ ) पोषण--बाहर से पदार्थ लेना, 
पचाना ओर सारे शरीर में पहुंचाना, ( २ ) सवासोच्छवास, ( ३ ) मळत्याग, ( ४) 
रक्तप्रसार, ( ५ ) प्रेरणा, { ६ ) आवारस्थान ( जिससे शरोर सधा रहता है), ( ७) 
ज्ञानतन्तु ( जिससे समस्त शरीर का हाल मालूम होता है) ओर (८) प्रसव। इस तरह 
सत्र प्राणियों के तत्त्व एक-से हुं और आठ स्थान भो एक-से होते हें। किन्तु ये सब 
बातें भारत के लिए कोई नयी खोज नहीं है। यहाँ एक गंवार भी जानता है कि पंच 
रचित यह अधम शरीरा । जो जीते, खाते, काम करते तथा संतति उत्पन्न करते हैं, 
उनमें आठ संस्थान होने ही चाहिए । क्या कोई ऐसा भी मूर्ख होगा जो समझेगा कि 
'भोजन किया जायगा और मल त्याग न किया जायगा' ? नाले के पानी की तरह 
रक्त का बहना, संतति उत्पन्न करना सभी दुनिया को अवगत है। हाँ, विचारणीय 
थह है कि जिस प्रकार यन्त्र धीरे-धीरे सुधरता है, क्या उसी प्रकार प्राणी ओर से 
ओर हो जाता है ? वस्तुतः यन्त्र मनुष्य की परिमित बुद्धि से बनता है, उसमें अनुभव 
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के आधार पर कुशलता होती है , इसलिए आरंभिक और अन्तिम रूप में न पड़ 
सकता है। किन्तु सर्वज्ञ परमेश्वर की बुद्धि की रचना मनुष्यबुद्धि जेसी नहीं हो 
सकती । 


प्राणियों के कमंफल-भोगार्थ परमेश्वर तदुचित देह बनाते हैं। जिसके जसे 
कमं, उसे वेसा ही सुख-दुःख भोगना पड़ता है। उसके लिए उसी प्रकार की देह 
निर्माण आवश्यक है । शरीर का बनाना यदि स्वतंत्र प्रकृति या जीव के अधोन माना 
जाय तो यंत्र का दृष्टान्त ठीक हो सकता है। पर यहाँ तो कर्मानुसार शरीर प्रदान 
करनेवाला ईइवर है, अतः यंत्र का दृष्टान्त व्यर्थ है। बिकासवादी का कहना है कि 
वेज्ञानिकों ने अन्तक कोई ऐसी रीति आविष्कृत नहीं को, जिससे इन परिवतंनों को 
वे परीक्षणों द्वारा सिद्ध कर सकें और न उनको अवततक यही ज्ञात हो सका कि इस 
प्रकार के परिवर्तन के नियम क्या हैं? वेज्ञानिकों को परिवर्तेन के नियम मालूम 
नहीं । यह भी मालूम नहीं कि परिवर्तन केसे होता है ? परिवर्तन होतें हुए भी किसी- 
ने देखा नहीं | अमुक प्राणी का अमुक प्राणी बन गया, इसे किसीने नहीं देखा | आज 
किसीको भी बन्दर से मनुष्प्र वनते नहीं देखा जाता और मनुष्य के बाद मनुष्य से 
दूसरा भी कोई प्राणी उत्पन्न होते नहीं दिखायी देता । ऐसी स्थिति में परिवर्तन सिवा 
कल्पना के ओर कुछ भी सिद्ध नहीं होता । विज्ञान के प्रखर पण्डित 'भी यही कहते 
हैं कि “जीव की श्रेणियों एवं जातियों की उत्पत्ति का रहस्य हमें ज्ञात नहीं |” 
थामसनका कहना है कि "हम नहीं जानते कि पृथ्वी पर जीवधारी की उत्पत्ति कबसे 
हुई ?” दूसरा एक विद्वान्‌ भी कहता है कि “इस उजाड़ पृथ्वी पर प्राणी की उत्पत्ति 
केसे हुई, यह हम नहीं जानते |” कुछ तीसरे लोग डाविन के ही शब्दों में स्वीकार 
करते हैं कि 'एक जाति से दूसरी उपजाति को भिन्नता के नियमों के सम्बन्ध में हम- 
लोग कुछ नहीं जानते ।” 


रक्त-परीक्षा के सिलसिले में विकासवादियों का वर्ग-विन्यास गलत सिद्ध हो 
गया | पहले विकासवादी लोग 'गिंनी फाउल' को मुर्गी की किस्म का समझते थे, पर 
अब रक्त की परीक्षा से वह शुतुरमुर्गं की जाति का मालम होता है । भालू को इवान- 
जाति का बतलाया गया था, पर रुधिर-परीक्षा से वह 'सील' आदि की भाँति जल- 
जन्तु सिद्ध हो रहा है। किसी जाति का रुधिर-कण गोल, किसीका चपटा होता है। 
इससे भी सिद्ध होता है कि प्रध्येक जाति का शरीर भिन्न प्रकार के रुधिर-कणों से 
बना होता है । रचना-शास्त्र के अनुसार रचना साम्य पर भी वर्ग का निर्णय किया 
जाता है । तदनुसार चमगादड़, हवेल, और गो के नभचर, जलचर, भूमिचर होने पर 
भी उनका एक वग में अन्तर्भाव किया गया है। विकासवादी कहते हैं कि परिस्थितियों 
के अनुसार हड्डियाँ उत्पन्न होती हैँ' पर यह ठीक नहीं। भाई-बहन समान परि- 
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स्थिति में होते हैं, बढ़ते हैं, पर बहन के दाढ़ी-मूछ नहीं होती, भाई को होती है। 
हाथी के मुख में बड़े दाँत होते हैं, हथिनों के नहीं। मयूर-मयूरी, मुर्गा-मुर्गी समान 
परिस्थितियों में होते हैं । फिर भी नर को सुन्दर पंख और कळंगी होती है, मादा को 
नहीं । अमीवा में कौत स्त्री है, कौन पुरुष इसका निर्णय कसे होगा ?। नर-मादा 
आदि का भेद केसे हुआ, इसक्रा विकासवाद में कोई उत्तर नहीं है। कहा जाता है 
करि एक कोष्ठवाला दो कोष्ठ का हैड़ा वन गया; वयोंकि विकास-सिद्धान्तानुसार कोष्ट 
सदेव दुगुने परिमाण में बढ़ता है। अर्थात्‌ एक के दो, दो के चार, चार के आठ होते 
हें । इसके अनुसार प्रत्येक उत रोत्तर योनियों को पूर्व की अपेक्षा दुगुना, चोगुना, अठ- 
गुना और इस दृष्टि से अन्तिम विकसित भनुष्य को हाथी आदि से कई गुना बड़ा होना 
चाहिए । नरों में स्तन बयों, घोड़े में स्तन का अभाव वयों ? कर्मानुसार तो यह सारी 
व्यवस्था ठीक हो सकती है, पर केवल विकास में कोई व्यवस्था ठीक नहीं बंठती | इसी 
तरह प्रत्येक जाति की नियत आयु का नियम देखा जाता है। मनुष्प की आयु सौ वपं 
की होती है, पर उससे भी बलवान, पशुओं की आयु बहुत कम होती है । इसका 
उत्तर विकासवाद में नहीं हैं । 


आयुझ्शा स्त्रियों के अनुसार कछुवा १२५ वर्ष जीता है और सपं १२० वषं | 
विकासवाद के अनुसार सपंणशील ही पक्षी बनते हैं, किन्तु पक्षियों में कबूतर ८ वपं 
ही जीता है। पक्षियों का विक्रास स्तनधारो है। उनमें शशक ८ वर्ष, कुत्ता, चौदह 
वर्ष, घोड़ा ३२ वर्ष, बन्दर २१ वर्ष और मनुष्य १०० वर्ष जीता है । वह जीवन-संग्राम 
में योग्य ही रह जाता है, उसीसे नवीन जातियों का प्रादुर्भाव होता है। पर यहाँ 
तो योग्यतम अधिक मृत्यु के पास पहुँच गये । 


पहली मशीन १२५-१२० वर्षतक टिकी, पर सुधरी हुई ३८ वर्ष ही टिकी, 
यह्‌ क्‍यों ? यह भी देखा जाता है कि अभिदवतम मशीन बनने १र पुरानी मशीनों का 
बनना बन्द हो जाता है, पर यहाँ तो मनुष्य का विकास हो जाने पर भी पुराने 
कीड़ों, मकोड़ों के बनने में किचित्‌ भो कभी नहीं आयी। तितलियों की-सी कारीगरी 
कौओं में नहीं, परन्तु विक्रासवाद में तितली और कनखजूरे कौए तथा साँप से बहुत 
पहले उत्पन्न हो गये थे। ऐसी स्थिति में सादी और क्लिष्ट-रचना का भी कोई मूल्य 
नहीं रहता । देखने में तो स्पष्ट ही अस्थिवाले प्राणियों से वृक्षों की रचना कहीं 
अधिक क्लिष्ट है। विचित्र, पत्तों, पुष्पों, फलों की सुन्दरता, सरसता, मधुरता 
अस्थिवाले उष्ट्र में कहाँ है ? 


आकृति-साम्य के कारण ही गोरिल्ला, शिपेज्ञी और बनमानुसों को डाविन 
ने मनुष्य ही समझा था । यद्यपि घोड़ों, गधों को आङ्गति तुल्य है तो भी क्या वे दोनों 
एक ही हैं ? यदि घोड़े, गधे एवं खच्चरों के पंजरों को देखा जाय तो उनमें एकता 
४६ 
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की भ्रान्ति हो सकती है। परन्तु उनमें प्रसव-परंपरा न चलने से उन्हें एक नहीं कहा 
जा सकता | लुप्त जन्तुशास्त्र के अनुसार घोड़े के आदिपूवज का पता अबतक 
नहीं लगा। अमेरिका की खुदाई से मिले विभिन्न समयों के विभिन्न भाँति के 
अस्थिपंजरों को मिलाकर यह दिखलाने की कोशिश की गयी कि वे सब घोड़े के पूव 
उसके विकास की कड़ियाँ हैं । हक्सळे ने इसे महत्त्व दिया है, परन्तु सर जे० डब्ल्‌० 
ड सन ने अपनी 'मार्डन॑ आइडिया आफ इवोल्यूशन' नामक पुस्तक में कहा है कि 
“अमेरिका और यूरोप के इन जन्तुओं में जिन्हें घोड़े का पूर्वज कहा जाता है, परस्पर 
कुछ भी सम्बन्ध नहीं है । थोड़े में तृणाहारी जन्तुओं से पाँच बातें विलक्षण हूं: १. 
नोचे ऊपर दोनों तरफ दाँत, २. प्रसव के समय घोड़ी की जीभ गिरना, ३. घोड़े के 
अगले पेरों की गांठों में पेरों का निशान होना, ४. नर को स्तन न होना ओर ५. खुर 
की जगह टाप होना । 


इसी तरह 'जोन्स वोसन' ने नवम्प्रर सन्‌ १९२२ ई० के 'न्यू एज” पत्र में लिखा 
है: “ब्रिटिश म्यूजियम का अध्यक्ष कहता है कि इस म्यूजियम में एक्र कण भी ऐसा 
नहीं, जो यह सिद्ध कर सके कि जातियों में परिवत्तंव हुआ है।” भूमि की आयु का 
ठीक ज्ञान आधुनिक-विज्ञान को नहीं फिर भूमि के तहों, एवं उनमें पाषाणोभूत प्राणियों 
की आयु का ज्ञान केसे हो सकता है? जब मनुष्य को पदा हुए कितने दिन हुए, इसका 
भी ज्ञान नहीं, फिर समस्त कड़ियों की संख्या मिलाकर पृथ्वी की आयु के साथ मेल- 
जोळ बेठाने का उनके पास कौन-सा साधन है ? शास्त्रीय दृष्टि से देखा जाय तो 'जायते, 
अस्ति, वधते, विपरिणमते, अपक्षीयते, विनश्यति” के अनुसार ह्वास-विकासं का चक्र 
ही प्रामाणिक है । 


विकासवाद का कहना है कि "भीमकाय प्राणी भी अमीवा के ही विकास थे। 
परिस्थिति प्रतिकूल होने से वे सव नष्ट हो गये ।' परन्तु इस तरह तो यांत्रिक सिद्धांत 
असत्य ही ठहरेगा । विशालकाय नष्ट हो गये, अल्पकाय जीवित हैं। दीर्घेजीवी कछुवे 
ने अल्पजीवी कनखज्रे को जन्म दिया--यह यंत्रों का सुधार है या बिगाड़ ? कर्मो के 
अनुसार तो यह सब व्यवस्था बेठ जाती है, अन्यथा नहीं | इस विषय का विस्तार 
“माक्संवाद ओर रामराज्य” में देखिये । 
प्रसंगानुसार यहाँतक संक्षेप में विकासवाद की संक्षिप्त समीक्षा प्रस्तुत की गयी। 
अब प्रकृत विषय पर आइये ! ग्रह ठीक है कि भारतमाता की सक्रिय भक्ति होनी 
चाहिए। उसकी स्वतंत्रता की रक्षा होनी चाहिए और अब भी उसकी अखण्डता के 
लिए समुचित प्रयास होना चाहिए। आक्रमणकारियों द्वारा किसी कालखण्ड में किसी 
भूभाग पर कब्जा कर लेने पर भी वह कभी उनका नहीं हो सकता | 


“हिन्दू” यह नाम वेदों के 'सिन्धवः' के सकार स्थान में हकार होने से निष्पन्न 
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हुआ है। कालिकापुराण, मेरुतन्त्र, मेदिनीकोश आदि में 'हिन्दू' शब्द आता है 
और वह सवसंग्राहक भी है । “आये! आदि नाम व्याकरण के अनुसार सवंग्राहक नहीं 
हो सकते । विभिन्न वर्ण एवं आश्रमों तथा अन्य छोगों का भी संग्रह इसमें हो जाता 
है। यह सब अनादि वेदादि-शास्त्रों के अनुसार ही सिद्ध होता है, विकास-क्रम के 
अनुसार तो ब्राह्मणादि वर्णो एवं आश्रमों की सिद्धि को आशा दुराशा ही है। 
एकं सद्विप्राः बहुथा वदन्ति ( ऋ० सं० १.६४.४६ ) का यह अर्थं नहीं कि 
“सभी मतवादियों द्वारा स्त्रीकृत तत्त्व एक ही है, प्रत्येक के लिए अपनी विशिष्ट 
आध्यात्मिक प्रक्रत के अनुकूल आध्यात्मिक भोजन चुनने का स्वातंत्र हैं (पु० ९९) | 
क्योंकि उपनिषदों में झन्यवाद आदि अवेदिक मतों का समारोह के साथ खण्डन किया 
गथा है: कशथश्षसतः सज्जाद्रेत ( वृहदा रण्यक़ोपनिपद्‌ ) । किन्तु उक्त वचन का यह 
अर्थं है कि वेद-शास्त्रसम्मत शिव, विष्णु, शक्ति, गणेश, सूर्य मित्र, वरुण आदि रूपों से 
एक स्वप्रकाश व्रह्म ही सबंत्र पुज्य होता है। “जितने दृष्टिकोण हैं, उतने मागं' ( पृ० 
१०० ) भळे ही हों, परन्तु वे ग्राह्य मागं नहीं हैं। तभी तो नान्यः पन्था विद्यते- 
ऽप्नाय वा० सं० ३१.१८ ) इस वेदमंत्र की संगति लगेगी-। शास्त्रसम्मत मार्गों में 
ही रुचि का भी आदर किया जाता है, स्वतंत्र रुचि का नहीं । अतएव वेदः स्मरतिः 
दाचारः स्वस्य च प्रियमात्मनः इस मनुस्मृति ( २.१२) में कहा गया है कि श्रुति 
के अनुकूल स्मृति एवं श्रुति-स्मृति के अनुकूल-सदाचार तथा श्रुति-स्मृति-सदाचार के 
अनुसार ही स्वरुचि भी आदरणीय है; श्रुतिविरुद्ध स्मृति, श्रुति-स्मृतिविरुद्ध सदाचार 
श्रृति-स्मृति-सदाचारविरुद्ध स्रुचि सवथा त्याज्य हो होती है । 


आपका यह कहना कि ' यहूदी, ईसाई, मुसलमान आदि में एक धर्म, एक पुस्तक, 
एक ईदत्रर की मान्यता मूखंतापूण है'' ( पु० १०१ ) असंगत है; क्योंकि किसी भो धमं 
में ऐसा विचार स्वाभाविक ही है। वेदिक-धमं में भी ईश्वर एक ही मान्य है, उसकी 
अनेक रूपों में अभिव्यक्ति हो, यह पृथक वस्तु है। अवादि-अपोरुषेय वेद ही एक 
मुख्य पुस्तक वेंदिकों में मान्य है, मन्त्र और ब्राह्मण उसके विभाग हैं। स्मृति, इतिहास, 
पुराण, तन्त्र, आभम सब वेदानुसारी, वेदव्याख्यामात्र हैं। वेदोक्त धमं एक धर्म ही 
वैदिक्रों को मान्य है, सभी वर्णाश्रम-धर्म उसी एफ के प्रभेद हैं अन्य धर्मों से असहि- 
ऽणुता, विद्वेष, घृणा अलग वस्तु है और अपने धमं में निष्ठा अळग वस्तु | यदि सभी 
धमे एक ही हैं, तो फिर क्या ईसाई-धमं, इस्लाम-धमं स्वीकार कर लेगें ? यदि नहीं 
तब तो यह मान्य है कि किसी एक धमं में अखण्डनिष्ठा ही कल्याण का हेतु है, ढुल- 
मुलपंथ नहीं । 


आजकल सहिष्णुता एवं उदारता के नाम पर ही हिन्दू, कांग्रेसी राष्ट्रहित 
का बलिदान करता है । आप राष्ट्रियता के नाम पर अपने घमंशास्त्र, वर्णव्यवस्था को 
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तिळांजलि देने को प्रस्तुत हैं। कांग्रेसी को अपने आपको हिन्दू! कहने में लज्जा लगती 
है तो आपको “ब्राह्मण” कहने ओर अपने वेद-शास्त्रादि पुस्तकों का प्रामाण्य मानने 
में लज्जा प्रतीत होती है ! क्या भगवान्‌ मनु भी असहिष्णुता एवं द्वेष या घृणा के 
कारण वेदनिन्दक को 'नास्तिक' कहते हैं ? मास्तिको वेदनिन्दकः ( मनु० २.११) । 
या वेदबाह्याः स्मृतयो याच कारच कुदृष्टयः । 
सर्वास्ता निष्फलाः प्रेत्य तमोनिष्ठा हि ताः स्मृताः ॥ ( मनु० १२.९५ ) 

ऐसी अनेक स्मृतियों, वेदबाह्य स्मृतियों को वे निष्फल एवं तमोनिष्ठ कहते 
हें। यह द्वेष नहीं, घृणा नहीं, किन्तु वस्तुस्थिति है। रूपादि के संबंध में चक्षुरादि 
के तुल्य अतीन्द्रिय धम-त्रह्म के संबंध में अपोरुषेय वेद ही, पुरुषाश्चित भ्रम-प्रमाद- 
विप्रलिप्सा-करणापाटवादि दोषों से शून्य होने से, परम प्रमाण है। प्रत्यक्षानुमान 
से या स्वतंत्र मानववृद्धि से धर्म-ब्रह्म के सम्बन्ध में कोई भी निर्णय तात्त्विक या 
विश्वसनीय नहीं हो सकता । असहिष्णुता जेनों-बौद्धों के तथा उनके परस्पर दिगंवर, 
इवेताम्बर, हीनयान, महायान लोगों में कुछ कम नहीं | दवेत, अद्वेत, शेव, वेष्णव, 
आदि की भी असहिष्णुता उनके ग्रन्थों एवं व्यवहारों से स्पष्ट विदित है। ऐसी असहिष्णुता 
एवं ड्रेष-घृणा आदि जहाँ भी हैं, वे निन्द्य हैं, त्याज्य हें। यह अविवेक, अज्ञान का हो 
परिणाम है । आप कहेंगे : 'यह सब पारइचात्त्य देशों का प्रभाव हम लोगों पर पड़ा है', 
परन्तु यह कहना असंगत है; क्योंकि शेव-वेऽणव, द्वेत-अद्वेत आदि बहुत पुराने 
सिद्धान्त हैँ जेन, बोद्धमत भी ईसा, मोहम्मद आदि से बहुत पुराने हैं । आप लिखते 
हैं : “इन्हीं संकोणंताओं के कारण भले सिखों का आविर्भाव हिन्दुत्व की रक्षा के लिए 
ही हुआ है” ( पू० १०० ) । तथापि आज सिख-हिन्दू-संघषं भी हिन्दू-मुस्लिम-संघषं 
के तुल्य ही व॒द्धिगत हुआ है। यदि कहीं सिखस्तान बन गया तो वह भी पाकिस्तान 
से कम खतरनाक न होगा । आपके ही छब्दों में “आज कुछ सिख, जेन, लिंगायत, 
आर्यसमाजी भपनेको हिन्दुओं से पृथक्‌ घोषित करते हैं । कुछ तो अळग सिखराज बनाने 
के लिए अलग मुस्लिम-राज्य अर्थात्‌ पाकिस्तान का ओचित्य सिद्ध करने का प्रयत्न 
करने लगे हूं । पाकिस्तान को सहानुभूति एवं सहायता भी चाहने लगे हैं” (पृ० १०२)। 
परन्तु यह सब अज्ञानमूलक हैं, ईसाई-मुस्लिमप्रभाव नहीं । इतना ही क्यों? भार- 
तीय मुसलमानों में जितनी घर्मान्धता है, उतनी अरब के मुसलमानों में नहीं है। 
अफगानिस्तान, ईरान, तथा अरब के मुसलमान हिन्दुस्तान के मित्र हैं, परन्तु भारत 
एवं पाकिस्तान के नहीं | यह संक णंता धर्ममूलक नहीं, स्वार्थमलक हैं। सर्वत्र ही 
ईमानदार लोगों में अपने धमं में निष्ठा होने पर भी अन्यत्र घृणा एवं द्वेष नहीं होता । 

अच्छे लोग मुसलमानों, ईसाइयों, शवों, वेष्णवों, जेनों और बौद्धों में सर्वत्र मिलेंगे | 

बहुतःसे लोगों कहना है कि 'धमं-विश्वास के सिद्धान्त में लचीलापन होना 

अच्छा है। परन्तु उन्हें समझना चाहिए कि सिद्धान्तों में छचीलापच भी समझोतावादी 
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मनोवृत्ति है । आम तीर पर काम-क्रोधादि दुगु णों से भी ऐसे लोग समझौता कर लेते 
हैं| समझौते के कारण ऐसे लोग दुगुणों को भी प्रश्नय देते हैं। जेसे अपनी “मातृभूमि 
एवं अपना देश सौदे की वस्तु नहीं” ( पृ० ९१ ), वेसे ही धर्म एवं शास्त्र भी सोदे की 
वस्तु नहीं । 

ये शेवाः समपासते शिव इति ब्रह्मेति वेदान्तिनो 

बौद्धा बुद्ध इति प्रमाणपटवः कर्तेति नयाथायिकाः | 

अर्हन्तित्यय जेनशासनरताः कर्सेति मीमांसकाः 

सोऽयं बो विदधातु चाञ्छितफलं त्रेलोकनायो हरिः ॥ 

( म्‌० ना० १ ) 


इस इलोक में बिभिन्न स्तरों का स्वरेक्य नहीं, किन्तु श्रीहरि में ही सबका 
समावेश किया गया है । अर्थात्‌ जिसकी शेव शिवरूप से, वेदान्ती ब्रह्मरूप से, बोद्ध 
क्षणिकविज्ञान रूप से, नँयायिक बिइवकर्ता एवं जेंन अहत्‌ रूप से और मीमांसक कर्मरूप 
से उपासना करते हैं, वह त्रेछोक्यनाथ भगवान्‌ श्रीहरि आप लोगों को वांछा पुरी करें | 
स्व्रेकय तो तब समझा जाय जब ऐसा ही जेन एवं बोद्ध आदि भी मानें, पर उन 
ग़ेगों के यहाँ तो विश्वकर्ता किसी ईश्वर को मानना मूर्खता के अनेक लक्षणों में एक 
है। यहाँतक कि अद्वेतियों के निविशेष ब्रह्म को ही वंऽगव लोग त्रेछोक्यनाथ हरि नहीं 
मानते । 
त्रयी सांख्यं योगः पशपतिभतं देष्णनसिति प्रभिन्ने प्रस्थाने परमिदमदः पथ्यमिति च । 
रुचीनां वेचिः्य्रादुञुकुटिलनानापथजुषां नृणामेको गम्यस्त्वमसि पयसामणंव इव ॥ 
( महिम्नःस्तोत्र, ८ ) 
इस इलोक का भी आप द्वारा वर्णित अर्थ अशुद्ध है। कारण "वेद, सांख्य, 
योग, शेव, वेष्णव के विश्वासों में वही श्रेष्ठ है या पूर्ण है” इस अंश की इलोक के 
अक्षरों के साथ कोई भी संगति नहीं | इलोक का शुद्ध अथं यह है: 
जेसे विभिन्न ऋजु-कुटिलगामिनी नदियों के जलों का गन्तव्य स्थान समुद्र ही है 
वेसे ही वेद ( त्रयी ), सांख्य, योग, पाशपत, वष्णव इन प्रभिन्न प्रस्थाचो द्वारा प्राप्य 
तत्र एक आप ही हैं। रुचियों की विचित्रता से यह उत्कृष्ट है, यह पथ्य है, इस प्रकार 
ऋजु कुटिल नाना मार्गों के अनुसरण करनेवाले छोगों के लिए एक आप ही गम्य है । 
यहाँ भी शिवतत्त्व की ही सर्वेत्कृष्टता दिखलाते हुए उसीमें सवका सामंजस्य दिख- 


लाने का प्रयत्न किया गया है। क्था इस समन्वय को साम्प्रदायिक वष्णव स्वीकार 
करेगा ? यदि नहीं तो स्वरेक्य कंसा ? 


“दक्षिण के दार्शनिक सिद्धांतों के साम्राज्यवाद से उत्तर का कुचला जाना” 
( पु० १०१ ) इसीलिए नहीं माना जाता कि दक्षिण के आचार्य जिन दर्शनों के भाष्य- 
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कार हुए हैं, वे दर्शन उत्तर के ही हैं, अथवा वेदादि-शास्त्र एवं तन्मूलक दर्शन उत्तर- 
दक्षिण सभीके ही हैं । परन्तु आप तो किसी भी पुरुष या ग्रन्थ या पुस्तक को अपना 
आदर्शं या आधार मानते ही नहीं तब आप कसे समन्वय करेंगे ? 


आप 'शास्त्र एवं धर्मनिष्ठा के सम्बन्ध में पन्थगत विरोध की संकुचित भाव- 
नाओों' ( प° १०१ ) की शिकायत करते हैं, तो कांग्रेसी आपकी राष्ट्रगत विरोध की 
संकुचित भावनाओं की शिकायत करते गंगा, कावेरी, हिमालय, अमर- 
नाथ, रामेश्‍वरम्‌' ( प० १०२ ) की मान्यता भी शास्त्रों पर निर्भर है । जो भौतिक- 
वादी है, धर्म एवं शास्त्र का सम्मान नहीं करता उसफो दृष्टि में उपयुक्त स्थानों का 
कुछ भी महत्त्व नहीं। आप कहते हैं: “लोग अपने को हिन्दू कहने में छज्जा का अनु 
भव करने लगे हैं। इस प्रकार वह स्वाणम-सूत्र, जिसमें विविध आभायु क्त आध्यात्मिक 
मोती पिरोये हुए हें, छिन्न-भिन्न हो गया है, विभिन्न मत एवं अपने ही नाम पर गव 
करने लगे” ( पृ० १०२ )। यह सब इसीलिए कि हिन्दुत्व एवं धर्म के मूलभूत शास्त्रों 
फा पठन-पाठन लुप्तप्राय हो गया । शास्त्र-विरवास, धर्मनिष्ठा क्षीण हो गयी । आप 
को भी तो किसी शास्त्र को मान्यता देने में लज्जा का अनुभव होता है! ब्राह्मण 
हरिजन-भेद की उपेक्षा आपको भी उचित ही प्रतीत होता है! फिर किन्ही लोगों 
क की भी उपेक्षा क्यों न हो? आखिर ब्राह्माण, क्षत्रियादि से भिन्न हिन्दुत्व 

क्था ? 


जहाँ शास्त्र एवं तदुक्त धमं गोण हो जाता है, शास्त्रानुगा बुद्धि लुप हो जाती 
है, वहाँ 'स्वार्थप्रधान व्यक्तियों को यदि अपने को अहिन्द कहने या प्रतिपादन करने 
में' ( पु० १०४ ) लाभ दिखेगा, तो वे वसा क्यों न करेंगे ? 'हिन्दूविरोधी प्रशासन में 
भी’ ( पृ० १०३ ) हिन्दुओं का ही तो बाहुल्य है, फिर यह सब क्यों ? इसीलिए कि. 
निराधार हिन्दुत्व का कोई अथं नहीं होता। शास्त्र का पठन-पाठन होने और 
शास्त्रोक्त धर्म का आचरण-प्रचारण होने पर ही हिन्दुत्व के प्रति निष्ठा हो सकती है, 
अन्यथा नहीं । ईसाई, मुसलमान आदि अपने धमंग्रन्थ का एवं तदाधारित धम का 
प्रचार करते हैं, निष्ठा बनाते हैं, पर आप तो शिखा-यज्ञोपवीत को भो एक छोटा-सा 
चिह्न मानते हें ओर शा्त्रप्रामाण्य के लिए स्वीकार-नकार दोनों से बचना चाहते 
हें । 
आपने पर्वंकालीन गौरव के रूप में वर्णव्यवस्था को माना और 'जातिवाद' कह 

कर उसकी भत्संना करनेवालों को बतलाया कि 'वर्णव्यवस्था में ऊँच-नीच की भावना 
का प्रवेश तुलनात्मक दृष्टि से सांप्रतिक ही है, अपने मूलप में उस समाज-व्यवस्था 
में घटकों के मध्य बड़े-छोटे अथवा ऊंच-नीच की भावना को कोई स्थान नहीं । गीता 
बताती है जो व्यक्ति नित्य कर्तव्यों का पालन निःस्वार्थभाव से करता है, वह अपने 


क्या वबेद-दास्त्र का प्रामाण्य सानना अपकषं ? ३६७ 


कर्मो द्वारा ईइवर की पूजा करता है । स्वकर्मणा तमभ्यर्च्य सिद्धि विन्दति मानवः | 
( पु० १०४-१०५ ) | 

इससे यह भी मालूम होता है कि आप जन्मना वणंव्यवस्था मानते हैं । यह 
ठीक है, यद्यपि घृणा की हष्टि शास्त्रीय वर्णव्यवस्था में कभी नहीं रही; तथापि ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेश्य आदि में शास्त्रीय उत्कपं-अपकर्षं एवं तदनुसार ही पुज्य-पूजकभाव 
तो है ही। ब्राह्मणादि की कन्याओं के साथ क्षत्रियादि का विवाह पाप एवं प्रति- 
लोम-सांकर्यका कारण कहा गया है। ब्राह्मण द्वारा क्षत्रियादि को प्रणाम करने से 
ब्राह्मण का तेज नष्ट होता है ओर क्षत्रियादि को पाप लगता है। क्षत्रियादि द्वारा 
ब्राह्मण को प्रणाम करने पर ब्राह्मण का तो कोई लाभ नहीं, किन्तु क्षत्रियादि को 
पुण्य होता है । अपना-अपना कत्तंव्यपालन करने से सभीका महत्त्व है। यदि याजन, 
अध्यापन, प्रतिग्रह द्वारा ब्राह्मण फा महत्त्व है, तो समाज के धन-धर्म-रक्षण के लिए 
अपना सिर कटाने, खून बहानेवाले क्षत्रिय का भी बहुत बड़ा महत्त्व है। इसीलिए 
राजसूय-यज्ञ में ब्राह्मण भो उस अभिपिक्त क्षत्रिय को स्तुति करता है । कृषि-वाणिज्य 
द्वारा सबका भरण-पोपण करने के कारण वश्य का तथा अपनी सेवा एवं शिल्पादि 
के द्वारा सबकी प्रतिष्ठा का हेतु होने से शूद्र का महत्त्व भी कम नहीं है । इतना ही 
नहीं, स्वधर्मविमुख ब्राह्मण नरकगामी एवं स्वधर्मेनिष्ठ शूद्र दिव्य सद्गति का भागी 
होता है। यह कहना बिलकुल ठीक है कि “जातियाँ तो उस प्राचीन काल में भी थीं, 
ओर भारी वेभवशाली राष्ट्रजीवन के सहस्रों वर्षो में बरावर रही हैँ । एक भी उदा- 
हरण नहीं है कि उन्होंने हमारे समाज की एकता और प्रगति में बाँधा डाली हो। 
प्रत्यृत उन्होंने हमारे सामाजिक ऐक्य-सम्पादन में महान्‌ योगदान दिया है! ( पृ० 
१०९ ) | 

विधर्मियों के धर्मान्तरसम्बंधी अभियानों में तो वर्णव्यवस्था ने महान्‌ शक्ति- 
शाली दुर्ग का काम किया था, यह ईसाई-मिशनरियों ने भी माना है। यह भी ठीक 
है कि “जिनमें जाति-व्यवस्था नहीं थी, ऐसे ईरान, मिस्र, रोम, यूरोप, चीन के अनेक 
साम्राज्य तथा उनकी यशस्विता धर्मान्ध मुसलमानों के विनाशकारी आक्रमण की 
आंधी की धूळ में मिल गयी । परन्तु जातियोंवाले भारत के लोगों ने भीषण आक्र 
मणों का हृढ़ता एवं वीरता से सतत एक हजार वर्ष तक सामना किया । इन शता- 
ब्दियों के लम्बे काल में भी जातियों का अस्तित्व चना हुआ था |” यह भी ठीक हे 
कि “जहाँ बोद्ध-प्रभाव से जातिव्यवस्था भंग हुई थी, वे हमारे देश के पर्चिमोत्तर एवं 
पूर्वोत्तर भाग ही सरलता से मुसलमानों के भीषण आक्रमण के शिकार हो गये । वहाँ 
अधिकाधिक धमंपरिवर्तन हुए । दिल्ली, उत्तर प्रदेश जहाँ जातिःपाँति की मर्यादाओं 
का कठोरता से पालन होता हे, जो पुरातनवादी माने जाते थे, मुस्लिम-शक्ति एवं 
धर्मान्धता के कई शताब्दियों तक गढ़ रहते हुए भी हिन्दूबहुल बने रहे ( पु० १०६ )। 


३६८ चिचार-पीयूष : आधुनिक वाद 


यह भी ठीक है कि तिम्नजाति के लोगों ने भी देश को पुनर्जीवन प्रदान 
करने में महान्‌ पराक्रम किया था । मेवाड़ी राजपूतों के साथ ही मेवाड़ी भीलों का 
इतिहास तो प्रसिद्ध ही है। आज तो जो जातिवाद की भर्त्सना करते-करते नहीं 
अघाते, वही जातिवाद को प्रोत्साहन देकर निर्वाचन जीतने का घुणित प्रयास करते हैं। 
परन्तु यह सब होते हुए भी ब्राह्मणादि जातियों तथा उनका महत्त्व अभी रहा ओर 
रह सकता है, जब कि शास्त्रों एवं तदुक्त धर्मो का आचरण एवं सम्मान हो, उसकी 
उपेक्षा से ही यह सब अनर्थ हुए हैं और होते रहेंगे । आश्चर्य है कि फिर भी आप उन 
शास्त्रों एवं घर्मो की उपेक्षा करके अपने संगठन के आचरणों द्वारा उसी जाति-पांति 
को मिटाने का प्रयास कर रहे हैं । शास्त्रीय परम्पराओं के कारण ही विभिन्न प्रान्तीय 
भाषाओं में भी उसी अखण्ड वेदिक-सभ्यता संस्कृति का प्रकाश होता रहा है। भार- 
तीय, तमिल, तेळुग्‌, कन्नड, मराठी, गुजराती, बंगला सभी साहित्यों का विकास 
कल्याणकारी है | अतएव भले इनमें से कोई राष्ट्रभाषा हो, परन्तु अंगरेजी को राष्ट्र- 
भाषा के पद पर बिठळाना ओर उसके लिए भारतीयों का प्रयत्न करना सचमुच एक 
महान्‌ आरचयं है । 


आरय-अनार्य-भेद वनवासो, आदिवासो आदि सभी भेद शास्त्रविमुखा के 
कारण उद्भूत हुए हैं । 

आपका यह कहना तो ठीक है कि 'हमारे समाज पुरुष की सभी धमनियों 
में एकबार यह एकता का जीवन-स्रोत प्रवाहित होना चाहिए! ( पृ. ११४) 
परन्तु इसी एकता की स्थापना एवं सुरक्षा के लिए उन्हीं शास्त्रों को ही सरपंच मान- 
कर चलना चाहिए, जिनके प्रति हमारे, आप सभीके पूर्वजों का पूण सम्मान था। 
अतएव यह कहना सर्वंथा असंगत है कि 'इस प्रकार का जीवित और वर्तमान समाज 
अपनी प्राचीन रीतियों एवं प्रतिमानों में से जो कुछ आवश्यक है और जो हमें प्रगति 
के पथ पर अग्रसर करनेवाला है, उसे सुरक्षित रखेंगा तथा रोप को जिनकी उपयो- 
गिता समाप्त हो चुकी है, फेंक देगा एवं उनके स्थान पर नवीन पद्धतियों का विकास 
करेगा । किसीको भी प्राचीन व्यवस्था के समाप्त होने पर आंसू बहाने की आवध्य- 
कता नहीं और न नवीन व्यवस्था के स्वागत में पीछे हटने की आवश्यकता है 
( पृष्ठ ११५ ) । 


यही है सुधारवा[दयों का बह्‌ विकासवादी भूत, जिसके आवेश में कांग्रेसी 
कम्युनिस्ट, सोशलिस्ट, जनसंघी भारतीय, जाति-पांति को सड़ियल बताकर प्राचीन 
धर्म-कर्म सबको समाप्त करके नयी व्यवस्था लाने के भिन्न-भिन्न स्त्रप्त देखते हैं । 
जब एकबार प्राणी अपने धमं-कमं, सभ्यता-संस्क्रति के आधारस्तम्भ शास्त्रों से 
विमुख होता है, तो फिर उसका कितना पतन होता है, इसका ठिकाना नहीं रहता । 


के | ह १ 300 Ps * 4 


धया चेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ३६९ 


प्रमाणहीन कल्पनाओं में फिर इतना ही क्यों,-ऐसा ही क्यों, इसकी सीमा नहीं 
रहती । 


Se 


आप कहते हैं : “ज्यों-ज्यों वृक्ष बढ़ता है, पक्की पत्तियाँ, सूखी टहनियाँ झड़ 
जाती और उस वृक्ष की नूतन वृद्धि के लिए मागं प्रशस्त करती हैं ।” परन्तु यही तो 
माक्स का भी कहना है कि संसार में निर्वाण एवं निर्माण होता ही रहता है, निर्वाण 
के लिए आँसू बहाना व्यर्थ है । इसी दृष्टिकोण से पुराने बेद-पुराणों, धमंशास्त्रों को 
छोड़कर प्राचीन-व्यवस्था-विध्वंसक “हिन्दू कोड'-निर्माण की बात चली थी | कहना न 
होगा कि यह सब निस्सार है और धर्म-कर्म, सभ्यता-संस्क्रति सबके मूल पर कुठारा- 
घात है । 


आत्मा शाइवत है, ईश्वर शाश्‍वत है, ईश्वर का संविधान वेदादिशास्त्र 
शाइवत हैं, उनके नियम शाइवत हैं। उनमें देश कालानुसारी यदि किंचित्‌ परिवर्तत 
भी हैं तो वे शाइवत शास्त्रसापेक्ष ही हैं, यह युक्ति, तर्क एवं शास्त्र से सिद्ध है । सुधा- 
रक भी सत्य, न्याय, सदाचार, सच्चरित्रता आदि को शाइत्रत मानते हैं; परन्तु मार्क्स 
तो परिस्थिति के अनुसार सत्य, न्याय, सदाचार में भी पूरा परिवर्तन मानता है । 
ऐसी स्थिति में किन्ही लोगों की हृष्टि में निराधार, निष्प्रमाण, स्व्राभ्यहित आपका 
हिन्दुत्व, एकत्व, संस्क्रति, सदाचार भी शाइवत एवं अपरिवर्ततीय नहीं रह सकता । 
जैसे आप वूं द के तुल्य व्यक्ति के अशाइवत होने पर भी प्रवाह के तुल्य समाज को 
शाइव्रत मानते हैं, .चेसे ही यह भी क्यों नहीं समझते कि कुछ लोकिक-व्यवस्थाओं में 
हेर-फेर होने पर भी शास्त्रीय धमं, संस्कृति तथा सभ्यताएँ शाइवत ही रहती हैं । 
यदि उनका बदलना सम्भव है, तो फिर समाज के उलट-फेर में ही क्या अड्चन हवो 
सकती है ? फिर खान-पान या वेश-भूपा रीति-रिवाज, त्यौहार आदि के अपरिवतंन 
में कठमुल्लापन क्यों दिखाया जाय ? 

आप कहते हैं कि “एकता हमारे रक्त में जन्मजात एवं हृढ़ निविष्ट है; क्योंकि 
हम सभीने हिन्दू के रूप में जन्म लिया है” ( पृ० ११५ ) । परन्तु जब हिन्दुत्व का कोई 
आधार नहीं तो वह भी अपरिवर्तनीय क्यों ? फिर तो लोग ठीक ही कहते हैं कि कोई 
भी व्यक्ति हिन्दू, मुसलमान अथवा ईसाई के रूप में पदा नहीं होता । सभी केवल 
मानव के ही रूप में पंदा होते हैं। पर आप कहते हैं : “यह दूसरों के लिए चाहे सत्य 
हो, पर हिन्दू के लिए नहीं । क्योंकि उसका प्रथम संस्कार तभी होता है, जब वह 
अपनी माता के गर्भे में रहता है और अंतिम संस्क्रार तब होता है, जब उसका शरीर 
अग्नि को समित कर दिया जाता है । हिन्दू के लिए जो कुछ हिन्दुत्व है, उसका 
निर्माण करने के लिए १६ सोलह संस्कार होते हैं” ( पु० ११५ ) । परन्तु यदि आप 
संस्कार विधायक शास्त्रों का ज़ामाण्य ही नहीं मानते, तो आपका संस्कार भी क्या 
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है? यदि शास्त्रों को फेंक सकते हैं तो बया संस्कारों को नहीं फेंका जा सकता ! 
शास्त्रीय विधानों को छोड़कर गर्भावान संस्कार क्या है ? हिन्दू-मुसलमान के गर्भा- 
धान में उससे क्या भेद है? अग्नि में शरीर को जला देने या विद्युत्‌ द्वारा शवदाह 
में क्या अन्तर है ? वस्तुतः संस्कारों के सम्बन्ध में निम्नोक्त बातें ज्ञातव्य हैं : 
संस्कारायदनिच्छिन्ताः स दिजोऽजो जगाद थम्‌ । 
( भागवत ७.११.१३ ) 


जिनमें अविच्छिन्न परंपरा से संस्कार होते हैं, वे द्विज होते हैं। जिनको रच- 
कर ब्रह्मा ने द्विजरूप से निदिष्ट किया है, उन्हींमें सस्कार द्वारा द्विजत्व व्यक्त होता 
है। सृष्टि के आरम्भ से ही द्विजजाति की परम्परा चल रही है । तदनुसार विशुद्ध 
ब्राह्मण से विशुद्ध ब्राह्मणी में उत्पन्न सन्तान ब्राह्मण होती है। इसी प्रकार विशुद्ध 
क्षत्रिय एवं वेशय से विशुद्ध क्षत्रिया एवं वेश्या में उत्पन्न संतान क्रमेण क्षत्रिय एवं वेश्य 
होती हैं। शाद्र में केवल विवाह ही संस्कार होता है, अन्य नहीं, यह गौतमस्मृति में 
उल्लेख हे § 
विवाहमात्रसंस्कारं शूद्रोऽपि लभतां सदा । 
न केनचित्समसूजत्‌ छन्दसा तं प्रजापतिः ॥ 


अर्थात्‌ शूद्र का विवाहमात्र ही संस्कार होना चाहिए, अन्य नहीं; क्योंकि 
उसकी सृष्टि किसी छन्द से नहीं हुई। वेदों के अनुसार ब्रह्मा ने गायत्री छच्द से ब्राह्मण 
की, त्रिष्टुप्‌ छन्द से राजन्य या क्षत्रिय एवं जगती छन्द से वेशय वी रचना की है | 


गायत्र्या ब्राह्मणमसुजत्‌, त्रिष्ठभा 
राजन्यम्‌, जगत्या वेदयम्‌ । न केनचिच्छुद्रम्‌। 
श्रीमद्‌भागवत में कहा है : 

इज्याध्ययनदानानि विहितानि द्विजन्सनाम्‌ । 

जन्मकर्मावदातानां क्रिपाइचाश्रमचोदिताः ॥ 
विप्रस्याध्ययनादीतति षडन्यस्याप्रतिग्रहः । 

रक्षोवृत्तिः प्रजागोपरविप्रादाकरादिभिः ॥ 
चेइयस्तु वार्तावृत्तिइच्च नित्यं ब्रह्मकुलानुगः । 

शुद्रस्य ह्िजसुश्रषावृत्तिइच स्वामिनो भवेत्‌ ॥ 

( भागवत ७.११.१३-१५ ) 


यज्ञ, अध्ययन, दान ये तीन ब्राह्मणों के धर्म हैं याजन, अध्यापन, प्रतिग्रह ये 
तीन जीविकाएं हैं । क्षत्रिय-वेश्य के भी अध्ययन, यजन, दान घमं हैं। क्षत्रिय के लिए 
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प्रजापालन और प्रतिग्रह छोड़कर याजन, अध्ययन आपत्कालिक जीविकार्थं कमं है । 
वस्तुतस्तु अप्रतिग्रह शब्द से प्रतिग्रह का ही निषेध नहीं, किन्तु वह याजन ओर 
अध्यापन के निषेध का भी उपलक्षण है। इसलिए प्रभुत्वादात्विज्यं सर्ववर्णानां 
स्यात्‌ पूनंमीमांसा के १२ अध्याय के अन्त्य-अधिकरण में तीनों वर्णों का आत्विज्य 
होने का पूर्वपक्ष किया गया है। अन्त में सिद्धान्तरूप से कहा गया है कि ब्राह्मणों का 
ही आत्विज्य हो सकता है, क्षत्रिय-वेद्यों का नहीं । 
द्विजोत्तमानासात्विज्यं न तु क्षत्रिय - वेहययोः। 
ज्ञाह्मणात्विज्यनियमः क्रत्वर्थेनापि हि स्मृतः॥ 
याजन, अध्यापन दोनों ही क्षत्रियादि के लिए निषिद्ध ही हें। अश्वपति को कथा 
आदि का तात्पर्य यह समझना चाहिए कि सूत के तुल्य आपत्काळ में उपदेशमात्र ही 
देना विहित है । वेश्य के लिए वार्ता, कृषि, वाणिज्धादि जीविका है। 
शूद्र के लिए द्विजों की सेवा मुख्यधमं है। द्रिज-सुश्रषा उसकी वृत्ति भी है, 
शिल्पादि भी शूद्र को वृत्ति है। 
व्पासस्मृति ( १.१३-१५ ) में १६ संस्कारों का उल्लेख इस प्रकार है : 


गर्भाधानं पुंसवनं सोमन्तो जातकं च। 
नालक्तिया निष्क्रमणोऽन्नाशनं वपर्नङ्नया॥ 
कर्णदेधो बव्रतदिशो वेदारम्भक्रियाविधिः। 
केशान्तःस्वानमुद्वाहो विवाहार्निर्पारग्रहः । 
त्रेताग्निसंग्रहशचेति संस्काराः षोडश स्मृताः ॥ 


अर्थात्‌ १. गर्भाधान, २. पुसवन, ३. सीमन्तोन्नयन, ४. जातकमं, ५. नामकरण, 
६. निष्क्रमण, ७. अन्नप्राशन, ८. वपन ( चूड़ाकमं ), ९. कणंवेध, १०. ब्रतादेश 
( उपनयन ), ११. वेदारम्भ, १२. केशान्त, १३. स्नान ( समावतंन ), १४. विवाह, 
१५, विवाहार्नि-प रिग्रह, ६६. त्रेताग्निसंग्रह । कुछ विद्वान्‌ त्रेताग्नि-संग्रह को जगह 
चितार्नि-संग्रह पाठ कहते हैं । 

महष जातूकण्यं ने निम्नलिखित १६ संस्कार ये गिनाये हैं : 

१. आधान, २. पु'सवन, ३. सीमन्त, ४. जातकमं, ५. नामकरण, ६. अन्न 
प्राशन, ७. चौलक, ८. मौञ्जी, ९.-१२. चतुवदव्रत, १३. गोदान ( केशान्त ), १४ 
समावर्तन, १५. विवाह, १६ अन्त्य ( अन्त्येष्टि ) । 

व्यासस्मृति के अनुसार गर्भाधान से लेकर कणंवेध तक नो संस्कार स्त्री के 
मन्त्रवज्यं किये जाते हैं, किन्तु विवाहसंस्कार मन्त्रपूर्वंक ही किया जाता है । शूद्र के 
लिये दश संस्कार मन्त्रव किये जाते हैं । 


३७२ यिचार-पौयूष $ आधुनिक नाद 


नवेताः कणेवेधान्ता अन्त्रवर्ज क्रियाः स्त्रियः । 
चिबाहो भन्त्रतस्तस्याः शद्रस्यामन्त्रतो दश॥ 
( व्यासस्मृति १२.१५-१६ ) 


शास्त्रों में अडत्ालिस संस्कार भी कहे गये हैं : 
गर्भाधान, पुसवन, सीमन्तोन्नयन, जातकर्म, नामकरण, अन्नप्राशन, चोल, 
उपनयन, चारों वेदों के चार वेदव्रत, स्नान ( समावर्तन), सहर्धामिणीसंयोग, देव, 
ऋषि, पितृ मनुष्य, पंचमहाभूतयज्ञ, अष्टका, पार्वणश्राद्ध, श्रावणी, आग्रहायणी, चेत्री 
आइवयुजी ये सप्त पाकयज्ञ-संस्थाएँ । 
अग्न्याधान, अग्निहोत्र, दर्शपूर्णमास, चातुर्मास्य, आग्रयणेट्टि, निरूढ़ पशुवध, 
सौत्रामणि, ये सप्त हवियंज्ञसंस्थाएं हैं । 
अग्निष्टोम, उक्थ, षोडशो, वाजपेय, अतिरात्र, आप्तोर्याम ये सप्त सोमयज्ञ-संस्थाएं 
सब मिलाकर ४० संस्कार होते हैं। दया, क्षान्ति, अनसूया, शोच, अनायास, मांगल्य, 
अङ्गार्पण्य, अस्पृहा ये आठ आत्मगुण हैं। 
यस्यंते चत्वारिशतु संस्कारा अष्टावात्मगुणाञ्च स ब्रह्मणः सायुज्यं घ्राप्नीतोति गोतमः। 
भहयञ्ञेशच यन्ञेश्च ब्राह्मीयं क्रियते तनुः । 
अर्थात्‌ पंचमहायज्ञों एवं श्रोत-स्मातंयज्ञों के द्वारा ब्रह्मप्राप्तियोग्य तनु का निर्माण किया 
जाता है। पोडश या अष्टचत्वारिशत्‌ सभी प्रक्रार के संस्कार सरवंथा शास्त्रों पर ही 
निर्भर हैं, गृह्य एवं कल्पसूत्रों तथा मन्त्र-ब्राह्मणरूप वेदों का प्रामाण्य स्वीकार बिना 
किये संस्कार का कुछ भी अथ नहीं होता । 
ये सभी संस्क्रांर पारस्कर, गोभिळ आदि गृह्यसूत्रों एवं कात्यायन, आपस्तम्ब 
आदि कल्पसूत्रों तथा वेदों के बिना हो ही नहीं सकते । अतः वेद, कल्प, गृह्यसूत्रादि 
ग्रन्थों का प्रामाण्य हिन्दू बनने के लिए अनिवायं हैं । अतः 'हम किसी पुस्तक या धमं- 
ग्रन्थ को अपना मागदशक नहीं मानते! यह आपका कहना सर्वथा असंगत है; क्योंकि 
जिन संस्कारों का होना हिन्दुत्व के लिए आप अनिवायं मानते हैं, तो उनको सिद्धि 
विना शास्त्रों के हो ही नहीं सकती, यह कहा ही जा चुका है। 


यहाँ यह भी जानना चाहिए कि चूडाकमं { शिखा ) और उपनयन ( यज्ञोप- 
चीत ) भी षोडश संस्कारों में ही परिगणित हैं । ये दोनों ही संस्कार प्रमुख संस्कार 
हें । इनके बिना वेदाध्ययन एवं तदुक्त सप्त पाकयज्ञसंस्था, सप्त हविर्यज्ञसंस्था, सप्त सो म- 
यज्ञसंस्था संस्कार हो ही नहीं सकेंगे | परन्तु आप तो कहते हैं कि “हमारे देश में कुछ 
सुत्रऱयज्ञोपवीत, शिखा धारण करते हैं, कुछ नहीं । ये वस्तुएं उनके लिए अर्थ रखती है 
जो इन्हें मानते है।” अर्थात्‌ जो नहीं मानते, उनके लिए इनका कुछ भी अथं नहीं | 


-॥ 6 | 
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यहाँ आप भूल गये कि आपने सोलह संस्कारों को हिन्दुत्व का मुख्य आधार माना 
है। उन्हींके बल पर अपनेको पेंदा होने से पहले हिन्दू कहने का दावा करते हैं । जब 
उक्त दोनों वस्तुएं हिन्दू के सोलह संस्कारों में से प्रमुख दो संस्कार हैं, तव किसी भी 
हिन्दू के लिए उसकी अथंशून्यता केसी ? आपकी हृष्टि में इतना ही नहीं, जो चोटी- 
जनेऊ रखते हैं जिसके लिए चोटी-जनेऊ कुछ अर्थ रखते हैं, उनके लिए भी आप कहते 
हैं कि वे हमारे सर्वव्यापी धमं के छोटे-छोटे वाह्य लक्षणमात्र हैं। उन्हींको धमं 
समझ लेने का भ्रम नहीं होना चाहिए ।' 

यदि उनको धर्म समझना श्रम है तो कोई क्यों धमंवृद्धि से उन्हें धारण 
करेगा ? फिर तो आपके ये विचार ईसाइयों के उस अभियान में जाने या अनजाने 
सहायक हो रहे हैं, जिसमें वर्णाश्रम-धर्म एवं शिखा-यज्ञोपवीत को समाप्त करने का 
प्रयत्त चल रहा हैं | आनन्द-मार्ग आदि अनेक संस्थाएं ईसाइयों की सहायता से वर्णा- 
श्रम-धर्मं के उन्मूलन में छग ही रही हैं । आप शास्त्रों से विमुख होकर विकासप्रणालो 
को अपनाना चाहते हैं, पर विकास-प्रणाली के अनुसार तो सबसे अधिक अच्छी विक- 
सित प्रणाली वंद्युतदाह ही है । फिर क्या सावरकर के समान आप भी वेद्युतदाह को 
ही अन्त्येष्टि संस्कार मानेंगे ? इसके अतिरिक्त यदि जन्मजात हिन्दू हैं, तो फिर जन्म- 
जात ब्राह्मणादि भी तो होना चाहिए, क्योंकि संस्कार तो शास्त्रों में ब्राह्मणादि के ही 
नाम से विहित हैं, फिर तो निश्चय ही जन्मना वर्णव्यवस्था और वर्णानुसार घमं भी 
मान्य होने चाहिए । कया जन्मना हिन्दू हो सकता है, :जन्मना ब्राह्मण नहीं ? ऐसी 
स्थिति में प्रश्‍त उठता है कि आप जन्मना अहिन्दू को हिन्दू बना सकते हुँ या नहीं ? 
याद हाँ तब तो हिन्दू जन्मना होता है, यह्‌ आपका मंतव्य खण्डित हो जायगा । यदि 
नहीं तो फिर यह कंसे कहते हैं कि 'पहले हमारे पृव॑जों में पचाने की शक्ति थी । शक, 
हण, तातार आदि आक्रामक जातिओं को अपने में विळोन कर लिया, अब भी हमें 
वेसा ही होना चाहिए, और यही मुस्लिम-समस्या का समाधन है ।' इसी आशय- 
वाले नेहरू के भाषण का भी उद्धरण ( पृ० १३१) देकर आपने अपनी बात का 
समर्थन किया हें । किन्तु वया जन्मना हिन्दू माननेवाले सिद्धांत की उक्त कथन से संगति 
बेठ सकती हें ? 

आपका तथोक्त हिन्दू-समाज शक, हूण, तातार आदिकों को अपने में विलीन 
कर उन सबसे रोटी-बेटी का व्यवहार कर क्या सांकर्यदोष-दुष्ट नहीं हो गया ? 

आपके भगवान्‌ कृण बणंसांक्य की निन्दा करते हैं : संकरो नरकायेव कुल- 
घ्नानां कुलस्य च। तब फिर दिधर्मी-सांकर्य, म्लेच्छ-सांकयं का तो कहना ही क्या 
हे? मनु और कोटल्य भी वर्णसांकर्य को राष्ट्रविप्लव का ही हेतु मानते हैं । 

निम्बतेल से परिपूणं घट में कुछ सुगंधित इत्र डाळ देने से वया इत्र निम्बतेल 
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को पचा लेता है अथवा क्या निम्बतेल ही इत्र को पचा जाता है? ब्राह्मण हिन्दू के 
पानी पीने के मृण्मय घट को यदि मुस्लिम के बधना ( वह मृण्मय पात्र, जिससे 
मुसलमान पानी पीता और शोचालय का भी काम करता है) से मिला दिया जाय 
तो कौन पवित्र होगा और कौन अपवित्र, इस पर आपने कभी विचार किया है? भले 
ही उस बघने को गंगाजल ये ही प्रक्षालित क्‍यों न कर लें, पर हिन्दू का पवित्र घट 
कया कभी बधने की अपवित्रता पचा लेगा या उसकी पवित्रता स्वयं बधने की अप- 
वित्रता में पच जायगी ? वया गंगाजल मिला देने से मद्य पवित्र हो जायगा ? आपका 
तथाकथित हिन्दुत्व अपनी पाचनशक्ति को उत्तेजित कर लेगा, तब भी उसमें भक्ष्या- 
भक्ष्य का विवेक रहेगा या नहीं ? 


वथा पाचनशक्ति का यही महत्त्व है कि पथ्य-अपथ्य, खाद्य-अखादय, भ्ष्घ-अभक्ष्य 
का सारा विवेक भी मिट जाय? वस्तुतः यह सब सुधारकों की सनकमात्र है । हिन्दू- 
धमंशास्त्र जेसे पहले थे, वसे अब भी हैं । पहले भी भोजन-विवाह में शास्त्रीय नियमों 
का आदर सदेव होता था और होना भी चाहिए। कभी भी किसी विजातीय को 
मिलाकर रोटी-बेटी एक करके पचा जाने की पद्धति भारत में नहों थी। विभिन्न 
विधर्मी जातियों या तो नष्ट हो गयीं या बोद्ध बनकर अन्त में मुस्लिम बन गयी थीं । 
यहाँ की पद्धति के अनुसार तो जो मागभ्रष्ट हिन्दू प्रायश्चिताह होते थे, उनसे प्राय- 
श्चित कराकर उन्हें समाज में ले लिया जाता था । किन्तु प्रायश्चित्तानह पातित्य में 
तो उनको भी पृथक्‌ श्रेणी निमित कर दी जाती थी। उनका सर्वथा समाज में सांकार्य 
नहीं होने पाता था । 


शिखा ( चूड़ाकमं ), जनेऊ ( उपनयन ) संस्क्रार को आप एक छोटा-सा चिह्न- 
मात्र मानते हें । यदि शास्त्र का प्रामाण्य स्वीकृत नहीं तो अन्य संस्कारों का भी 
कोई महत्त्व नहीं | फिर इस अधकचरे हिन्दुत्व और संस्कारादि की अपेक्षा तो अप-टू- 
डेट, पूणं परिवर्तनवादी कम्युनिस्ट ही अच्छे हैं । आइवर्य है कि आप एक तरफ तो 
शास्त्रों का प्रामाण्य नहीं मानते, किसी भी प्राचीन व्यवस्था की उपयोगिता समाप्त हो 
जाने पर उसे फेंक देना उचित मानते हैं और दूसरी तरफ शास्त्रेकसमधिगम्य संस्कारों 
के बल पर हिन्दुत्व को बात करते हैं ! क्या आजके आधुनिक घ्रजनन-पद्धति एवं वेद्यत- 
शवदाह के जमाने में प्राचीन गर्भाधान एवं अन्त्येष्टि की उपयोगिता समाप्त नहीं हो 
गयी ? यह 'अध-कुक्कुटी' न्याय कभी भी विचारकों के सामने टीक नहीं सक्ता । 


सहजं कर्म कोन्तेय सदोषमपि न त्यजेत्‌ के अनुसार ( प्‌° ११६ ) क्या 
समाजरूपी वृक्ष की सहज कमंरूप पत्तियाँ या टहनियाँ सूख या झड़ नहीं जायेगी ? 
जब वृक्ष की टहनियाँ-पत्तियाँ सहज नहीं तो क्या कोई भी कमं सहज हो सकता 
है ? फिर जब वह सदोष हो गया, तब वह भी क्‍यों न त्याज्य होगा ? फिर यहाँ भी 


et. 
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उक्त गीतावचन पर अन्ध-विशवास क्यों ? क्या आप रक्त का अमिश्रण मानते हैं ? 
शास्त्रीय वणंव्यवस्था के अनुसार विवाहव्यवस्था मानते. हें? क्या आजकी विक- 
सित पद्धति के अनुसार उसे त्यागकर मुसलमानों, अंग्रेजों से शादी-विवाह करेंगे ? 
यदि यह मान्य हो तो रक्तमिश्रण के साथ कया जन्मजात हिन्दू रह जायगा ? ओर 
मिश्रण होने पर कया हिन्दुत्व का भी मिश्रण न होगा ? 

आगे आप "भ्रुव एवं अध्रूव की वात करते हैं ओर अधूव को त्यागकर ध्र 
के सेवन की सलाह देते हैं। अध्रुव राजनीति को छोड़कर ध्रुव समाज के आदर का 
उपदेश करते हैं' ( पु० ११६ )। पर कया कोई भी कमं ध्रवख्प से मान्य है ? कर्म तो 
सभी क्षणभंगुर ही रहते हैं, यदि प्रवाहरूप से संस्कारादि सहज कर्म भ्रुव है, तो फिर 
सभी शास्त्रोक्त प्राचीन व्यवस्थाएँ क्या प्रवाहरूप से ध्रुव नहीं ? 

आगे आपने लिखा है कि 'एकात्मक हिन्दू-समाज को भक्ति का केन्द्र बनाना 
चाहिए । समाजभक्ति के मागं में अन्य कोई विचार चाहे वह जाति, वंश, भाषा 
अथवा दळ का हो, नहीं आने देना चाहिए । यही सच्ची भक्ति को कसोटी है।' इसी 
प्रसंग में अपने मीरा के लिए लिखे गये तुलसीदासजी के-जाके प्रिय न राम वेदेही, 
तजिये तिर्नाह कोडी बेरी सम, जद्यपि परम सनेही इस पद्य की चर्चा करते हुए लिखा 
है : “इसका आशय यही है कि जो राम को अर्थात्‌ जो भक्त का इष्ट हो उसे प्यार नहीं 
करते और बाधा के रूप में आ जाते हैं, उन्हें कोटि-शत्रु के रूप में त्याग देना चाहिए, 
चाहे वे निकटतम प्रियसम्बन्धी क्यों न रहे हों। पश्चात्‌ उन्होंने ( तुलसीदास ) जी 
ने वे उदाहरण दिये हैं, जिन्होंने इष्ट की भक्ति के लिए माता-पिता तथा अन्य सम्ब- 
न्धियों को त्याग दिया गया है। अतएव इस प्रत्यक्ष देवता हिन्दू-समाज को भक्ति में 
विघ्नं उपस्थित करनेवाले मनके सभी अन्तरवर्गो को त्यागना होगा, क्योंकि वे अपने 
समाज की आन्तरिक एकताको खड़ा करने और सशक्त बनाने के लिए अत्यावश्यक 
एवं प्रमुख कतंव्य के मागं में बाधारूप में आते हैं” ( पु० ११७) । 

जहाँतक समाज की भक्ति की बात है, वह ठोक है; परन्तु तुलसीदासजी के पद्य 

के राम शाब्द का अर्थ, वेदान्तवेद्यःनिगुण-निराकार या सगुण-सच्चिदानन्दघन ब्रह्म 
ही है, हिन्दू-समाज; मुस्लिम-समाज या ईसाई-समाज नहीं । अतएव किसी समाज के 
लिए माता-पिता, गुरु या पति को कोटि-कोटि झात्रु के तुल्य त्यागा नहीं जा सकता | 
वेसा अर्थं करना इस पद्य का दुरुपयोग करना है। ऐसा ही दुरुपयोग इस पद्य का 
आज हो भी रहा है। 


तज्यो पिता प्रहलाद बिभीषण बन्धु भरत महतारी । 
बलि गुरु तज्यो कन्त ब्रजवनितनि भये जगमंगलकारी ॥ 


अर्थात्‌ राम के भजन में बाधक होने से प्रहलाद ने पिता को त्याग दिया । विभीषण 
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ने बन्धु रावण को त्याग दिया । भरत ने माता को त्याग दिया | बलि ने गुरु शुक्रा- 
चायं को त्याग दिया । गोपांगनाओं ने कृष्णप्रेम में बाधक पत्तियों को त्याग दिया। 
फिर भी वे निन्द्य न होकर मंगलकारी ही हुए। यदि मनमानी किसीको इष्ट मानकर 
ऐसा किया जायगा तो अनिष्ट ही होगा । 

आजकल ब्रह्माकुमारियों का एक बहुत बड़ा भ्रकार चल रहा है । उनके दल में 
भी माता-पिता को ठुकराकर पतियों को ठुकराकर स्त्रियाँ और पुरुष सम्मिलित होते 
हें। क्या उनके लिए यह कहना सम्भव नहीं कि हम भी गोपांगनाओं के तुल्य अपने 
इष्टप्राप्ति में बाधक समझकर पति, माता-पिता को छोड़ रही हैं ? माता, पिता, गुरु, 
पति का त्यागकर अपने अभिमत संघटन या व्यक्तित्व के भजन का उपदेश करने- 
वालों की आज बाढ़-सी आ रहो है। परंतु शास्त्र एवं शास्त्रों की वर्णाश्रम-मर्यादाओं 
के रक्षण का उपदेश दुलभ हो रहा है। 

वस्तुतः जेसे नदी पार कर लेने पर नाव का त्याग किया जा सकता है, वेसे 
ही धर्मादि द्वारा संसाररूपी मृत्यु को पारकर परमेश्वर को प्राप्त कर लेने के बाद 
साधन को मूलभूत वस्तुओं का त्याग हो सकता है । तभी तो गीता में कहा है : सर्व॑- 
धर्मान्‌ परिज्यज्य मामेकं शरणं ब्रज । अर्थात्‌ सब धर्मों को त्यागकर परमात्मा की 
शरण ग्रहण करो । 

` अन्य वस्तुओं के लिए धर्म एवं धर्मसाधनों का परित्याग नहीं किया जा 
सकता । आत्मा के लिए तो समाज ही क्या, सम्पूर्ण पृथ्वी का भी त्याग करनेको बहा 
गया है: 
त्यजेदेकं कुरुस्यार्थे ग्रामस्यार्थे कुलं त्यजेत्‌ । 
ग्रामं जनपदस्यार्थं आत्मार्थे पृथ्वीं त्यजेत्‌ ॥ 

अर्थात्‌ कुछ के हित के लिए एक व्यक्ति को छोड़ देना ठीक है, ग्राम के हित के लिए 
एक कुल का त्याग करना ही उचित है। जनपद का अर्थ देश है । देश के लिए ग्राम 
का भी त्याग उचित है। आत्मा के लिए तो सम्पूणं पृथिवी का भी परित्याग करना 
उचित है | 

वस्तुतः आपको राष्ट्र-कल्पना का आधार कोई भारतीय शास्त्र एवं विचार 
नहीं, किन्तु पाश्‍चात्त्य विद्वानों के विचार हैं | आप कहते हैं : “सवंप्रथम विविध जनसमु- 
दायों ने अपने आपको किसी प्रकार की प्रादेशिक सीमाओं के अन्तर्गत मर्यादित कर 
लिया । किसी विशिष्ट प्रदेश के रहनेवाले जनों में यह भावना उदित हुई कि वे उस 
भूमि के पुत्र हैं, उनकी अपनी एक जीवन-पद्धति है जिसको उन्हें सुरक्षित रखना है 
तथा वे इसी प्रकार के अन्य जनसमुदायों से भिन्न हैं। संक्षेप में उनका एक अलग 
विशिष्ट अस्तित्व है। इस प्रकार वे एक सुसंगठित एवं अविभाज्य समुदाय बन गये | 
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समय-समय पर और विभिन्न देशों में विचारवान्‌ अग्रणी पुरुषों ने इन समुदायों का 
परिचय देने के लिए राष्ट्र की भावना को अभिव्यक्त किया है” ( पु० १२० )। 

इन्हीं अभिव्यक्तियों एवं परिभाषाओं का सार संकलित करके आप कहते हैं 
कि “किसी राष्ट्र के लिए अपरिहायं वस्तु एक वह भूखण्ड है, जो यथासम्भव किन्हीं 
प्राकृतिक सीमाओं से आवद्ध हो तथा एक राष्ट्र के रहने और वृद्धि एवं समृद्धि के लिए 
आधाररूप में काम दे ।'' 

“द्वितीय आवश्यकता है, उस विशिष्ट भप्रदेश में रहनेवाला समाज, जो उसके 
प्रति मातृभूमि के रूप में प्रेम एवं विकसित पूज्यभाव रखता है तथा अपने पोषण 
सुरक्षा और समृद्धि के स्थान के रूप में उसे ग्रहण करता है। संक्षेप में वह समाज 
उस भूमि के पुत्र के छप में स्वथं को अनुभव करे” ( वि० न०, पृ० १२० ) । 

इस परिभाषा के अनुसार आप कहते हें कि “केवल हिन्दू ही इस भूमि को 
संतान के रूप में यहाँ रहता आ रहा है। मातृभूमि की इस संयुक्त उपासना ने हमारे 

पुणं समाज में काशी से कन्याकुमारी तक, वनवासी से नगरवासी तक एक दूसरे के 
प्रति एक रक्तसम्बन्ध स्थापित कर दिया है। ये सभो अनेक जातियाँ ईश्वर की उपा- 
सना के विविध मार्ग तथा विभिन्न भाषाएँ एक महान्‌ सजातोय ठोस हिन्दू-समाज की 
अभिव्यक्तियाँ हैं, जो इस मातृभूमि की संतान हैं” ( पु० १२१ )। आपके कथनानुसार 
भी विचार करने पर यह स्पष्ट विदित होगा कि अनन्त ब्रह्माण्ड में यह एक ब्रह्माण्ड है 
एवं उस चतुर्दश भुवनमय ब्रह्माण्ड में यह एक मत्यंलोक है। उस मर्त्यलोक में अनन्त 
प्राणी हैं। उनमें एक मानव-समुदाय है । उस मानव-समुदाय के अपरिगणित समाजों 
में एक हिन्द-समाज भी है। फिर उसीको प्रत्यक्ष ईश्‍वर मानना एवं उसकी भक्ति 
करना ओर उसकी भक्ति में बाघक होने से उन माता, पिता, गुरु, पति का भी 
परित्याग कर देना--जिनकी भक्ति और अनुसरण करना शाइवत भारतीय अपौरुषेय 
वेदादिशास्त्रों में उल्लिखित है-कऋहाँतक ठीक है, यह आप स्वयं सोचें | पाइचात्त्य-' 
कल्पनाप्रसूत तथाकथित राष्ट्र की अपेक्षा भारतीय अपौरुषेय वेदादि-शास्त्रों में स्पष्ट 
ही ईश्वर एवं धर्म का महत्त्व बहुत अधिक रूप में वणित है। स्पष्ट बात यह है 
कि हमारे यहाँ पाइचातत्य या पौरस्त्य निराधार कल्पनाओं का कोई भी महत्त्व मान्य 
नहीं है। हृष्ट विषयों में प्रत्यक्ष एवं अनुमान की भी मान्यता होती है, परंतु धम- 
ब्रह्म जसे अतीन्द्रिय विषयों में तो शाइवत अनादि-अपोरुषेय वेदादि-शास्त्रों को ही 
मान्यता है। चरम सत्य की प्राप्ति के मार्गों या धर्मों, संस्कृतियों में मनमानी अनु- 
भूतियों का कुछ झी महत्त्व नहों । आपको संस्कृति एवं हिन्दुत्व यदि उक्त प्रमाणों 
द्वारा सिद्ध नहों होता, तो फिर उसे कितने ही 'अतिउदात्त गुण, पवित्रता, चारित्र्य 
धेयं एवं बलिदान’ ( पृ० १२२ ) आदि विशेषणों से विशेषित कर द, आकाश-कुसुम 
से अधिक उसका कुछ भी महततव नहीं । 

४८ 
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वस्तुतः उक्त सभी गुण प्रामाणिक शास्त्रों एवं तदुक्त धर्मों से ही व्यक्त होते हें। 
नारीमात्र में मातृत्व-भावना भी मातृवत्‌ परदारेषु इस शास्त्रवचन पर ही आधृत 
थी । उन्हीं शास्त्रों के अनुसार ही सहस्रों नहीं, करोड़ों वर्षो से असंख्य सन्त-महात्मा 
ओर शूर-वीर उद्धारक समय-समय पर होते आये हैं। अम्रृतस्य पुत्राः ( अथवं सं० 
१०.१३.१ ) आदि शास्त्रोक्त सदभावनाओं के आधार पर ही परस्पर श्रातृता का 
भाव पेदा होता है । उसके भूळने से हो फूट, कलह, अराजकता और पतन होता है। 


आपने लिखा कि ““स्टॉलिन' ने कहा है कि 'एक भूप्रदेश में रहनेवाले जनों 
का केवल अ'थिक अथवा राजनीतिक सामान्य हितों के आधार पर ही राष्ट्र नहीं बन 
जाता, वरन्‌ वह तो एक अभौतिक भावनाओं की सजातोयता है” ( पृ० १२४) । परन्तु 
आपको यह भी मालूम होना चाहिए कि माक्सवादी स्टॉलिनकी हृष्टि में कोई अभो- 
तिक तत्त्व होता ही नहीं यदि कोई अलौकिक ईश्वर आत्मा या धमं मान्य हो तब 
तो फिर अलोकिक नियम भीं मान्य किया जा सकता है। फिर उसी आधार पर 
संपत्तिसंबंधी नियम भी मानने पड़ेंगे । तब व्यक्तिगत भूमि, संपत्ति का हरण भी नहीं 
बन सकेगा । इसीलिए माक्सं ने कहा है कि “कोई अभौतिक तत्त्व या शाश्‍वत धमं 
सिद्ध नहीं होता । उत्पादन-साधनों में रद्दोबदळ होने से ही माली हालतें बदलती हैं । 
उनके बदलते ही पुराने सब नियम बदल जाते हैं |” 

आगे आपने भारत के ईसाई-मुसलमानों के सम्बन्ध में लिखा है कि “क्या वे 
यहाँ उत्पन्न नहीं हुए तथा यहीं उनका पाळन-पोषण नहीं हुआ ? वे धर्मपरिवर्तन 
से परकीय कसे हो गये ? इस प्रइन का उत्तर देते हुए आप कहते हैं कि 'क्या उन्हें 
स्मरण है कि वे इस भूमि के सन्तान हैं।' केवल हमारे स्मरण से ही क्या लाभ? यह 
अनुभूति एवं स्मृति उन्हें पोषित करनी चाहिए । 

“हम इतने क्षुद्र नहीं कि यह कहने लगे कि केवल पुजा का प्रकार बदल जाने 
से कोई व्यक्ति उस भू।म का पुत्र नहीं रहता । हमें ईश्वर को किसी भी नाम से पुका- 
रने में आपत्ति नहीं है। हम संघ के लोग पूर्णरूपेण हिन्दू हैं। इसीलिए हममें प्रत्येक 
पन्थ और सभी ।वरवासो के प्रति सम्मान का भाव है। जो कि अन्य पन्थों के प्रति 
भसहिष्णु है, वह कभी भी हिन्दू नहीं हो सकता । किन्तु जो मुसलमान, ईसाई हो 
गये हैं उनके भाव क्या हैं ? 

“निःसन्देह वे इसी देश में पेदा हुए हैं। किन्तु क्या वे इसके प्रति प्रामाणिक हैं 
कि वे इस मिट्टी के ऋणी हैं ? क्या वे इस देश के प्रति, जहाँ उनका पालन-पोषण 
हुआ है, कृतज्ञ हैं ? क्या वे अनुभव करते हैं कि वे इस देश और परम्पराओं की सन्तान 
हैं ? इसको सेवा करना उनके भाग्य की धन्यता है ? नहीं । धर्मपरिवतंन के साथ ही 
उनकी राष्ट्र के प्रति प्रेम एवं भक्ति समाप्त हो गयी है” ( पृ० १२४-२५ ) । 
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“यही नहीं, उनमें इस देश के शत्रुओं के साथ भभिन्नता की अनुभूति विकसित 
हो गयी है । वे अन्य भूमि की ओर देखते हैं । अपने को रोख-सेयद कहते हैँ ।'""मातु- 
राष्ट्र को संकट में छोड़कर शात्रु से मिल जाना राष्ट्रद्रोह नहीं तो और क्या है ? ** 
जो यहाँ रहते हुए देश की सझान्य परम्पराओं के विरोध में कार्य करते हैं, राष्ट्रिय 
पुरुषों एवं राष्ट्रिय श्रद्धा का अपमान करते हैं, उन्हें राष्ट्रिय केसे कहा जाय ?'' 
( पृ० १२५-२६: ) । 

किन्तु यहाँ प्रश्‍न यह हो सकता है कि यदि ईसाई ओर मुसलमान अपनेको इस 
देश का पुत्र मानने लगें, देशद्रोह करना बन्द कर दें, किन्तु अपने इस्लाम-धर्म के 
अनुसार कुरान का आदर करते हुए मुसलमान रहें, तो क्या आप उन्हें राष्ट्रिय या हिन्दू 
मानने लग जायेंगे ? इसी तरह कोई हिन्दू कहलानेवाला व्यक्ति हो आपके हिन्दुत्व 
की कसौटी पर खरा नहीं उतरता तो क्या आप उसे 'अहिन्दू' कहने लग जायेंगे ? यदि 
दोनों प्रश्नों का उत्तर हाँ” में देते हें तो 'हम जन्मजात हिन्दू हैँ--आपके इस कथन 
का क्या विरोध नहीं होगा ? कया जो जन्मजात सिंह या श्वगाल है, वह किसी भी 
शर्तं पर गेर-श गाल या गेर-सिंह हो सकता है या कोई गेर-सिह कभी भी सिंह हो 
सकता है ? 


आप लोग थह भी कहते हें कि “उनको हिन्दू जेसा रामदत्त, कृष्णदत्त नाम 
रखना चाहिए और हिन्दु जेसी वेश-भूषा धारण करनी चाहिए ४ परन्तु क्या उस 
हिन्दूको, जो अमेरिका या इङ्गलेण्ड का नागरिक बन गया हो, आप यही सलाह देंगे 
कि वह भारतीय नाम और वेश-भूषा छोड़कर अब्राहम लिकन, एटलो, चचिल जेसे 
अपने नाम रखे ? विवाहोत्सव उस देश के अनुसार करें, मृत्युसंस्क्रार में दाह, अग्नि 
में जलाना बन्द करके कब्र बनाना शुरू कर दे और अपनी परिधान-रीतियाँ, भवन- 
निर्माण अमेरिकन ढंग से करने लगें ? परन्तु -विवाह, मृत्युसंस्कार आदि सोलह 
संस्कारों में ही परिगणित हैं, यदि विदेशों में रहनेवाले हिन्दू के संस्कार भी बदल 
जायेगे तो वह हिन्दू ही केसे रह जायगा ? कया आपकी “विश्व हिन्दु-परिषद्‌' का 
भी यही मत होगा और विदेश के रहनेवाले हिन्दुओं को अपनी वेश-भूषा, संस्कार 
सब कुछ गॅवाकर ईसाई-मुसलमान बनना पड़ेगा ? वस्तुतः आपका उक्त कथन विदेशी 
हिन्दुओं के लिए खतरनाक ही है; क्योंकि मुसलमानों को आपने सलाह दी है कि “वे 
परिधान-रीतियाँ, भवन-निर्माण एवं मृत्युसंस्कार आदि सभी बातों में हिन्दू-जीवन- 
पद्धति के साथ अपना तादात्म्य अनुभव करें” ( पु० १२८) । 

यदि इसका भी उत्तर 'हाँ' में दें तो इससे यह भी स्पष्ट हो गया कि कोई 
जन्मजात हिन्दू भी देश बदल जाने से अहिन्दू हो जायगा एवं जन्मजात अहिन्दू 
अंग्रेज, अरब, फ्रेंच भी भारतवासी एवं भारत का हो जाने से हिन्दू हो जायगा ? फिर 
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तो आपके जन्मजात हिन्दू की वरिष्ठता का कोई प्रइन ही नहीं उठता। साथ ही 
आपने एक तरफ यह भी कहा कि “पैदा होने से पहले हमारा गर्भाधान-संस्कार होता 
है, इसलिए हम हिन्दू हैं। सोलह संस्कार जिसके होते हैं वह हिन्दू है।'” तब क्या 
मुसलमानों, अंग्रेजों ओर फ्र चों का भी सोलह संस्कार होने लगे तो आप उन्हें भी जन्म 
जात हिन्दू मानने लगेंगे ? फिर भी कृत्रिमता ही हुई। क्या ऐसी कृत्रिम वस्तु को 
भी जन्मजात या सहज कहा जा सकता है? 


साथ ही आप यह भी तो कहते हैं कि “हम ऐसे क्षुद्र नहीं कि यह कहने लगें 
कि पूजा का प्रकार बदल जानेमात्र से कोई व्यक्ति भूमि का पुत्र नहीं रहता। 
हमें रवर को किसी नाम से पुकारने में आपत्ति नहीं” ( पु० १२५ ) । जब ईश्वर 
को किसी भी नाम से पुकारने में आपत्ति नहीं तो कोई यदि अपने या अपने बच्चे को 
किसी नाम से पुकारे, तो आपको क्या आपत्ति हो सकती है ? 
सचमुच आप हिन्दू की परिभाषा नहीं कर सकते। संस्कृति का निरूपण भी 
आप लोगों के वश की बात नहीं । आपके ऐसे ही निष्प्रमाण, सारशून्य उपदेशों से 
प्रभावित हो कोई कहता है : “मुसलमान भी कबीरपन्थी, नानकपंथी, जेसा मुहम्मद- 
पंथी या मुहम्मदी हिन्दू ही हें।' कोई कहता है : 'आओ, जाति-पांति की झूठी, भेदभाव 
की दीवारों पर वस्त्रपात करें’ तो कोई कहता है : आप लोगों ने रामकृष्ण को भग- 
चान्‌ की कोटि में ढकेल दिया है ।' आप पूर्वापर का विरोध भी नहीं देखते । तभी तो 
आपने सियार के बच्चे का इष्टान्त दे डाला । सिंहिनी एक सिथार के बच्चे को अपनी 
गुफा में ले गयी और अपने बच्चों के उस साथ श्वुगाल-शिशु को अपना दूध पिछाकर 
उसने पाला । बड़े होने पर वे सब भाई-भाई की भाँति खेलने लगे | एकबार जब सिह- 
शावकों ने एक विशालकाय महामत्त गजेन्द्रपर आक्रमण किया, तो वह श्ुगाल-शिशु- 
चिल्लाकर भागा ओर उन्हें भाग चलने को कहने लगा । सिंह के बच्चे उसकी उपेक्षाकर 
अपने शिकार पर टूट पड़े । सियार के बच्चे ने जाकर सिंहिनी से भाइयों के साहसपूर्ण 
कायं की शिकायत की । सिहिनी ने मुस्कराकर कहा: 'निःसन्देह तुम हमारा दूध पीकर 
बड़े हुए हो, फिर भी तुम अपनी प्रकृति से अलग कसे हो सकते हो ? 
शुरोऽसि कृतविद्योऽसि दशंनीयोऽसि पुत्रक । 
यस्मिन्‌ कुले त्वमुत्पन्नो गजस्तत्र न हन्यते ॥ 
अर्थात्‌ “पुत्र ! निःसंदेह तुम शूर हो, चतुर ओर विद्वान्‌ हो, दर्शतीय हो, पर जिस कुल 
में तुम उत्पन्न हुए हो, उस कुल में .हाथी का शिकार नहीं किया जाता।' यही 
बात राष्ट्रों के सम्बन्ध में लागू होती है। किसी विशिष्ट देश में साधारण रूप से निवास- 


मात्र समान चरित्र एवं गुणों से सम्पन्न एकात्म राष्ट्रिय-समाज का निर्माण नहीं कर 


सकता | 





क्‍ 
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आप लिखते हैं : “नवागतों को अपने जीवन में आमूल परिवतंन करना चाहिए, 
मानो प्राचीन राष्ट्रिय कुलपरंपरा में उनका पुनजंन्म हुआ हो” ( पु० १२६-१२७ ) 
साथ ही आप दासता को उतार फेंकने का आह्वान भी करते हुए कहते हैं : 


“मुदीभर मुसलमान यहाँ आक्रामक के रूप में आये थे । ऐसे ही थोड़े से ईसाई 
धर्मप्रचारक यहाँ आये । यह संख्यावृद्धि प्रजननरीति से नहीं हुई, किन्तु स्थानीय 
जनों के धर्मपरिवतंत से उनकी संख्या बढ़ी है। भय, बलात्कार या सत्ता-प्रतिष्ठा 
आदि प्रलोभनों से यह धर्मंपरिवर्तत हुआ है; छल-छद्म से भी धर्मंपरिवर्तन किया 
गया है। हमारा कतंव्य है कि इन परित्यक्त भाइयों को, जो शताब्दियों से घामिक 
दास्य का क्लेश भोग रहे हैं, अपने पूव॑जों के घरों में बुला ळायें और ईमानदार, 
स्वतन्त्रताप्रिय मनुष्यों की भाँति दास्य तथा आधिपत्य के सभी चिह्लों को उतार फेके, 
और वंशपरंपरानुगत राष्ट्रिय जीवन की रीतियों का अनुसरण करते हुए इन पुत्रों 
के पुनरागमन पर हम महान्‌ दीपावली-पवं मनायें ।” 


अन्त में आप कहते हैं कि “हम तो सांस्कृतिक तथा धामिक एकता भी चाहते 

हैं। हम अपने घरों के पवित्र स्थानों और देवाळयों के अपनी युगों प्राचीन सांस्कृतिक 
एवं पतृक निथियों के द्वार खोल दें | नि:संशय यही व्यापक दृष्टिकोण है ।' (पृष्ठ १२९) 
आपने अपने इन कथनों में पूर्वापर-विरोध का कुछ भी ध्यान हीं रखा है। 
अतएव एक तरफ तो श्ुगाल के बच्चे एवं सिंह के बच्चों का दृष्टान्त दे डाला ओर 
उसके द्वारा यह दरसाने का प्रयत्न किया है कि जो लोग हिन्दुओं से भिन्न हैं, उनकी 
प्रकृति हिन्दुओं को प्रकृति से भिन्न है । दूसरी तरफ सबके लिए अपने घरों, देवालयों, 
सांस्कृतिक एवं पेतुक निधियों का द्वार खोळ रहे हैं। कया हजारों प्रयत्नों से भी 


आप श्टृगाल-शिशुओं को सिंह-शिशु बनाने में सफल हो सकेंगे ? 


यदि कहें कि नहीं, वे तो हमारे ही बिछुड़े हुए भाई हें, तब फिर सियार के 
बच्चे के दृष्टान्त का क्या अर्थं है ? फिर जिस कुल में तुम्हारा जन्म हुआ है, उस कुल 
के लोग हाथी नहीं मार सकते, इस कथन को संगति केसे लगेगी ?” जब वे आपके ही 
कुल के हैं ओर आप सिंह हैं तो वे श्वगाल-कुल के केसे ? इसके अतिरिक्त माना कि 
मुद्दीभर ईसाई या मुसलमान बाहर से आये हैं, पर वे सभी तो मिल-जुळकर एक 
हो गये, उनका विवेचन आप किस आधार पर करेंगे? क्या उनका परस्पर खान-पान 
शादी-विवाह से एक मिश्रण नहीं हो गया ? यदि हाँ, तो क्या आप शुद्ध सिह कहे जा 
सकते हैं, क्या सिह और श्य॒गाल के सांकयं से निकृष्ट प्रतिलोम संकरों की उत्पत्ति नहीं 
हो गयी ? 

शास्त्रों में ब्राह्मण ओर कन्या में शूद्र से उत्पन्न सन्तान चाण्डाळ मानी जाती है। 
फिर म्लेच्छ से उत्पन्न सन्तान क्या होगी, इस पर भी कभी आपने विचार किया 
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है; ?. फिर यद अपने बिछुड़े भाइयों को दी गले लगाने की वात है, तब तो सिंह एवं 
्शुगाल की कहानी न उठाकर उस सिंह की कहानी कहनी चाहिए थी, जिसमें कोई 
सिंहशावक दुद ववशात्‌ भेड-ब्रकरियों में रहने लगा हो और उनके संसगं से वेसा ही 
बन गया हो; पर जब किसी सिह से उसके सिंहत्व का बोध कराया गया तो वह 
शुद्ध सिह हो गया । वस्तुतः शास्त्रविरबास एवं शास्त्रज्ञान न होने से ही आपने 
ऐसी असंगतियों का समुच्चय संगृहीत कर रखा है। वस्तुतः जन्मना वणंव्यवस्था 
मान्य होने पर ही श्पुगाल एवं सिंह का ₹४टान्त संगत होता है । जन्मना ब्राह्मण होने 
का संस्कार आपको उक्त हष्टांत पर दृष्टि ले जाता है और शास्त्रविमुख सुधारक होने 
के संस्कार आपको उसपे सवंथा विपरीत कार्य संपादन के लिए प्रेरित करता है। 
उसीके अनुसार कहीं आप अपनेको जन्मजात हिन्दू कहते हैं, कहीं विदेशी गेर हिन्दू , 
ईसाई, मुसलमान तथा उनसे मिले-जुले संकीण ईसाई मुसलमानों के लिए भी अपना 
घर ओर मंदिर खोल देते हें। अर्थात्‌ उनके साथ रोटी-बेटी तक का सम्बन्ध करने 
को प्रस्तुत हैं । | 


कभी आप कहते हें कि ‘हम धर्मपरिवर्तंन या पूजा प्रकार बदल देनेमात्र से 
मुसलमान, ईसाई आदिकों को अराष्ट्रिय, अहिन्द्‌ नहीं कह सकते” और फिर कभी 
कहते हें कि “हम सांस्कृतिक और घामिक एकता भो चाहते हैं ।' 


आगे आपने श्रो जवाहरलाल नेहरू की उक्ति का उद्धरण किया है । सांस्कृतिक 
इतिहास की प्रथम अवस्था में हूण तथा शकों जेसी जातियाँ जो आक्रान्ता के रूप में 
यहां आयीं, अपनी मूळ रीतियों तथा घर्मो को छोड़ दिया और अपने को राजपूत 
कहना आरम्म कर दिया, वे सभी प्रसन्नतापूर्वक हुममें विलीन हो गयीं । उस समय 
हममें आत्मसात्‌ करने का साहस भोर शक्ति थी । हमने उन्हें अपने राष्ट्र-जीवन की 
सांस्कृतिक धारा में पुणं रूप से विलीन कर लिया । 


द्वितीय अवस्था में, जब कि हमारे देश पर अत्यन्त उम्र चरित्रवाले आफ्रान्ताओं 
ने आक्रमण किया, तथा हमारे लोगों ने अपनी समाजरचना में ही सुरक्षा प्राप्त करने 
के लिए विघि-निषेध के नियमों में अपनेको बाँध दिया । इस प्रकार अपने को बन्द 
करं दिया । इस प्रकार अपने को पृथक करते हुए संकुचित हो गये। उनकी हृष्टि 
से संकुचितता को त्यागकर एकबार पुनः आत्मसात्‌ करने के प्राचीन विचारों को 
उज्जीवित करना चाहिए । 

अन्त भें आपने भी उसी आत्मसात्‌ करनेवाले पराक्रमवाद को पुनरुज्जीवित 
करने की नेहहवाली बात का समर्थन किया है ओर फिर पण्डित नेहरू की बात 
का उद्धरण भी दिया है। “कोई कारण नहीं कि हम मुसलमानों को अपने में 
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न मिला सकें, जब कि हम पूर्वकाल के हूण एवं शकों को आत्मसात्‌ कर चुके हैं” 
( पु० १३१ )। 


फिंर आप अपनी तरफ से कहते हैं कि “निविवाद खूप से हमारे राष्ट्रिय जीवन 
की एकात्मता के लिए यही ओर केवल यही शुद्धमागं है। इससे अधिक तकंसंगत, 
व्यावहारिक एवं उचित समाधान अन्य कुछ हो ही नहीं सकता” ( पृ० १३१ )। 


उपयुक्त उक्तियों में स्पष्ट है कि नेहरू जी की विचारधारा से आप भी पुर्ण सन- 
मत हें। परन्तु आपको विदित होना चाहिए कि आपको ओर श्री नेहरू का तथाकथित 
संस्क्ृति-हिन्द्‌ संस्कृति नहीं, किन्तु, वह एक खिचड़ी-संस्क्ति है । ऐसा हिन्दुत्व या 
हिन्द्‌-संस्कृति शास्त्रीय तथा शाश्वत नहीं है। किन्तु आप जेसे सुधारकों का मन:- 
प्रसृत हिन्दुत्व ही है । शास्त्रीय दृष्टि से तो सनातन परमात्मा ने, सनातन जीवात्माओं 
के सनातन कल्याण या अभ्युदय निःश्रेयस के लिए अपने निःइवासभूत सनातन 
वेदादि-शास्त्रों द्वारा जो विधान या माग बताया है, वही सनातन हिन्दू का सनातन 
शाइवत धमं एवं संस्कृति है। वह गिरगिट की तरह समय-समय पर रंग नहीं 
बदलती । शास्त्रविरुद्ध इतिहास सर्वथा श्रमात्मक एवं अप्रामाणिक है। 


तातार, हूण, शकादि जातियाँ या तो सवथा नष्ट हो गयीं अथवा हिन्दुओं की 
अन्त्यजादि जातियाँ बोद्धों में घुलर्जमळ गयीं एवं अन्ततः मुसलमान हो गयीं। इसी 
कारण हिन्दू-जाति के व्यवस्थापक अनादि अपौरुषेय वेद एवं तदनुसारि आष धमंग्रन्थ 
ही हैं। उनमें ब्राह्मण-क्षत्रियों के सभी संस्कारों का विधान एवं विशेषतः प्रतिलोम 
सांकर्यो का घोर निषेध है । जिस चाणक्य की आपने भूरि-भूरि प्रशंसा की है, उसका 
भी यही मत है, यह हम बता चुके हैं | तद्विरुद्ध आप लोगों की सब कल्पनायें संथा 
मिथ्या एवं अप्रमाण हैं । 


हिन्दू-जाति के भीतर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शाद्र ये चार व्यवस्थित शुद्ध 
जातियाँ हें। इनके सांकर्यं तथा अन्य लोगों के सांकर्यं से अनेक जातियाँ एवं उपः 
जातियाँ हो गयीं । शुद्ध ब्राह्मणादि एवं अनुलोम त्रिवणोँ में वेदादिशास्त्र के अध्ययन 


तदर्थानुष्ठान का विधान है । अन्य सबके लिए भी वेदमूलक तन्त्रागम, पुराणादि प्रति- 


पादित भक्ति, ज्ञान आदि धमं का विधान है। अन्ततः वेदादि-शास्त्रानुसार अपने-अपने 
अधिकारानुसार चळनेवाले कमं, उपासना करनेवाले सभी हिन्दू हो सकते हैं। यही 
मानव-धर्मं भी है। मानवता भी धमं के ही आधार पर स्थिर होती है | अन्यथा 


इसीलिए कहा गया है: 


भोजन, पान, सन्तान-उत्पादन आदि कार्यं तो पशुओं में भी मनुष्यों के तुल्य ही है । 


Fg 
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आहार-निद्रा-भय-मेथुनं च सामान्प्रमेतद्‌ पशुभिनेराणाम्‌ । 
धर्मो हि तेषामविको विशेषो धर्मेण हीनाः पशुभिः समानाः ॥ 
इस तरह अंग्रेज, फ़च, अरब आदि के मानवमात्र पहले अनादि वेदादि 
शास्त्रोक्त धर्मं का अधिकारानुसार पालन करते थे, अतः सभी हिन्दू थे | नवीन धर्मों 
के अपनाने से वे अन्य हो गये । 
श्रीमद्भागवत में मानवमात्र के ये तीस धर्मो का निर्देश है : 


सत्यं दया तपः शौच तितिक्षेक्षा दासो दमः । 
अहिसा ब्रह्मचर्यं च त्यागः स्वाध्याय आजवम्‌ ॥ 
सन्तोषः समदृक्‌ सेवा ग्राम्येहोपरमः शनेः । 
नृणां विपर्ययेहेक्षा मोनमास्मविमईनस्‌ ॥ 
अन्नाद्यादेः संविभागो भूतेभ्यश्च यथाहतः । 
तेष्वात्मदेवताबुद्धिः सुतरां नृषु पाण्डव ॥ 
श्रबणं कोतंनं चास्य स्मरणं महतां गतेः। 
सेवेज्यावनतिर्दास्यं सख्यमात्मससपंणम्‌ ॥ 
नुणासयं परो धर्म: सर्वेषां समुदाहृतः । 
त्रशल्लक्षणवान्‌ राजन्‌ सर्वात्मा येन तुष्यति ॥ 
( भाग० ७,११.८-१२ ) 


अर्थात्‌ १. सत्य : यथार्थं भाषण, २. दया : परःदुख मिटाने की भावना, ३. 
तपःएकादशी आदि शास्त्रविहित ब्रत-उपवास करना, ४. शोच : स्नानादिजच्य शुद्धि 
रखना, ५. तितिक्षा : शीत-उष्णादि का सहन करना, ६. ईक्षा : युक्त-अयुक्त का 
विवेक रखना, ७. शाम : मन का संयम करना, ८. दम : बाह्य इन्द्रियों पर विजय 
प्राप्त करना, ९. आहसा : सर्वंथा परपीड़ा का वजन करना, १०. ब्रह्माचयं : परस्त्री- 
वजन तथा निषिद्ध देश-कालों में स्वस्त्रोवजंन, ११. त्याग : दान करना, १२. स्व- 
ध्याय : अधिकारानुसार मन्त्र एवं भगवान्‌ के नामादि का जप करना, १३. 
आजव : मन से कुटिलता का त्याग करना, १४. सन्तोष : देववशात्‌ प्राप्त वस्तु से 
ही तृप्त रहना, १५. समहृक्सेवा : समदर्शी भगवद्भक्तं की सेवा करना, १९. शने: 
ग्राम्येहोपरमः : अर्थात्‌ धीरे-धीरे प्रवृत्तिकर्मो से निवृत्त होना अथवा भोगेच्छा से 
निवृत्त होना, १७. नृणां विपर्ययेहेक्षा : मनुष्यों के निषिद्ध-निष्फक क्रियाओं के विप- 
रीत होने का विचार करना, १८. मौन : वृथा-वार्तालाप से निवृत्त होना, १९. आत्म- 
विमशंन : देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि से पृथक शुद्ध चेतन आत्मा का विचार करना, 
२०, अन्नाद्य आदि का संविभाग : यथायोग्य प्राणियों को प्रदान करना, २१. पशु 


आदि भूतों में सुतराम्‌, मनुष्यों में देवता एवं आत्माकी बुद्धि करना, २२. सन्तो. 
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की परमगति भगवान्‌ के गण एवं कर्मो का श्रत्रण करता, २३. गुण-कर्मा का कीर्तन 
करना, २४. स्वल्प : गुणविभूतियों का स्मरण करना, २५. भगवानु एवं भक्तों की 
सेवा : यथा पादसंवाहत, कष्टहरण आदि, २६. पूजा अध्ये : पाद्यादि निवेदन करना 
२७. अवनति : नमस्कार, दण्डवत्‌ प्रणाम आदि, २८. दास्य : दासवत्‌ स्वकृतकर्मो का 
सव फल अर्पण करना, २०. सख्य : भगवान्‌ में विशवास करना, ३०. भगवान्‌ को आत्म- 
समपंण करना, देह-गेहादि सब आत्मीयों तथा आत्मा का भी अपंण कर सब कुछ 
भगवान्‌ का हो है, ऐसा अनुसंधान करना । ये तीस प्रकार के घर्म सभी मनुष्यों 
के लिए विहित हैं । इनसे सर्वान्तरात्मा भगवान्‌ सन्तुष्ट होते हैं। इनमें सदाचार 
पवित्रता, सेवा, पजा, भक्ति एवं तत्त्वज्ञान सभी उत्तमोत्तम धमं आ जाते हें। इनसे 
परम कल्याण होता है । 

अव भी वेद परूक तन्त्रागम, पुराणादि में प्रोक्त मानव-भक्ति, ज्ञान, सदाचार 
का पालन करने पर सभी 'हिन्टू' हो सक्ते हैं । परन्तु उनका श्रेणिमेद अवश्य रहेगा । 
उनका खान-पान, विवाह आदि अपनी श्रेणिग्रों में ही होने का नियंत्रण रहेगा । सब 
घर, सब देवालय, सब सांस्कृतिक एवं पेतक़् निधियों के द्वार सबके लिए खुल नहीं 
सकते । वर्ण-सांक्रयें, रक्त-सांक्रयें, रोटी-वेटो एक होने से हिन्दू-वमं, हिन्दू- 
लप्त या नष्ट हो जायगी । सर्वे-साँकर्यं ( मिवश्चर )--सब एक हों, तो चाहे भ्रष्ट हिन्दू 
कहो चाहे भ्रष्ट ईसाई या भ्रष्ट ससलमान, नाममात्र का भेद होगा । अथं में कुछ भी 
भेद नहीं होगा; क्योंकि सत्र निष्प्रमाण, निराधार अर्थात्‌ वेदादि-शास्त्रों एवं तदनुसार 
परंपराओं के विरुद्ध होगा । 


श्री नेहरू या आपको उन शास्त्रों के प्रामाण्य का कोई विचार नहीं । अतएब 
आप कुछ भी कहें, उसका शास्त्रीय विचारों से कुछ भी सम्बन्ध नहीं | जसे आपने यह 
माना कि शिवाजी के पसरुत्थान-कार्य में रनडल्ला और इब्राहिम अपने मुसलमानी 
नामों से ही सहयोग करते थे” (प० १३१), वैसे ही यह भी समझना चाहिए कि अपने 
धर्म-संस्कृति का थादर करता हुआ भी कोई मुसलमान एक ईमानदार के नाते 
इयोग कर सकता है । मातृभूमि के प्रति ज्वलन्त भक्तिभावना ठीक है, साहुचब 
एवं भ्रातृभावना भी ठीक है, राष्ट्रजीवन की समानधारा की उक्त चेतना भी ठीक 
है; परन्तु समान संस्क्रति एवं समान पेतुक दाय भादि के सम्बन्ध में सर्वथा शास्त्र 
पराधीनता ही कल्याणकारी है । 


आप लोग छ-मन्तर के आधार पर गेर-हिन्दुओं को हिन्दू बनाकर एवं हिन्दुओं 

की अवान्तर विभिन्न जातियों का परस्पर भोजन-पान, विवाह आदि सम्पादन करने 

का प्रयत्न करते हैं, यह सर्वथा भारतीय वेदादिशास्त्रों एबं परंपराओं के विरुद्ध है । 

आप जसे कुछ लोग कहते हें कि 'भोजन-पान, शादी-विवाह से धमं का कोई सम्भन्ध 
४९ 
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नहीं । इनसे धमं कभी नहीं नष्ट हो सकता, धर्म कोई कच्चा धागा नहीं, छुई-मुई 
नहीं।' परन्तु उनको यह जानना चाहिए कि शास्त्रानुसार देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि 
की हरएक हलचल धमं है। शास्त्रविरुद्ध अधर्म है। अव्यथा यदि धर्म फोलादी 
लोहा है, किसी तरह नष्ट नहों हो सकता, तत्र तो कोई महामं यह भो कह सकता 
है कि फिर गोमांस खाने या बहन-बेटो के साथ विवाह करने से ही धमं कसे नष्ट हो 
सकता है ? फिर तो बहुत कुछ करने को खुली छट हो जायगी। यदि गोमांसभक्षकों 
के लिए आप अपने घर एवं देवालय तथा संस्कृति के पतृक दायों के द्वार खोल देंगे, 
उनके साथ खान-पान-सम्न्ध स्थापित करने, विवाह-सम्बन्ध स्थापित करने, बहुन- 
बेटी देकर रक्तसांकर्यं स्थापित करने का प्रयत्न करेंगे तो सवंथा शास्त्रोय परंपराएं 
धर्म एवं जातियाँ नष्ट हो जायँगो । यदि आप कहें कि शास्त्रों को हम मानते हो नहीं, 
तो शास्त्रीय परंपराओं का आदर मिट जायगा ! तब तो बहन-बेटियों के साथ दादी- 
विवाह में भी क्या वाधा रहेंगी ? यदि उस बन्धन को भी तोड़ देंगे तो मानव-दानव, 
सवान-शृक्रर में कोई अन्तर न रह जायगा । फिर हिन्दुत्व का ही नहीं, मानवता का 
भी सवंनाश हो जायगा । फिर संस्कृति का नाम केवळ दम्भ हो रह जायगा । फिर 
वेझ्यावृत्ति या व्यभिचार से भी कोई परहेज क्‍यों करेगा ओर कुळप्रसूत एवं जार- 
जात में कया भेद रह जायगा ? 


जो कहते हैं कि 'वुक्ष की टहूनियों ओर पत्तियों को तरह पुराने शास्त्रीय धमं- 
नियम समाप्त हो जाने चाहिए, उनके स्थान पर नयी पत्तियों की तरह नये धमे- 
नियम बनाये जाने चाहिए”, उनको यह जानना चाहिए कि सूयं, चन्द्र, भूमि, भूधर, 
सागर तथा ईइ्वर एवं आत्मा जसे शाश्वत हैं, वेसे ही हमारे शास्त्र एवं धर्मनियम 
भी शाइवत हैं । सूयं आदि के समान ही घमं में भी रहोबदल नहीं हो सकता । जो 
कहते हैं कि 'अठारह पुराण एवं अठारह स्मृतियों के मतभेद से ही मालूम पड़ता 
है कि देश, काल, परिस्थितियों के अनुसार शास्त्रों एव धामिक-सामाजिक नियमों 
में रद्दोबदल होता ही रहा है। फिर आज क्यों न उचित परिवर्तन किया जाय ?', 
उन्हें यह मालूम होना चाहिए कि भारतीय संस्क्रति के मूल अनादि-अपौरुषेय वेद ही 
हैं । मन्त्रब्राह्मणात्मक वेद ही हमारे धमं एवं संस्कृति के मूल हैं | धर्मशास्त्र, स्मृति, 
रामायण, महाभारत, पुराण, तन्त्र एवं आगम सबका मूळ वेद ही है। इसलिए वे 
सब वेद का ही अनुसरण करते हैं एवं वेदविरुद्ध किसी अर्थ का प्रतिपादन नहीं 
करते । तभी महाकवि कालिदास कहते हैं : श्रृतेरिवार्थ स्तृतिरन्वगच्छत्‌ । अर्थात्‌ 
जेसे स्मृति श्रुति के अर्थ का अनुसरण करती है, वेसे ही सुदक्षिणा ने नन्दिनी के पीछे 
चळनेवाले दिलीप का अनुसरण किया । महषि जेमिनि ने भी वेदार्थं की मीमांसा 
करते हुए स्पष्ट लिखा है कि श्रुति का विरोध होने पर स्मृति का प्रामाण्य अनपेक्ष, 
अनादरणीय है। विरोध न होने पर उसके मूलभूत श्रुतिवचन का अच्ुमान करके 
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उसके प्रामाण्य की प्रतिष्ठा होती है: बिरोधे त्वनपेक्षं स्यादसति हानुमानम्‌ | ( जे० 
सू० १. ३. ३) । इसी दृष्टि से औदुम्बरीं स्पृष्टवा उद्गायति इस श्रुतिवचन से विरोध 
होने के कारण ओदुम्बरी सर्वा वेष्टयितव्या इस कल्पित स्मृति का अर्थसंकोच किया 
जाता है। इन सब वातों से स्पष्ट है कि स्मृतियों एवं पुराणों की विभिन्नता वेद पर 
ही आधृत है, किसीकी बुद्धि पर नहीं । वेदों में अनादिकाल से कुछ कर्मो में कालभेद 
और युगभेद से, कुछ में अवस्थाभेद तो कुछ में आपत्‌-संपद्भेद से विभिन्नता है। सन्ध्या 
के प्रातः, सायं एवं मध्याह्न कालभेद से आचमनों में भेद है। सम्प्रदाय-मेद से उदित 
होम, अनुदित होम का भी भेद है । अतः स्मृति, इतिहास, पुराणों के धर्मभेद वेद- 
सम्मत ही हूं। धमं-अधर्म की व्यवस्था वेदादिनिरपेक्ष स्वतंत्र बुद्धि से कोई भी कभो 
नहीं कर सकता और न उसकी कभी आस्तिक-समाज में मान्यता ही होतो है । 


बस्तुतः इसी कारण आप शास्त्रों का प्रामाण्य मानने से भागते हें। यदि 
शास्त्र-प्रामाण्य मान लें तो आपका कोई भी सिद्धान्त एक मिनट भी टिक नहीं 
पायेगा । एक तरफ आप शाइवत धर्म, शाइवत संस्क्रि, शाश्वत हिन्दुत्व की वात 
करते हैं, दूसरी तरफ सनातन शास्त्र एवं शास्त्रोक्त शाइवत धर्म या नियम नहीं 
मानते ! ॒ 


आपने लाला हरदयाळ की बतायी घटना की चर्चा को है कि “दक्षिण में एक 
अंग्रेज अधिकारी था । उसका एक सहायक अधिकारी स्थानीय व्यक्ति शायद नायडू 
था । उस अंग्रेज का एक अदंली ब्राह्मण था । एक दिन जब वह अंग्रेज सड़क पर अपने 
अदली के साथ जा रहा था, सामने से वह सहायक अधिकारी आ गया । दोनों ही 
अधिकारियों ने एक दूसरे को अभिवादन करते हुए हाथ मिलाया, किन्तु जब उस 
अधिकारी ने अदली को देखा तो अपनो पगड़ी उतार कर उसके चरण-स्पशं किये । 
अंग्रेज यह देखकर चकित रह गया और उसने पूछा : “यह क्या बात है ? में तुम्हारा 
उच्च अधिकारी हूँ, तुमने मुझसे सीधे खड़े रहकर हाथ मिलाकर अभिवादन किया 
और यह जो मेरा चपरासी है, उसे उतनी व्यस्त सड़क पर भी तुम भूमि पर लेटकर 
साष्टांग प्रणाम करते हो?” अधिकारी ने उत्तर दिया: 'आप मेरे उच्च अधिकारी हुआ 
करें, किन्तु हैं म्लेच्छ । वह भले ही चपरासी हो, किन्तु हमारे समाज के उच्च वगं 
का है, जिसका शताब्दियों से अत्यंत सम्मान होता चला आ रहा है । उसे झुककर 
प्रणाम करना मेरा कतंव्य है।' उस अंग्रेज ने इंगलेंड के इण्डिया-आफिस को लिखा 
कि 'जबतक ब्राह्मणों को उनके उस प्रतिष्ठित पद से बहिष्कृत कर अंग्रेज स्वयं उसे 
अधिकृत नहीं कर लेते, अर्थात्‌ उन्हीं-से या उनसे भी अधिक सम्मानित नहीं हो 
जाते, तबतक उनका साम्राज्य अधिक दिनोंतक टिक नहीं सकता” ( पृष्ट १३५ ) । 
किन्तु क्या आपके शासस्त्रविरुद्ध सह-भोज, सह-विवाह आदि के विस्तार से ब्राह्मण का 


% } 
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यह प्रतिष्ठित पद रह जायगा ? यदि अंग्रेज, मुसलमानच आदि सभीके लिए अपनो 
द्वार खोल देंगे, सबके साथ रोटो-वेटी का सम्बन्ध चलाकर वणसांकर्य, रक्तसांकय 
फेला देंगे तो फिर क्या कोई ब्राह्मण रह जायगा? यदि रक्तसांकर्य के कारण सबको 
समानता एवं एकता हो जायगी तो कोन ब्राह्मण और कौन नायडू ? फिर नायडू 
क्या ब्राह्मण को साष्टांग प्रणाम करेगा ? कया वह ब्राह्माण भी म्लेच्छ नहीं हो 
जायगा? आश्चर्य है कि आप ऐसी परस्पर विरुद्ध बातें लिखते हैं, परंतु उनकी असं- 
गतियों पर आपका ध्यान ही नहीं देते ! 


आपने छिखा है कि “वह (अंग्रेज ) बड़ा चतुर था, क्योंकि उसने इसी लक्ष्य को 


ष्टि में रखते हुए तदनुरूप ब्यवस्था के अनुसार शिक्षा देना प्रारंभ किया । उसने हमें 
सिखाया कि 'यह एक राष्ट्र नहीं, यहाँके आदिवासी द्रविड़ आदि हैं, आर्य बाहर से 
आये हैं । हमारे पास कोई मातुभमि है ही नहीं।' हमसे यह भी कहा गया कि हमारा 
कोई धर्म नहीं, न फ्रोई उल्लेखनीय दर्शन और न नेतिक आधार ही है” ( पु० १३५- 
३६ ) । इस तरह हमारा इतिहास विक्त किया गया । 


बस्तुतः आप लोग भी उसी झिक्षा के प्रभाव से प्रभावित होकर जाति-पांति 
वर्णाश्रम मिटाकर सबको एक करके वेद, दर्शान एवं धमशास्त्र सबको ठुकराकर, एक 
ऐसे विचित्र ढंग का राष्ट्र बनाना चाहते हैं जो न हिन्दू होगा, न मुसलमान और न 
अंग्रेज ही। 
अंग्रेजों ने अनादि-अपौरुषेय वेदादि शास्त्रों का अधप्रामाण्य सिद्ध करने का भी 
प्रमत्न किया है। वेदों को पौरुषेय ही नहीं, बल्कि भेड़, गाय चरानेवाळों के गीत 
बताया है। धर्मशास्त्रों, पुराणों, रामायण, महाभारत आदि को भी अप्रमाण बताया 
है। उन्हीं लोगों की कूटनीति का प्रभाव है कि आप ऋषियों, मुनियों एवं धम- 
संस्क्रति का नाम लेते हुए भी मूल शास्त्रों के प्रामाण्य के सम्बन्ध में कहते हैँ कि हम 
किसी पुस्तक या ग्रन्थ के पुजक नहीं । कभी कहते हें कि हम ग्रन्थों की प्रमाणता न 
स्वीकार करते हैं ओर न इनकार करते हैं । 
बवि धर्म, संस्कृति एवं राष्ट्र के गौरव का मूल हमारे वेद, धमंशास्त्र, दशन 
राजनीति, अर्थशास्त्र आदिकों पर आस्था नहीं रहेगी, तो धर्म-संस्कृति को दुहायी 
देते रहने का कुछ भी अर्थ नहीं रह जायगा । जिसको कोई आधारभूत प्रामाणिक 
प्रकाश सम्भव नहीं होता, वह यों ही भटकता है। कभी रूस या चीन का अन्धानु- 
करण करता, कभी इंगलण्ड या अमेरिका का, कभी अन्तर्रा्ट्रयता का, तो कभी 
राष्ट्रियता का नारा लगाता है । 
. आप अनेकबार हिन्दुत्व का गोरव-गान करते हैं। “स्वातन्त्र्य-भावना तो 
उनके ( हिन्दुओं के ) रक्त में समाविष्ट है” ( पू० १४३ ) । पर आप तो मानते हैं कि 
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हममें हुण, शक, तातार आ'द अनेक जातियाँ मिल गयीं। अभी भी आप अंग्रेजों 
और मुसलमानों को अपने में विलीन कर लेने का प्रयत्न कर रहे हैं। फिर भी 
हिन्दुत्व की बात करते हैं । क्या जिसमें विभिन्न जातियों का रक्त मिल गया हो, वह 
भी शुद्ध रक्त है ? जिनके लिए आप कहते हैं कि 'हम मंदिर में पजा करते हूँ, तो वह 
उसे अपवित्र करेगा, यदि हम भजन करते हैं, भगवान्‌ की रथयात्रा निकालते हैं, तो 
वह इससे रुष्ट होगा । यदि हम गो पृते हैं, तो वह उसे खाना पसन्द करेगा, यदि 
हम स्त्री को मातृत्व के प्रतीक रूप में सम्मानित करते हैं, तो वह उस पर बलात्कार 
करेगा । वह हमारी जीवन-पद्धति के धामिक-सांस्क्रतिक सभी पक्षों का अपनी पृण 
शक्ति के साथ विरोध करेगा? (प० १४४), आपकी दृष्टि में उन्हीं मुसलमानों से कहना 
चाहिए था कि “हमारा आपका रक्त एक ही है। मुगल, तुकं तथा अन्य विदेशो 
जातियों ने आपको तळवार की नोंकसे इस्लाम में धर्मान्तरित कर लिया है ।""-अळ- 
गाव को स्मृतियाँ भूळ जाओ। आओ, हम सब मातुभमि एवं स्वतंत्रता ओर सम्मान 
के लिए लड़ें” ( पु० १४५ )। आप समझते हैं कि शास्त्रहीन निराधार हिन्दुत्व के छ- 
मन्तर से वे सब'शुद्ध धर्मात्मा हो जायँगे और शुद्ध ब्राह्मणादि हिन्दुओं के साथ खान- 
पान, विवाह के योग्य हो जायंगे। क्या इससे बढ़कर दराशा का कोई उदाहरण मिल 
सकता है ? जिसे अपने से प्रक्कत्या अत्यंत विरोधी समझते हैं, उसीका अपने में पूर्ण 
विलय हो जायगा, यह सम्भव मानते हें! जबतक वे आपसे पृथक्‌ रहें तबतक 
श्रुगाल और खराब तथा आपसे मिळते ही वे अच्छे सिद्ध हो जायंगे ? वस्तुतः शास्त्र- 
विरोधी ओर शुद्ध हिन्दुत्वविरोधी बांग्रेसी तथा आप सभी शास्त्र एवं शास्त्रोक्त धर्म 
से दूर हैं। 


आपने लिखा है कि “पं० जवाहरलाल नेहरू ने मुसलमानों को लिखित आइवा- 
सन दिया था कि उनकी धामिक भावनाओं का ध्यान रखते हुए स्वराज्य मिलने पर 
गोवध पर प्रतिबन्ध नहीं लगाया जायगा, यद्यपि कुरान में गोवध के लिए स्वीकृति- 
सूचक एक भी शाब्द नहीं हैं” ( पु० १४७ )। परन्तु इसका भी एकमात्र कारण था 
कि उनको वेदादिशास्त्रों एवं शास्त्रीय धर्मं में कोई विइवास एवं आस्था नहीं थी । 
इसीलिए उन्होंने मुस्लिम तुष्टीकरण के लिए गाय को हत्या मंजूर की, देश का बेंट- 
वारा स्वीकार किया ओर विजातियों से पुत्रो का विवाह भी किया । 


वस्तुतः जो परंपराप्राप्त शास्त्रों का प्रामाण्य एवं तदुक्त धर्म नहीं मानता, उसके 
लिए गाय, बकरी एवं गर्दभी में क्या भेद है? हिन्दू-मुसलमान या कुळप्रसुत और 
जारजात में क्या भेद हो सकता है ? मंदिर की मूर्ति और म्यूजियम की मूरति में क्या 
भेद है? और तो क्या, उनको दृष्टि में तो पुत्री, पत्नी, भगनी आदि का भी भेद सिद्ध 
नहीं होता । अतः शास्त्र का अनादर सर्वानर्थ का मूल ही है। अगर आप भी 


६९० विचार-पौयूष : आधुनिक चादं 


शास्त्रों के प्रामाण्य से भाग जाते हैं तो वे सब अनर्थ आपसे भी हो सकते हैं । कारण 
स्वेच्छाचारिता का नियामक शास्त्र ही है। उसके अनादर से स्त्रेच्छाचारिता फंछती 


ही है। 


किसी नेता की “बिना-हिन्दू-मुस्लिम-एकता के स्वराज्य नहीं हो सकता ओर 
उसका सरल मागं है सभी हिन्दू-मुसलमान हो जाये”, इस उक्ति की समालोचना करते 
हुए आप लिखते हें: “वह हिन्दू-मुस्लिम-एकता न होकर मुसलिमःएकता होगी; 
क्योंकि हिन्दू तो रहेंगे ही नहीं ।'” परन्तु यदि आपको भी हिन्दू-शास्त्र एवं शास्त्रोक्त 
धमं मान्य नहीं तो आपका वह निराधार, निष्प्रमाण, मन:कल्पित हिन्दू भी हिन्दू, 
मुसलमान, अंग्रेज, फ्रच आदि विभिन्न जातियों को खिचड़ी, जाति-संकर ( मिकश्चर) 
ही होगा । उसकी अपेक्षा तो साधारण प्रामाणिक मुधलमान ही अच्छा है । 


आचर्य है कि हिन्दू में मुस्लिम-रक्तप्रवेश पर आप उत्तेजित होते हैं, इसे 
'निळंज्जता' कहते हें ( पू० १४८ ), परन्तु उसी मुस्लिम-रक्तप्रवेश के लिए मुसलमानों 
के लिए अपने घर का द्वार खोलकर स्वागत करते हैं ओर दीपावली पर्व मनाने को 
तेयार हैं । यदि मुसलमानों का भोजन करने में, मुसलमान को लड़की देने में परहेज 
नहीं तो बात एक ही है--चाहे मुसलमानों में मिल जाओ या मुसलमानों को अपने 
में मिला लो । चाहे चाकू पर खीरा डालो या खीरे पर चाकू डालो, परिणाम एक 
ही होगा । शास्त्रीय परंपरा आप मानते हो नहीं । अशास्त्रीय मनःकल्पित आचारों 
का कोई भी प्रामाणिक महत्त्व नहीं। फिर नाममात्र के हिन्दू-मुस्लिम विवाद में 
विद्वानों का आग्रह ही क्यों होगा ? 


याद रहे कि शास्त्रीय हिन्दू मुसलमानों का ही नहीं, सारे संसार के सभी 
मनुष्यों का स्वागत करने को तेयार है, परंतु शास्त्रीय मर्यादाओं के अनुसार ही 
मानवमात्र शास्त्रोक्त सत्य, भक्ति, ज्ञान आदि पूर्वोक्त मानव धर्म का पालन करने से 
हिन्दू हो सकता है। फिर भी उसक्रा खान-पान विवाह आदि उन-उन श्रेणियों में ही 
होगा । अतः रक्त-सांकर्यं वर्ण-सांकर्य जसे राष्ट्रविप्लावक जघ॑न्य अन्थायों, पापों के 
विस्तार का अवकाश ही न रहेगा । फलतः: जन्मजात विशुद्ध हिन्दुत्व एवं ब्राह्मण- 
त्वादिक सुरक्षित रहेगा । अपने शास्त्रों एवं आषं-इतिहास को भूल जाने या ठुकरा 
देने के ही कारण पाइचात्त्य कूटनीतिज्ञों द्वारा गढ़े मिथ्या-इतिहासों के आधार 
पर कांग्रेसी नेताओं ने मुश्षलमानों एवं अंग्रेजों जेसा ही हिन्दुओं को भी भारत में 
बाहर से आनेवाला समझा । फिर उसका परिणाम वही होना था, जो हुआ । जब हम 
सभी बाहर के ही हें, भनादि काल से हम भारतीय थे ही नहीं, तो फिर बँटवारे के 
अतिरिक्त झगड़ा मिटाने का रास्ता ही और कया रह जाता है? 


rs Sadi कर की 


कया बेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ३९१ 


आप यह भी कहते हैं कि “संसार में हिन्दुओं के समान अभागा कोई न होगा। 

भिन्न-भिन्न समाज के नेताओं ने सदेव अपने समाजों में आत्मविश्‍वास निविष्ट करके 
उनकी शिथिल हो रही चेतना को जागृत करने तथा शत्रुओं के सामने उन्हें विजयी 
एवं वीर्यवान्‌ बनाने का पूर्णशक्ति से प्रयत्न किया | किन्तु यहाँ हमारे ही नेता थे, 
जो मानो अपने समाज का समस्त पौरुष क्षय करने की प्रतिज्ञा लिये हों। """अपना 
व्यक्तिगत बड़प्पन चमझछौने के लिए स्वतंत्रता को विदेशियों के हाथ बेंच अपने ही 
जातिबन्धुओं का गला काटनें के लिए अपने देश तथा धमं के चिरकालिक शत्रुओं के 
हाथ से हाथ मिलाया” ( पु० १४९ ) । परन्तु आप भी तो वेसा ही कर रहे हें। जो 
वेद, रामायण, महाभारत, मन्वादि धमंशास्त्र, दर्शन तथा तदनुसार वणंव्यवस्था 

भोजन, पान, विवाहादि मर्यादाएं करोड़ों भारतीयों के लिए परमादरणीय एवं परम- 
पुज्य रही हैं; आप उनका अनादर करके उनके स्थान पर नया धमे, नयी राष्ट्रियता 
चलाकर प्रजा का अहित कर रहे हें। ईसाई-मुसलमान नेता अपने-अपने घमंग्रंथों 
एवं तत्तदनुसारी परंपराओं का गुणगान करते हैं पाकिस्तान रेडियो कुरानशरीफ की 
आयतों का महत्त्व वर्णन करता हुआ प्रतिदिन उसकी विशद व्याख्या करता है, पर 
आप कहते हैं कि अगर हम भी किसी एक पुस्तक को अपना आदश या आधार मानने 
लगें तो उनसे हमारी विशेषता ही कया रह जायगी ? आप वेद, रामायण आदि सद्ग्रंथों 
के तात्पर्यविषयीभत परमेश्वर तथा कोटि-कोटि हिन्दुओं के पुज्य एवं आदर्श राम 
और कृष्ण को परमेश्वर न मानकर मातृभूमि का पुत्र कहते हैं और उनको आदशं न 
मानकर भगवाध्वज को अपना आदरं मानते हैं तो फिर उदार बनने की धुन में 
कांग्रेसी भी संसार के नेताओं से चार हाथ ऊंचा वनने के लिए देश के शत्रुओं से हाथ 
मिलायें, तो वया आइचय है ? 


'तुष्टिक्रण से क्षुधा तीव्र होती है' ( १५०) यह ठीक ही है। इसी 
आधार पर हम धर्मसं घ के लोगों ने वार-वार कांग्रेस तथा नेहरूजी को चेतावनी ही 
नहीं दी, सन्‌ १९४७-२८ अप्रेल से प्रत्यक्ष सत्याग्रह-आंदोलन भी आरम्भ किया 
था जिसमें अनेक महापुरुषों के बलिदान भी हुए । पर आपलोग यह सब जानते हुए 
भी चुप बेठे थे । अस्थिरमति कांग्रेसी धमं एवं शास्त्र से विमुख होने के कारण ही 
भल पर भल करते गये ओर अपने ही सिद्धान्तों एवं घोषों के विरुद्ध उन्होंने देश का 
विभाजन कराया । फलस्वरूप हिन्दू, मुसलमान दोनों ही को भीषण घन, जन 
शक्तिक्षय तथा अपमानों का सामना करना पड़ा। यह ठीक ही है कि "हिन्द्र ही 

[रत के राष्ट्रिय हैं! ( १५३ ), पर वह हिन्दू तभी हिन्दू है, जब भारतीय शास्त्रों 
एवं परंपराओं के अनुसार हो । परन्तु शास्त्र एवं धम से विमुख मिक्शचर या संकर 
हिन्दुओं का राष्ट्र एवं कांग्रेसियों का राष्ट्र तो एक ही है, नाममात्र को छोड़कर 
उसमें कोई अन्तर नहीं । वास्तव में आपके समान ही कांग्रेसी भी आपके ही शब्दों 
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में “इण्डियन फिलासफी तथा 'इण्डियत अ!ट' तथा उपनिपदों एवं कालिदास आदिक़ों 

का गौरवपूर्वक नाम लेते हैं” ( पृ० १५५ ) | आप भी ऋषियों, महषित्रों, दर्शनों एबं 
शाइवत धर्म एवं हिन्दुत्व का नाम लेते हैं। परन्तु यह सब कया है ओर इसका क्या 
आधार है, यह पूछने पर आप कुछ भी प्रामाणिक उत्तर नहीं दे पाते । शास्त्रों के 
प्रामाण्य को आप सर्वथा अस्त्रीकार कर देते हैं | कोटिल्य के अर्थशास्त्र की आपने 
भूरि-भूरि प्रशंसा की है, परन्तु उसका भी प्रामाण्य मानने को तयार नहीं । यही 
हाल कांग्रेसियों का भी है । | 


“सोमनाथ के मंदिर का उद्धार हुआ, स्थापना-संस्कार भी हुआ ओर कई सौ 
वर्ष को दासता का कलंक धुळ गया” ( पृ० १५६ ), कांग्रेसियों के इस कथन से 
आपने यह सिद्ध किया कि यह हिन्दुराष्ट्र है। मुसलमान आक्रामक होकर आये, यह 
ठीक है । परन्तु सोमनाथ परमेरत्रर हैं, ज्योर्तिलग हैं, उनकी प्रतिष्ठा या संस्कार 
होना आवश्यक था-यह आपने और कांग्रेसियों ने क्रिस प्रमाण से निइचय किया ? 
क्या हिन्दू-शास्त्रों के बिना किंसो पत्थर की मूर्ति में परमेश्वर होनेकी कल्पना 
की जा सकती है ? शास्त्रों का नाम लेने से आ.प दोनों ही चुप हो जाते हैं। सोमताथ 
के संस्क्रार के प्रसंग में मेरे पास भी निमंत्रण आया था और मुझसे कहा गया कि 
आप अपने विद्वानों के साथ अवश्य आइये । मैंने लिखा कि में प्रसन्नता से इस निमं- 
त्रण को स्वीकार करता हूँ ओर आने को तेयार हूँ । परन्तु इस रातं पर कि वह 
विद्दत्‌-सम्मेळन में इस बात पर विचार किया जाय कि मूर्तिपूजा एवं मूर्तिप्रतिष्ठा का 
आधार क्या है? मंदिरों की मर्यादा क्या है ? उसका पालन केसे किया जाय ? उसमें 
किनका कसे प्रवेश हो ओर किनका नहीं ?' इस पर वे लोग चुप हो गये । आप लोग 
अध 'कुकक़्टो' न्याय से प्राचीनता को एक टाँग पकड़ लेते हुं ओर अन्य छोड़ देते या 
काट भी देते हें । 


आप लिखते हूँ : “मिथ्या-वस्त्ु को भी बार-बार दुहराने से श्रान्ति होती है 

अतः उसको मिटाना आवस्यक है” ( पु० १६१ ) इससे आपने भी सत्य प्रक़ट करनेके 
लिए प्रमाण की आवश्यकता बतायी और इस सम्बन्ध में आपने शास्त्रों एवं गीता का 
नाम भी लिया है ( पृ० १६१ ) । पर यद्यपि आप शास्त्र और गीता का कांग्रेसियों 
को तरह नाम तो लेते हैँ ओर अपने काम-लायक अंश को ग्रहण भी करते हैं, अपनी 
बात मनवाने के लिए उनके आधार पर प्रयत्न भी करते हैं, परन्तु वह परम प्रमाण 
शक्ति को ही मानते हैं। इसीलिए गीता के ११वें अध्याय द्वारा प्रर्दाशत विश्‍त्रूप की 
शक्ति को ही आपने महत्त्व दिया है और आपके अनुसार अजुन तुरन्त कहता है, हाँ 
अब में समझ गया” ( पु० १६१ ) | परन्तु कगरा पिछले १० अः्गाग्रों एत्रं आरे पाँच 
अध्यायों के सब प्रश्‍नोत्तर निरथक हुं ? 


क्या वेद-शास्त्र का .प्रामाण्य, मानना ,अपकषं ? ३१३६ 


वस्तुतः. दर्शन का एक साधारण विद्यार्थी भी जानता हैः कि: शक्तिकोई प्रमाण 
नहीं, ,प्रत्युत स्वयं बही प्रमाण से ही; सिद्ध-होती है । 5डाकुओं) की शक्तिङभी> शक्तिः 
है,नआसुरी-तामसी शक्ति भी ,शक्ति,है।¦ देवी शक्ति -ईर्वरीय शक्ति -भीः-शक्ति हैः 
प्रमाणों के,आधार.पर आसुरी: शक्तिका; मुकाबला करने. के;लि ए- देवी याऽईकवरीय : 
शुक्तिका: आश्वयण-कर्‌त्ता- पड़ता है ee a ne कक ऊएछी 
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यह ठीक है कि “हमारे नेताओं के प्रमाद से ही देश का बंटवा रा केरनेःका” 
पाकिस्तानियों का प्रथम पग सफल हुआ; काइमोर पर आक्रमण का दूसरा .पग भी 
अंशतः सफल हुआ । आज भी एक तिहाई काइमीर प्र उनका कब्जा है.( पु० १६५ )] 
मासाम, त्रिपुरा की ओर भी उनका_योजनावद प्रोग्राम चल -रहा. है. हमारा 
वूतमान्‌ नेतृत्व उनकी इन कार्यवाहियों, पर्‌_कठोरतापूर्वंक_ प्रतिबन्ध, लगाने के लिए 
अतिदुबंल है” ( पृ० १६७ ), यह भी ठीक. है ।. “मुस्छिमवग का वोट प्राप्त करने के 
लिए कांग्रेस मुस्लिम तुष्टीकरण भी नीति की अपनाती-है'” ( पृ० १६५ ), यह, भी, 
ठोक है। भारतीय नीतिशास्त्रों एवं धर्म तथा न्याय की उपेक्षा के कारण. ही भारतमें. 
अगणित ,छोटे-छोटे पाकिस्तान बन गये, ओर -निरपराध्‌ हिन्दुओं के साथ. अत्याय 
भी हुआ | राष्ट्रिय कह्ळानेवाले मुसलमान. भी पाकिस्तानी नींव के भीतर से पोषकः 
रहेओऔर अब भी हैं। .. 
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इसी प्रकार “ईसाई लोग भी भाँति-भाँति की -रहस्यपूर्ण एवं क्षुद्र/युक्तियों सेः 
प्रर्मान्तरण क्रे त्रयत्क में संलग्न हैँ? (( पृ०-१७८ ) | नागालेण्डःकी स्थापना से ईसाई 
प्रंसारवाद को अधिकाधिक बढ़ावाःमिला हैः।। भारत में! ईसाई-सा म्राज्य स्थापित 
करने की ईसाई-योजनाःसे! अवदय ही.हमारी आंखें'खुळनी चाहिए'और' उसका निरंचय' 
ही!समुचित्त'उपाय' होना चाहिए | पहाडी-राज्य'एवं ' झारखण्ड-राज्य की त्माँगः 
ईसाई-षड्यन्त्र की: ही अभिव्यक्ति है।'ईसाई-मिशन एवं मर्लिम-लीग के संमंझोतें के 
मनुसार!दोनों ही मिलकर भारत को पाकिस्तान, ईसाईस्तीने -बंना लेना चाहते हैं-+ 
येंसबःबातें-अवञ्य' सही हैं। शास्त्र और धर्म सेः विमुखं नेताओं के हाथों में शासनः 
सत्ता बनी रहीं तो यह असम्भव भी नहीं है । इसीलिए बड़ी तत्परता के सांथ शास्त्र 
निष्ठा,एवं धर्मनिष्ठा के लिए काम होना चाहिए : ८ 
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ईसाई, मसलमान. दोनों अपनेः-धर्मग्रन्थों-में: एवं स्वार्थो में [स्थिरतिष्ठा७रखतेः 
हैं; परःनास्तिक एवं सुधारक हिन्दू नेता छोग'शास्त्रों'एवं ।शाकोंक्त वमो में: विश्वास: 
त्हीं:करते । अतएव उनकी गतिविधियों, व्याख्यानो: एवं लेखों: द्वारा हिन्दू. मोः 
शास्त्रों के प्रति. अश्रद्धा ही व्यक्त होती है। ; घफ़ {fF 


7? घर्मान्ध-ईसाइयों द्वारा! किये गये'चर्मान्तरणः तथा देवी-देवताओं का भेपमाने 
तथां मंदिरों का विध्वंस भी नास्तिक या: सुधारक हिन्दू-नेताओं केःलिए उद्देगजर्नक 
५9 
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नहीं होते, क्योंकि उनकी हृष्टि में तत्तन्माहात्म्यबोधक धमंपुस्तकों का प्रामाण्य ही 
नहीं । शास्त्रप्रामाण्य-बुद्धिके बिना देवी-देवताओं एवं मंदिरों का भी कुछ महत्व नहीं 
होता । वस्तुतः हिन्दुओं के धर्मान्तरण से भी उनको पीड़ा नहीं होती । किन्तु वे तो 
केवल राजनीतिक हृष्टि से हिन्दूसंख्या के ह्लास के भय से ही ईसाईयत एवं इस्ला- 
मियत का विरोध करते हैं, क्योंकि हिन्दूसंख्याके ह्लास से उनका नेतृत्व एवं प्रधानता 
संकटग्रस्त हो सकती है । 


शास्त्रविइवास एवं वणंव्यवस्था में शिथिलता आने से ही ईसाइयों, मुसलमानों 
को अपना मतप्रचार करने में सुविधा होती है। इसीलिए मेक्समूलर ने अपने किसी 
सम्बन्धी को भेजे गये पत्र में लखा था कि “ऋकू-संहिता का एक सरळ संस्करण में 
इसीलिए प्रकाशित कर रहा हूँ, जिससे ईसाइयों को हिन्दू-धमं की कमजोरो दिखाकर 
ईसाइयत का प्रचार करने में सुविधा हो ।” इसका स्पष्ट अर्थ यह है कि जिन वेदों 
पर हिन्दू-धमं का विश्वास, है, उनकी पौरुषेयता बताकर, उन्हें साधारण गाय-भेंड़ 
चरानेवालों का गीतं बताकर, उनके मनचाहे ऊलूजुलूस अर्थ बताकर, उनके प्रति 
अश्रद्धा-अविशवास उत्पन्न कर हिन्दुओं को हिन्दू-धमं से विचलित किया जा सकता 
है; अन्यथा नहीं । इसीलिए तो आज भो ईसाई-मिशनरियाँ प्रयतत करके ईसाई-प्रचा- 
रकों को संस्कृत पढ़ाकर वेद, धमंशास्त्र, इतिहास, पुराण, दशन आदि का गंभीर 
शान प्राप्त कराने पर बळ दे रही हैं ओर हिन्दू विद्वानों, आचार्यो से शास्त्राथं कर 
उन्हें पराजित करके ईसाइयत फेलाना चाहती हैं । दुर्भाग्य है कि आप लोग भी शास्त्रों 
के प्रामाण्यवाद को ठुकराकर अपनी मनःकल्पित बालू की दीवार पर हिन्दुत्व की 
स्थापना करके समाज की रक्षा का स्वप्न देख रहे हैं ! वेदादि-शास्त्रों पर आधारित 
वर्णाश्रम-व्यवस्था हम लोगों का एक महान्‌ दुगं था। उसीके आधार पर भारत अपनी 
रक्षा करता आ रहा था। बोद्धों द्वारा वणंव्यवस्था पर भीषण प्रहार किया गया 
तो भारत ने इसीके बळ पर बोद्धों का मुकाबिला किया और उन्हें भारत से बाहर ही 
जाकर अपना धमंविस्तार करना पड़ा। जेन दर्णाश्नम-व्यस्था के विरोधी होते हुए भी 
व्यवहार में वर्णानुसार ही आचार बनाये रहे, इसीलिए वे यहाँ रह गये । 


यूनानी सिकन्दर ने भी भारत पर आक्रमण किया, पर हमारी सामाजिक 
व्यवस्था के कारण उसे पराजित होकर ही यहाँ से भागना पड़ा। विन्सेट स्मिथ ने 
अपनी 'अर्ळी हिस्टरी आफ इण्डिया” में लिखा है कि सिकन्दर का आक्रमण सेनिक- 
आक्रमण ही रहा । उससे भारत में कोई परिवतंन नहीं हो सके । लड़ाई के घाव शीघ्र 
ही भर गये। नष्ट हुए खेत फिर से लहलहा उठे, किसान फिर से अपने काम में जुट 
गये, घटी जनसंख्या फिर पुरो हो गयी । भारत यूनान न बन सका ओर पुराना 
जीबन ज्यों-काःत्यों व्यतीत करने लगा । वह शीघ्र ही यूनानी आक्रमण का तूफान 
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भूल गया । आया था सिकन्दर भारत को यूनान बनाने, पर वह लोटा भारत फा 
शिष्य बनकर । य॒नान की उस संस्कृति पर भारतको संस्कृति की ही छाप पड़ी जिसका 
उस समय पश्चिम यूनान में बोलबाला था । 


यूनान के वाद हुण, शक आदि अनेक जातियाँ आक्रामक के रूप में यहाँ 
आयीं, पर भारतीय समाज पर उनका भी कोई असर नहीं पड़ सका | अरब तथा तुक, 
मुगल आदि मुसलमान भी आक्रामक के रूप में आये ओर उनका धीरे-धीरे यहां 
साम्राज्य भी स्थापित हो गया । तलवार के बल पर इस्लाम यूरोप, चीन तथा 
एशिया के बहुत बड़े भागों में फेछ गया । किन्तु जहाँ अन्य देशों के धर्म-कर्म, संस्क्ृ- 
तियां लुप्तप्राय हो गयीं, वहीं भारत अपने हृढ़ शास्त्रों एवं वर्णाश्रम-व्यवस्था के बळ 
पर जीता ही नहीं रहा, बल्कि मुकाबला भी करता रहा । अन्त में मुसलमानों को 
उससे समझौता करना पड़ा । दोनों अपने-अपने धमं-संस्क्ृति में स्थिर रहते हुए, रोटी- 
बेटी का सम्बन्ध न करते हुए भी परस्पर सहयोग करने लगे । साहित्य, कला आदि. 
में आदान-प्रदान करते हुए भी अपने धामिक आचरण में दोनों अडिट ही रहे । 


पाश्‍चात्त्य अंग्रेजी शासनकाल में ब्रिटिश कूटनीतिश्ञों ने छछ-छदम से भारतीय 
संस्कृति एवं धर्मं पर प्रहार करना प्रारंभ किया। अपने साम्राज्य की नींव सुदृढ़ करने 
के लिए मानसिक विजय का उन्होंने पुरा प्रयतत किया । 'मॅकाले' की शिक्षा योजना 
ने हमारे सांस्कृतिक दुर्गों को ढहा दिया । उसका कहना था कि हिन्दू-घमं के प्रत्यक्षः 
खण्डन की आवद्यकता नहीं । अंग्रेजी शिक्षा से तीस वषं में बंगाल में एक भी मूति- 
पुजक न बचेगा । यद्यपि उसकी यह इच्छा तो पुरी नहीं हो सकी, पर उससे हमारे 
शास्त्रीय एवं धामिक विशवासों की जड़ें अवश्य हिल गयीं और आज संस्कृति एवं 
हिन्दुत्व का नाम लेनेवाले लोग भी शास्त्र एवं शास्त्रोक्त आचार-विचार से विमुख हो 
गये । हिन्दुओं की अपने शास्त्रों धर्मो एवं शास्त्रीय संस्कृति में अभिमान एवं श्रद्धा 
मिटा देना ही उस शिक्षा का मुख्य उद्दे श्य था | 


फ्रांसीसी पादरी डी वाय ने, जो दक्षिण भारत में ईसाईंधमं का प्रचार करने 
आया था, अपनी पुस्तक में स्वीकार किया है कि मेरी विफलता का कारण यहाकी 
वणंव्यवस्था ही है । 


` सर जां वडंबुड ने बहुत दिनों तक भारत में उच्च पदों पर काम किया 
था। उनके लेखों का संग्रह “स्व” नाम से सन्‌ १९१५ में प्रकाशित हुआ था जिसे 
उन्होने भारत के चारों वर्णों को, जो उनके शब्दों में “हिन्दू भारत के आत्मा की 
नौका है”, समपंण किया है। उसमें उनका कहना हैं. कि 'जबतक हिन्दू वणंव्यवस्था 
अपनाये हुए हैं तभीतक वह भारत है। जिस दिन वे इससे अलग हुए कि फिर 
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भारतः हिन्दुओं का भारत न -रह्‌'जायगा'। तब/उस प्राचीन:वेभवशाली' प्रायद्वीप काः 
पतन होकर अंग्रेजी साम्राज्य का एक पूर्वी कोदामात्र रह जायगा |. | * ७ । ४४) 


वर्णव्यवस्था के कारण ही ईसाई-मिशनरियों की यहाँ सफलता नहीं मिली | 
१९०८/में |ईस।ई-कांग्रेसकी रिप्रोर्ट में लिखा गया.है कि चर्च को उन हिन्दु-्सुधारकों 
की-सहायता करनी: चाहिए, जो जातिबन्धन ढीला करने के प्रयत्न में छगे-हैं। #॥ 


(७४% "सर चाल्स इंलियट ने अपने “हिन्दूइज्म एण्ड बुद्धिज्म” नामक प्रसिद्ध ग्रन्थ में 
लिखो है कि :“छिन्न-भिन्न करने की अपेक्षा जसा कि बहुतं-सें यूरोपीय विद्वानों का मतं 
हैं*वणंव्यवंस्था भारतं के इतिहास में एकता की सबसे बड़ी शक्ति रही है। ढाई हजारे 
वंष तकं इसने कितने ही आंक्रमणों का मुकावंला किया ओर «समाज को तरह-तरह 
के चिघटनों से 'बचॉयां।'इसंकी उपयोगिता इसी में है कि इसने उन सामाजिक सिंद्धान्तों' 
की;'जो'जनसाधारण के प्रतिदिन के जीवनमें व्यक्त होते हैं, सुरक्षित रखा है | सुरक्षा 
की हैष्टिसे हिन्दुओं की वणंव्यवस्था एक सुहृढ़ तथा सबसे स्थायी संस्था है। आज/ हमारे 
देश में अनेक 'सुधारक-संघटन' हूँ" जिनको ईसाइयों द्वारा पर्याप्त सहायता इसलिए'दों 
जाती. है.कि. वे पुरी शक्ति से वेदादि शास्त्रविशवास एवं शास्त्रों पर आधारित वर्ण- 
व्यवस्था एवं धम को मिटाने का प्रयत्न करं । तभी ईशाइयों को अपने मत-प्रचार 
तथा हिन्दुओं को ईसाई बनाने में बड़ी सुविधा हो सकती है। आपने भी यह 
माना ही हें कि “जहाँ बौद्धों के धमंप्रचार से वणंव्यवस्था एवं जाति-पाँत के बन्धन 
ढीले पड़ गये थे, वहीं इस्लाम सफल हुआ ओर जहाँ वर्णव्य4स्था सुदृढ़ रही, वहाँ 
शास्त्रविशवास ओर वर्णाश्नमांनुसारी जाति-पांति तथा रोटो-बेटी के नियमं को नष्ट 
करने में पूरी शाक्त से जुटे हैं। | हः 


।४ #5 ।वस्तुतः शास्त्रप्रामाण्य'एवं शास्त्रानुसारी वर्णाश्नम-व्यवस्था की | पुणं - प्रतिष्ठा 
ही धर्मान्ध इसाई एवं मुसलमानों के षड़यन्त्रों का सही. उत्तर'हे। ' उसीसे सुहढ़ दशः 
निक शासक, सेनानी ओर नोतिज्ञ उत्पन्न होंगे। उसीसे समस्त विरुद्ध शक्तियों का 
मुकाबला किया जा सकेगा | | 


आगे आपने कम्यूनिज्म के खतरे की चर्चा करके यह तो ठोक ही लिखा है कि 
“इस देश ने पाश्‍चात्त्य ढंग की जनतांत्रिक रचना अपनायो है । किन्तु इतने वर्षो के 
प्रयोगों के!बाद' उसक्रे।हितकर फलों को. प्राप्त करने में वह समर्थ न[हुआ;। जनता की 
सामाहक। इच्छा, का प्रतीक बनने." के, बजाय'इसने सब प्रकारः. की अस्वांस्थ्यक़्रः 
स्पंघांओं को तरथा स्वार्थो एवं विच्छेद,की -शक्तियों को बढ़ावा दिया है।। हमारे देरा'में 
जत्रतन्त्र क्रा. गभीर असफ़्ळताओं.मे;कम्यूनिज्म की; बढ़ती हुई |विभी षिक़ा है, जो जन 
तांत्रिक; विधान कीऽमानीः इई शव;देः। (;पु? १८५।).। ४5 है रह FIR 


LPs 


हद 





धया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य माननां अपकषं ? ३९७ 


यह भी ठीक है कि इस देश के शासंक 'जनतांत्रिक 'समाजवांद' के नाम पर 
कम्यंनिस्टों का पुरा अनुकरण कर रहे हैं। और यह भी ठीक है कि देशभक्ति, चरित्र 
एवं ज्ञान के बिना केवळ आर्थिक विकाश ही 'कम्यूनिज्म से बचने का उपाय नहीं। 
इतना ही नहीं, किन्तु शास्त्र एवं धर्मनिष्ठा ही मुख्यरूप से कम्यूनिज्म को रोकने कॉ 
उपाय |है।। इसके साथ ही आथिक विकास भी अवश्य सहायक होगा.॥ ।..;': 


"यह ठीक ही है कि “जब निष्ठा चली जाती है, कम्यनिज्म आता है ( प० १८७) 
रोटी बिना प्राणो कुछ दिन जी भी सकता है, पर निष्ठा के बिना मनुष्प रह नहीं 
संकता | वह निष्ठा भी निराधार, निष्प्रमाण नहीं, वेदादि शास्त्रोक्त प्रामाणिक धम- 


निष्ठा या ब्रह्मनिष्ठा ही प्राणी के जोवन का लक्ष्य होती है । उसीके' लिए प्राणी जीना 
या मरना भी पसन्द करता है । sb ॥| 


प्रत्यक्ष एवं अनुमान से हम 'जिन' वस्तुओं को 'नहीं' समझ सकते, “उन्हींको 
बताने के लिए वेदादि-शास्त्रों का आविर्भाव हुआ है। ७ ४४ Pr 


प्रत्यक्षेणानुसित्या वा यस्तूपायो न बुद्ध्यते । 
| एनं विदन्ति वेदेन तस्माद्वेदस्य वेदता ॥ ( इंलोकवातिक ) 


जेसे'नेत्र के बिना रूप का ज्ञान नहीं हो सकता, वेसे ही वेदादिशास्त्रों के बिना धर्म 
ब्रह्म भी जाना नहीं जा सकता । इसीलिए: गीता . में भगवान्‌! ने 'भीः कहां है कि 
जो।शास्त्रिधान को छोड़कर प्रत्यक्षानुमान!या तरक के/आधार पर वर्ताव/करता है 

नह्‌,सुख, शांति या सिद्धि कुछ भी। नहीं पाता.॥:इसलिए. अजेन तुम, शास्त्रीय विधानः 
केंअनुसार ही कतव्य कम करो 


Ba" Fro": i ता 


यः शास्त्रविधिंसुत्सुज्य बर्ततें कामंकारतः॥ ` 
न स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌ ॥ PT 
: तस्साच्छास्त्रं प्रमाणं ते, कार्याकायंब्यवस्थितोः। 
' ज्ञात्वा शास्त्रविधानोक्त, कसं कतुंमिहाहंसि॥ ' ` : हल: 


केवल कुछ इष्टान्तों, विश्वासों या तकों के आधार पंर धर्म या संस्कत की सिद्धि 
नहीं होती और कोई सुस्थिर निष्ठा ही बनती है। |. .:*: 


५०00 3). „८ 7-- पृथिव्य, समुद्रपयन्‍ताथा ,, . एकराट्‌ ॥ „ 
De भा के उत्तरं यत्समुद्रस्य हिसाद्रेब्च्र दक्षिणम्‌ | 
fm । वषं तद्‌ भारतं, नाम भारती यत्र सन्तति: ।'; . ,... „` 


अर्थातूःजो समुद्र से उत्तर एवं हिमालय. से दक्षिण का देश' है, भारतीय “जनता 
निवास करती है, वह भारत है। राजषि भरत के सम्बन्ध से इसका नामं 
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पड़ा । परन्तु इस सम्बन्ध में एक बात ध्यान रखने की है । प्रायः लोग समझते हैं कि 
यहां भरत से अभिप्राय दुष्यन्त और शकुन्तला के पुत्र भरत से है, पर ऐसी बात नहीं। 
जिन भरत के नाम पर देश का नाम भारत पड़ा, वे ऋषभदेव के पुत्र थे, जो अपनी 
घोर तपस्या के कारण 'जड़भरत” के नाम से प्रसिद्ध हुए । 


भारत नाम पड़ने के पहले इस देश का नाम 'अजनाभ वर्ष था । विराट्‌ 
भगवान्‌ का स्थूलरूप चतुदश भुवनात्मक है। उनमें भूलोक एवं भूलोक में भी भारत- 
वषं हृदय या मध्य होने एवं विराट्‌ देह्‌ में हृदय या नामि के तुल्य होने से इसे 'अज 
(परमेश्वर ) का 'नाभ' कहा जाता है। विशेष रूप से यहीं वेदादिशास्त्रोक्त धमं 
का अनुष्ठान होता है। यहाँ वर्णाश्नमवती प्रजा के साथ नारदजी भगवान्‌ की आरा- 
धना करते हें । 


जेसे अन्य अंगों की क्षीणता कथंचित्‌ क्षम्य होने पर भी हृदय के क्षीण या शुष्क 
होने पर शरीर के लिए संकट उपस्थित हो जाता है, वैसे ही वेद एवं वर्णाश्रमविरिष्ट 
भारत के क्षीण होने पर सम्रस्त विश्‍व के लिए संकट उपस्थित हो सकता है। अतः 
इसके रक्षण के लिए साक्षात्‌ परमात्मा श्रीराम अथवा श्रीकृष्ण के रूप में यहाँ प्रकट 
होते हें । यह भारत अनेक राष्ट्रों का समूह नहीं, किन्तु एक ही राष्ट्र था। राजषि 
भरत इसके एकमात्र शासक थे । इतना ही क्यों, यहाँके शासक राजसूय एवं अइवमेघ 
के प्रसंगों से अखण्ड भूमण्डल के एकच्छत्र सम्राट्‌ हुआ करते थे । पृथिव्ये समुद्रपर्यन्ताया 
इस वेदवचन का यही अर्थ है। समुद्रवसना सम्पूर्ण धरत्री का शासक क्षत्रिय अइ्वमेध- 
याजी एक ही सम्राट्‌ होता था । गायन्ति देवाः किल गीतकानि घन्यास्तु थे भारत- 
भूमिभागे । स्वर्गापवर्गास्पदहेतुभूते के अनुसार यहाँ के लोग स्वर्ग एवं अपवगं को भी 
स फर लेते थे। फिर उनके लिए संपूर्ण भूमि का आधिपत्य तो सामान्य 
बात हु । 


जेसे माता-पिता से बालक को भाषा प्राप्त होती है, वेसे ही आचायं से वेदादि- 
शास्त्र प्राप्त होते हैं। माता-पितादि-परम्परा के तुल्य ही आचार्य-परम्परा भी अनादि 
ही है। अथवा जसे ईश्वर मनुष्यों को रचकर भाषा देता है, वेसे ही शास्त्र का भी: 
सम्प्रदाय-प्रवतंन करता है। | 

पाथिव-शरीर में पृथ्वी प्रधान होती है। उसका प्रधान उपादान पृथ्वी ही 
होती है । इसी दृष्टि से "भूमि माता और में उसका पुत्र हूँ :' माता भुमिः पुत्रोऽहं 
पृथिव्याः । किन्तु यह भारतभूमि एवं भारतीयों का ही पोषक असाधारण वचन नहीं 
है। हरएक देश की भूमि और उसके देशवासियों का वही सम्बन्ध होता है। कोई 
भी मनुष्य, भले ही वह किसी भी देश का हो, कह सकता है कि माता भुमिः पुत्रोऽहं 


पुथिथ्याः | 


= 


कया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकष ? ३९९ 


“विजय के लिए सद्गुणों के साथ वीरता, स्फूतिमत्ता अत्यावर्‍यक है और 
अपनी मातृभूमि के लिए एक-एक कण को रक्षा के लिए--वह कच्छरन, लद्दाख या 
नागाळेण्ड हो-किसी भी स्थिति में वलिदान अत्यावस्यक है”, ये विचार बहुत 
अच्छे हैं । 

आगे चलकर आप यह कहते हैं कि “जीवन्त वधमान समाज अपनी प्राचीन 
पद्धतियों एवं प्रतिमानों . में जो आवश्यक और प्रगति के पथ पर अग्रसर करने- 
वाली हैं, उसे सुरक्षित रखेगा शेष को जिनकी उपयोगिता समाप्त हो चुकी है, फेंक 
देगा एवं उनके स्थान पर नवीन पद्धतियों का विकास करेगा । किसीको प्राचीन 
व्यवस्था के समाप्त होने पर आंसू बहाने की आवश्यकता नहीं ओर न नवीन व्यवस्था 
के स्वागत से पीछे हटने की ही आवव्यकता है । ज्यों-ज्यों वृक्ष बढ़ता है, पक्की पत्तियाँ 
ओर सूखी टहनियाँ झड़ जाती और उस वृक्ष की नूतन वृद्धि के लिए ये मागं प्रशस्त 
करती हैं । मुख्य बात यही है कि एकता का जीवनरस हमारे समाज के ढांचे के प्रत्येक 
भाग में परिव्याप्त रहना चाहिए” ( पु० ११५) । 

इसका स्पष्ट अर्थ यह होता है कि यद्यपि आप प्राचीन संस्कृति, धमं, परंपरा 
तथा वेद-शास्त्र, रामायण-भारत, पुराण, स्मृति सभीकी चर्चा करते ओर आदर से 
उनका नाम लेते हें। किन्तु आपकी बुद्धि में जब जिनकी उपयोगिता समाप्त हो 
जायगी तब उनको फेंक देने में विलम्ब भी नहीं होगा । आपकी दृष्टि में अनादि- 
अपोरुषेय वेदादि-शास्त्रों या परंपराप्राप्त प्राचीन पद्धतियों का कोई स्थायित्व नहीं, 
तो निराधार धमं-संस्क्ृति की रक्षा का इतना जी-तोड़ प्रयास क्यों किया जाय ? 
फिर जेसे वृक्ष की सूखी पत्तियाँ एवं टहनियाँ झड़ जाती हैं वसे ही कभी वृक्ष भी तो 
सूख जाता है। फिर कया संपूर्ण समाज एवं संपूर्ण व्यवस्था भी कभी त्याज्य न हो 


'जायगी ? .यही तो जड़वादी माक्स भी कहता है कि “संसार में निर्वाण एवं निर्माण 


की धाराएँ चलती ही रहती हैं। अतः किसी व्यवस्था के निर्वाण पर आँसू-बहाना 


व्यर्थं है।' नेहरू भी कहते थे कि “शरीर ज्यों-ज्यों बड़ा होता है, पिछले वस्त्र एवं 


पोशाक अनुपयोगी एवं त्याज्य होते जाते हैं; वसे ही समाज की प्रगति के साथ पुरानी 
व्यवस्था समाप्त कर देनी चाहिए।' इसी अभिप्राय से 'हिन्दू-कोड' बनाकर मन्वादि 
धमंशास्त्रों की व्यवस्थाएं समाप्त करने का प्रयत्न किया गया था । 

मावसंवादी कम्युनिस्ट आदि प्राचीन सभी व्यवस्थाओं को सड़ियल बताकर सर्वथा 
नयी व्यवस्था ही लाना आवश्यक समझते हें। आप कहते हैं : “आवश्यक पद्धतियों 
को रख लिया जायगा, अनावश्यक तत्त्वों को फेंक दिया जायगा ।' ईसाई-मुसळमान 
भी यही कहते हैं कि 'वेद-शास्त्रों की व्यवस्था किसी काळ में उपयोगी रही हो, किन्तु 
नये युग के लिए बाइबिळ-कुरान की व्यवस्था ही उपयोगी है।' भेद इतना ही है कि 
वे उसके स्थान पर बाइबिल-कुरान की व्यवस्था छाना चाहते हैं, जब कि आप अपौ- 
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रुषेय-अनादि, ठोस वेदादि ,प्रमाणों पर आधृत व्यवस्थाओं को छोड़कर अपने मस्तिष्क 
दारा-निमित:व्यवस्थाओं को लाग करना चाहते हैं । कदाचित्‌ आप अपने मस्तिष्क 
से कुछ प्राचीन व्यवस्थाएं रखने का प्रयत्न करें, परन्तु. आपसे भी अधिक प्रगतिशील 
उन्हें भी प्राचीन एवं सड़ियल समझकर त्यागने का परामर्श देगा | : 


अतेःःअनादि,' अपौरुषेयः वेदादि-शास्त्र ही हमारी संस्कृति एवं धरम का मूल 
है।ः -वेदादि-शास्त्रों का धर्म-शाइवत सनातन घमं है। कभी भी वह त्याज्य कोटि'में 
नहीं' आंताः।: भगवान्‌ ।उस शाइवत धमं की 'रक्षा के लिए अवतीणं होते हुँ: त्वमव्पय 
शाइवतधमंगोप्ता । 


इसे तरह! स्पष्ट है'कि आप राष्ट्रियता की परिभाषा ही अभारतीय है । फिर 
कोई' आस्तिके पुरुष आधारशून्य विदेशी कल्पना को अपना उपास्य,' भजनीय कसे 
मानेगा ? आपके कल्पनानुसार'भी' 'वह शाइवतत एवं अमर नहीं है । किन्तु हिन्दू' यहाँ 
इस भूमि की संतानरूप में संहुस्रों वर्ष से निवास कर रहा है! अर्थात्‌ लाखों, करोड़ों 
या अनादिकाळ से नहीं । विशेषतया 'आंधुनिक काल में हिन्दू-तमाज के' नाम से' 
जानां गया हैं” (प० १२९ )।: स्पष्ट है!कि कुछ. सहस्र वर्षों की वस्तु .शास्वत नहीं 
होतीःऔर'नः-उपास्य ही हो सकती है। ” . | 


।3 हस्‌ विदेशीयःकल्पनोच्छिष्ट सारसंग्रह को अपेक्षा अनानि-अपौरुषेय वेदादिः 
शास्त्रों के अनुरूप जननोजन्मभूमिइच स्वर्गादपि गरीयसी--जननी-अन्मभूमि का 'स्वग 
से भा अधिक महत्त्व है, यह कल्पना कहीं श्रेष्ठ है। भारतीय-साहित्य में ' श्रीरामं 
द्वारो उसके कितने सुन्दर -रूपमें अभिव्यक्ति हुई है iis 
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= - ,यद्यपि सब. बकुण्ठ . बखाना। वेद पुराण बिदित जग जाना॥ 
णह. नवध, सरिस पित्र सोहि न सोऊ। यह प्रसंग जाने कोऊ कोऊ ॥ 


भारतीय-वदिक,,साहित्य के अनुसारसर्वाधिष्ठान, स्वप्रकाश: परब्रह्म की ही; उपा: 
सना होती है; परन्तु उसके पहले 'ब्रह्मनिष्ठायोग्यताः पाने के लिए समष्टिः सूक्ष्म्रपंचः 
विशिष्ट हिरण्यगर्भे की: उपासनाः क्री, जाती हैः। उससे भी पूर्व समष्टि स्थूलप्रपंचविशिष्ट 
महाविराद कीःउपासना की जाती है।'उसीःमहाविराट्‌. का. अंश होने से आकाश; वायु 
तेज, जल तथा न ध॒रित्री,की ।भीःउपासत्ता। हो ती है।चतुदंश भुवनों के मध्य -य्रह 
अण्ड भमण्डळ है.। उसके भी मध्य जम्बडीप एवं उसके: मध्य.भारतवषं हे.। एक, प्रकार 
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से: वह महाविराट्‌- का. हृदय है ।,-विशेषः रूप में यही.वंदिक ;कर्म-काण्ड, -उपासत्ताः; 
तथा ज्ञान्नकाण्ड के अनुष्ठात्त की. पवित्र.एवं. सुसंस्कारों से ओत-प्रोत्त भूमि,है । अनेक; 
पवित्र, तीर्थो एवं क्हषिमहषियों तथा वर्णाश्नमी.आस्तिक.ज़नसमह से अध्युषितः प्रदेश; 
भी .महांविराट का सर्वोत्तम अङ्ग होने से उपास्य होता है। वेद, रामायणादि.प्राचीना- 
तिशनाचीन,सद्ग्न्थो के आधार पर, ही प्राकृत .सीमाओं के अनुसार द्वीप-वष आदि.क्रीः 
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कल्पना भी अतिप्राचीन है । विइवरचयिता ब्रह्मा ने विश्वप्रपंच का निर्माण कर उसके 
संचालन के लिए विभिन्न समूहों के अधिपति नियुक्त किये हैं । मनुष्यों के भूखण्ड 
का अधिपति मनु को नियुक्त किया था : 


प्रियद्नतोत्तानपादौ सुतौ स्वायम्भुवस्य वे । 
यथाचर्स जुगुपतुः सप्तद्वीपवतीं महीम्‌ ॥ ( भागवत ३.२१.२) 


स्वायम्भुत्र मनु के प्रियव्रत एवं उत्तानपाद दो पुत्र हुए । उन्होंने धर्मानुसार 
सप्तद्वीपवती पृथ्वी का पालन किया । उत्तानपाद के ध्रुव आदि हुए । 


ज्ञान-विज्ञानसम्पन्न, तपर्तेज:समन्वित प्रियत्रत ने यह देखकर कि सूर्ये सुरगिरि 
का परिक्रमण करते हुए आधी ही पृथ्वी का प्रकाशन करते हैँ, जिससे एक तरफ 
जब रात रहती है तो दूसरी तरफ दिन होता है--अपने ज्योतिमंय रथ से रात्रि 
को भी दिन बनाने की दृष्टि से सात बार सूरय के पोछे-पीछे सूर्य के समान ही सुर- 
गिरि का परिक्रमण किया । उनके रथखात से सात समुद्र बने ओर उन्हींके आधार 
पर सप्तद्वीपों का निर्माण हुआ | 


यावदवभासयति सुरगिरिमनुपरिक्रामन्‌ भगवानादित्यो वसुधातलमर्धेनेब 
प्रतपति, अर्घेनानच्छादयति, तदा हि भगददुपासनोपचितातिपुरुषप्रभावस्तदनभिनन्दन्‌ 
समजवेन रथेन ज्योतिमंयेन रजनीमपि दिनं करिष्यामीति सप्तकृत्वस्तरणिभ्नुप्ं- 
क्रामद्‌ द्वितीय इब पतङ्गः । ( भाग० १.१.३० ) 


जे वा उ ह तद्रथचरणनेमिकृतपरिखातास्ते सप्त सिन्धव भासन्‌, बत एब कृताः 
सप्त भुवो द्वीपाः । ( भागवत ५.१.३१ ) । 


जम्बू , प्लक्ष, शाल्मलि, कुदा, क्रांच, शाक, पुष्कर मे सप्तद्वीप हैं । प्रियब्रत के 
पुत्र अग्नीभ्र, इध्मजिह्वः, यक्षबाहु, हिरण्यरेता, थ॒तपृष्ट, मेधातिथि, वीतिहोत्र क्रमश: 
-—सप्तद्वीपों के शासक नियुक्त किये गये थे ( पु० ३३ ) । जम्वूद्दोपाधिपति अरनीभ्र के 
नाभि, किपुरुष, हरिवषं, इळावृतत, रम्यक, हिरण्मय, कुरु, भद्राश्व, केनमात्य मे नब 
पुत्र हुए थे। ये पूर्वोचित्ति नामक दिव्यांगना -से उद्भूत होने के कारण स्वभाव से 
ही दिव्य संहनन और बल से सम्पन्न थे । उन्हीके नाम से जम्वूद्वीप में नव वर्ष हुए । 
नाभि से मेरुदेवी में भगवान्‌ विष्णु ही ऋषभदेव के रूप में अवेतीणं हुए । ऋषभदेव 
के एक पुत्र महायोगो भरत हुए, जिनके नाम पर ही इस देश का नाम “भारतनबं' 
पड़ा । इसके पहले इस देश का नाम 'अजनाभ' था । 


बैषां खछु महायोगी भरतो छ्येष्ठः भेष्ठपुण | 
आसीद्येनेदं बषं भारतमिति व्यवदिशF्ति । ( भागबत ५.४.६ ) 
५१ 
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सप्तद्वीपा मेदिनी एवं उसके द्वीपों पर वैदिक़ भारतीय राजाओं के ही वंशज 
शासन करते थे । कालक्रम में उनका वेदिक-धर्म से सम्बन्ध टूट गया, तब उन-उन 
देशों में पृथक्‌-पृथक्‌ धमं आदि बने। हप, रंग ओर दृष्टि में भेद तो देश, जलवायु 
आदिके भेद से होता ही है । सभी द्वीपों एवं वर्षो में अब भी दिव्य, विशिष्ट पुरुषों द्वारा 
श्री भगवान्‌ विष्णु की ही उपासना हो रही है । ्रद्राइव वर्ष में श्री भद्रश्रवा भगवान्‌ 
हयग्रीव की उपासना करते हैं| हर-व में प्रह्नाद नृसिंह की आराधना करते हैं। 
केतुमाल में श्री लक्ष्मो कामदेवके रूप में भगवान्‌ की उपासना करती हैं । किपुरुष- 
वर्ष में हनुमान्‌ रामरूप में भगवान्‌ की उपासना करते हैं। भारत में नारदजी 
वर्णाश्नमवती प्रजा के साथ नारायण की उपासना करते हैं: 


तं भगवान्‌ नारदो वर्णाश्रमवतीभिः भारतीभिः प्रजाभिः भगवत्प्रोक्ताभ्यां 
सांख्ययोगाम्यां भगवदनुभावोपवणेनं सावर्णेरुपदेकष्वमाणः परमभक्तिभावेनोपसरति । 
( भागवत ५.१९.१० ) 
भारत की महिमा देवगण भी वर्णन करते हैं : 


अहो अमीषां किमकारि शोभनं प्रसन्न एषां स्विडुत स्वथं हरिः । 

येजेन्स लब्धं नृषु भारताजिरे मुकुन्दसेवौपयिकं स्पृहा हि नः॥ 
( भागवत ५.१९.२१ ) 
अर्थात्‌ भारतीयों ने कौन-सा बड़ा शोभन कार्य किया है अथवा भगवान्‌ 
स्वयं ही उन पर प्रसन्न हो गये हैं, जिन लोगों मे भारत में मुकुन्द-सेवा के उपयोगी 
जन्म पाया है । हम देवताओं को भी ऐसे जन्म की प्राप्ति की स्पृहा रहती है । विष्णु- 
पुराण के अनुसार समुद्र के उत्तर, हिमाद्रि के दक्षिण का प्रदेश भारतवर्षं है और 

उसीमें भारतीय प्रजा निवास करती है: 


उत्तरं यत्समुद्रस्य हिमाद्रेइचेव दक्षिणम्‌ । 
वष तद्‌ भारतं नास भारती यत्रा सन्तति: ॥ 


श्रीमदुभागवत को दृष्टि से जम्बूद्वीप के भीतर नववर्ष नव-नव सहस्रयोजन 
विस्तारवाले हैं : 


यस्मिन्नेव वर्षाणि नवयोजनसहस्तायामानि अष्टभिसं्यादागिरिभिः सुविभ- 
क्तानि भवन्ति । ( भाग० ५.१६.६ ) 


इसीके अनुसार भारतवषं क्रमंक्षेत्र है। अन्य आठ वर्ष स्वागियों के पुण्यशेष के 
भोग के स्थान हैं। वे दिव्य हैँ । वहाँके पुरुष भी दिव्य हैं । वहाँ सभी वज्त्रसंहनन 


होते हैं । 
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आप मुसलमान, ईसाई आदि अहिन्दुओं को अपनेमें मिला लेना राष्ट्रिय जीवन 
की एकात्मताके लिए आवश्यक एवं तर्कसंगत समझते हैं | किन्तु शास्त्रीय दृष्टि से 
जाति का परिवर्तन होता ही नहीं । हाँ, हिन्दू-शास्त्रों में म।नवमात्रके भी धर्म वाणत 
हैं। भक्ति, ज्ञान, क्षमा, दया आदि धर्मो का पालन करनेवाला कोई भी मनुष्य “हिन्दू' 
कहा जा सकता है। परन्तु शास्त्रानुसार जन्मना ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य को ही वेद के 
अध्ययन एवं तदुक्त अग्निहोत्रादि धर्मो के अनुष्ठान का अधिकार होता है, अन्य को 
नहीं । अहिन्दू यदि शास्त्रोक्त हिन्दू-मानवधम का पालन करता हैं, तो वह 'हिन्दू' 
कहा जा सकता है । हिन्दुओं में जंसे अनेक श्रेणियाँ हैं, वेसे 'शोधित हिन्दू! को भी 
श्रेणी हो सकती है। यही मागं है, शास्त्रीय हिन्दुत्व के संरक्षण का । इस मागं से 
जन्मना ब्राह्मणादि का रक्तसांकर्यं से बचाव होगा, साथ ही सांकयं या घर्मान्तरण 
आदि द्वारा जातिच्युतों का संग्रह भी हो सकेगा । 

इसके अतिरिवत अन्य भी जो अहिन्दू, हिन्दू-शास्त्रों एवं हिन्दू-धमं मं विश्वास 
करते हों, वे हिन्टूशास्त्रानुसार अपनी योग्यता के अनुसार हिन्दू-धमं अपना सकते हैं । 
गोमांसत्याग, गो रक्षण, पुनरजंन्म-विश्‍वास, ईइवरभक्ति, ईशवर-नाम, गंग।स्नान, म॑दिर- 
शिल्षरदर्शन, सत्य, अस्तेय, भूत-दया आदि घर्मो का पालन कर ऊंचे से ऊंचे पद पाने 
के अधिकारी हो सकते हें । बना प्रतिबन्ध ओर बिना प्रायश्चित्त अपने पांरत्यक्त 
भाइयों को अपने घर बुरा लाना बहुत सरल प्रतीत होता है। परन्तु इसका परि- 
णाम यह भी हो सकता है कि कोई भी अन्य अपने भाई छोटे-छोटे स्वार्थो. के वशी- 
भूत होकर धर्मान्तरण स्वीकार कर लेंगे और फिर जव चाहेंगे लौट आयेंगे । ऐसा 
लचर जातीय-नियम जाति के सर्वनाश का हेतु बन जायगा । हिन्दुओं के कठोर 
जातिनियम के कारण ही अबतक हिन्दू-जाति जीवित रही है। उसके ।शथिल होते 
हो वह समाप्त हो जायगी । ; 


इसके अतिरिक्त जसे संस्कृत शब्दों की प्रत्यक्ष शुद्धि-अशुद्धि पाणिनीय आदि 
आपषंसुत्रों से ही निर्धारित होती है वसे ही हिन्दू या ब्राह्मणादि जातियों की अप्रत्यक्ष 
शुद्धिअशुद्धि वेद तथा वेदाधारित मन्वादि धर्मंशास्त्रोसे हो निर्धारित होती हैं । 
केवल किसी व्यक्ति या किसी पार्टी के निर्धारित नियमों का उस सम्बन्ध में कुछ भी 
महत्त्व नहीं है। आत्मसात्‌ करने को शक्ति की बात करना भी अनभिज्ञता हो है । 
वेदादिशास्त्रों के विपरीत किसी व्यक्ति या जाति को हिन्दू-समाज में प्रविष्ट करने का 
अर्थ है, हिन्दू-शास्त्रों एवं धर्मं से पराङ्मुख होकर भ्रष्ट हाना | किसीको कितनी भी 
तीब्र जठराग्नि क्यों हो, वह खाद्य पदार्थं को ही पचा सकेगा । उसके लिए अंखाद्य 
पाषाण, काष्ठ आदि का पचा सकना संभव नहीं । अभक्ष्य गोमांस आदि के पचाने 
का साहस करने पर वह स्वयं ही अपवित्र हो जायगा । जसे खाद्य-अखाद्य का 


९४०४ बिचार-पीयूष ! आधुनिक वादे 


निणंय शास्त्रों से ही होता है, वेसे ही किसका हिन्दू-समाज में किस रूप में समावेश 
हो सकता है, यह निर्णय भो शास्त्र से ही हो सकेगा, मनमानी नहीं । 


इसके अतिरिक्त यह भी न भूलना चाहिए कि यदि कथंचित्‌ शास्त्रविरुद्ध 
मनमानी तौर पर किसी ब्यक्ति या जाति को हिन्दू समाज में आत्मसात्‌ करने का 
त्रयत्त हुआ, तो पहले तो वह आस्तिक हिन्दू-समाज को मान्य न होगा; वेसा 
करनेनाला स्वम ही पातत हो जायगा । दूसरे अन्य जातियों के लोग भी उसी तरह 
अन्यान्य देशस्थ हिन्दुओं को आत्मसात्‌ करने का प्रयत्न करेंगे । 


श्री गोलबलकर राष्ट्रिय जीवन के शाश्वत सूत्रों की चर्चा करते हैं। किन्तु 
वे भूछ जाते हें कि उनके मत में कोई भी शाइवत शास्त्र एबं शास्वत धर्म मान्य 
नहीं है । वे यह मान चुके हैं कि जिसको उपयोगिता समाप्त हो जायगी, तभी वे उसे 
फेंक देंगे । रा्ट्रय एकात्मता के आधाररूप में उन्होंने समान संस्कृति, समान, पतृक- 
दाय, समान इातहास एवं समान परंपराओं तथा समान आदर्शो को भी माना है । 
किन्तु पाकिस्तान में रहुनेवाला हिन्दू या इंगळण्ड आदि के हिन्दुओं को भी यदि वहाँ 
के लोग समान संस्कत आदि मान लेने का आग्रह करें ता वया वह भी आपको 
मान्य होगा ? जिनकी हृष्टि में धमक, आध्यात्मिक भावों को अपेक्षा भौतिकता का 
महत्व अधिक है, वे ही किसी देश को राष्ट्रियता के लिए अपनी परंपरा और अपनी 
संस्कृति की तिलांजलि दे सकते हैं, अन्य नहीं । 


नस्तुतः कूटनीतिज्ञों द्वारा भारतवर्ष तथा संसार का इतिहास विक्त किया गया 
है। रामायण, महाभारत के स्पष्ट आर्ष, परमसत्य इतिहास को झुठलाने का प्रयत्न 
किया गथा है। उसका प्रभाव यहाँतक़ पड़ा है कि भारतीय संस्कृति के पुजारी कहे 
जानेवाले लोग किसी अंश में उस इतिहास का खण्डन करते हुए भी अन्य अंशों में 
उन्हीं इतिहासकारों को ही गुरु मानकर चलते हैँ । उसी प्रभाव के कारण “भारत में 
अंग्रेजी राज्य' के लेखक एवं 'विचार-नवनोत' के लेखक अंग्रेजों का खण्डन करते हुए 
भी उन्हीं द्वारा निमित इतिहास के आधार पर अपने मन्तव्यों को प्रमाणत करने का 
प्रयत्न करते हैं । प्रदेश एवं प्रदेश में निवास करनेवाली जातियां एक ही नहीं होतीं । 
इसीलिए एक प्रदेश का व्यक्ति अन्य प्रदेश में जा सकता है । परन्तु इससे उसकी जाति 
नहीं बदल जाती । 


प्रदेश के जल-वायु का असर भी मनुष्यों पर पड़ता है। उससे रूप-रंग, 
आक्ृति में स्पष्ट भेद परिलक्षित होता है। पंजाबी, बंगाली, मेथिल, मराठी, 
मद्रासी, उड़िया आदि में प्रदेश के कारण रूप, रंग, आक्कति में भेद दीखता है। 
चीनी, जापानी, रूसी, इंगलिश आदि में भी विलक्षणता दीखती है। परंतु प्रदेश- 
मूलक जाति का धर्म के साथ भी असाधारण सम्बन्ध नहीं हुआ करता । तभी तो 


Sr” af | THBYS है 


Dr } बता 


SO se INI INN NNEN 


क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मांनना अपकर्ष ? ४०५ 


नेपाली, मेथिल, बंगाली आदि भारतीय प्रदेशमलछक जातियों में धर्ममेद आवश्यक 
नहीं है । वेदिक कमं ब्राह्मणादि जातिमूलक होते हैं । अतएव ब्राह्मणादि जातियाँ 
एवं तन्मूळक वेदिक वर्णाश्रमधर्म, पंजाबी मेथिल, बंगाली, उड़िया आदि सभी भार- 
तीयों में होते हैं | हिन्दू, मुसलमान आदि जातियाँ धमंमूलक होती हैं । अतएव चीनी 
समान होने पर भी कोई मुसलमान बन सकता है, कोई ईसाई बनता है । भारतीय 
समान होने पर भी हिन्दू या मुसलमान बनते हैं । हाँ, वेदिक अग्निहोत्रादि धर्मो का 
जन्मना ब्राह्मणादि त्रेवणिकों से ही सम्बन्ध है। उनमें स्वेच्छाचारिता नहीं चळ 
सकती । कुरान, बाइविल आदि के धर्म जन्मना जातिमूलक नहीं होते, पर वेदिक- 
ध्म वसा नहीं है । 

आपके मतानुसार “श्री सुभाषबाबू में राष्ट्रत्व की भावात्मक चिरंतन 
निष्ठा की पक्रड़ थी, इसीलिए वे शिवाजी के आदर्श का आदर करते थे । किन्तु ऐसी 
राष्ट्रनिष्ठा से रहित अंग्रेजी-शासन के विरोधी रूसो-क्रांति से प्रेरणा लेनेवाले क्रांति- 
कारी लोग अत्र रूसी ओर चीनी नेतृत्व के भक्त बन गये । जो मातृभूमि की स्व- 
तंत्रता के लिए अपना जीवन अपंग करने की भावना रखते थे, वे आगे अपनी 
मातृभूमि को रूस एवं चीन का अनुषंगी बनाने के लिए उसी प्रकार जीवन अपण 
करने को इच्छा करने लगे हैं। वे पहले ज्वलंत देशभक्त थे, अब परदेशभक्त हो गये 
हैं। यह कितना घोर पाप है !' वस्तुतः कम्यूनिज्म का आदर्श राष्ट्रवाद न होकर अन्ता- 
राष्ट्रियवाद ही है । अतः स्व पररराष्ट्रकल्पनाहीन अन्ताराष्ट्रियवाद में परदेशभक्त को 
कल्पना नहीं हो सकती । सिद्धान्तनिष्ठावाला व्यक्ति समान सिद्धान्तवाले दूर के 
व्यक्ति को भी अपना मानता है। आपने भी राष्ट्रभक्तिवालों के लिए राष्ट्रभक्ति-हीन 
माता-पिता को भी शत्रु के समान त्याज्य बताते हुए श्री तुलसोदास को निम्नलिखित 
षृक्तियों का उल्लेख क्रिया है: 


तजिये तीर्नाह कोटि बेरी सम, जद्यपि परम सनेही । 


हाँ, यह अवश्य है कि सर्माष्ट विराट्‌ में आत्माभिमान करने पर व्यष्टि-देहा- 
मिमान गौण हो जाता है; तथापि व्यावहारिक रूप से व्यक्तिको उन्तति से ही 
समष्टि की उन्नति होती है । व्यक्ति के पतित या दलित होने पर समष्टि की भी दुर्गंति 
होती है; क्योंकि व्यक्ति-समुदाय ही तो समध्टि है। इसके अतिरिक्त कम्युंनज्म 
का सिद्धान्त ही शास्त्र एवं तकं से विरुद्ध है; आत्मा, घमं, ईश्वर एवं परंपराओं से 
विमुख बनानेवाला है | इसका विस्तृत वर्णन “मावसंवाद ओर रामराज्य' में देखा जा 
सकता है । 


आपने पृष्ठ १४९ तक कई पृष्टों में कांग्रेस की मुस्लिम-तुष्टीकरण की नीति को 
देशद्रोह एवं जघन्य पाप बताया है । अवश्य ही यह सत्य है, पर आपका मुसलमानों 
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को आत्मसात्‌ कर और उनके साथ रोटी-बेटी का व्यवहार करने का उपदेश करके 
हिन्दूजाति को विक्त एवं वणंसंकर बनाने का प्रयत्त भी कुछ कम जाततिद्वोह, 
धमंद्रोह, देशद्रोह एवं जघन्य पाप नहीं है। जिनमें पीढ़ियों तक दूध बचाकर माँ- 
बहनों में ही शादियाँ होती रही हैं, जिनमें पाखाने से बचा हुआ बघने का जङ ही 
मुह-हाथ धोने, वज्‌_ करने या चाय बनाने तक के काम आता रहा हैं, जिनमें 
गोमांस-भक्षण चलता था, उन्हें हिन्दू बनाकर उनके साथ रोटी-बेटी का व्यवहार करके 
रक्तसांकर्य कर देना शेष हिन्दुओं को भी मुसलमान बना देना है। क्या निष्प्रमाण, 
निराधार 'हिन्द्‌' नाम या कुछ आचारों का पालन करना ही हिन्दुत्व है ? ऐसे निरा- 
धार, निष्प्रमाण यह आचार भी कितने दिनोंतक चल सकेंगे ? कांग्रेसी नेताओं में भी 
शास्त्र-विश्वास एवं परंपराओं के विश्‍वास घटने से ही ये देशद्रोही भावनाएं, 
आयो हैं । 
कम्यूनिस्ट लोग महायंत्रों, कल-कारखानों का खूब दोष वर्णन करते और 
उसीको गरोबो-भुखमरी, बेक्रारी-बेरोजगारी तथा आथिक असंतुरून का मूल कारण 
मानते हैं । परन्तु जब वे ही महायंत्र उनके हाथ में आ जाते हैं तो उसे घटाने का 
प्रयास न करके बढ़ानेका ही प्रयत्न करते हैं। इसी तरह आप भी मुसलिम दुर्नीतियों 
एवं दोषों का वर्णन करते हैं। साथ ही उन्हें अपने में मिलाकर परम शुद्ध हिन्दू! 
भी मान लेने को उत्सुक रहते हैं। यह भी आश्‍चश्रं है कि संसार के सभी नेता अपने 
धमं और संस्कृति के मूलभूत पवित्र ग्रन्थों का महत्त्व वर्णन करते नहीं अघाते। 
किन्तु आपकी हृष्टि में आपकी राष्ट्रियता या संस्क्रि का कोई भी आधारभूत ग्रन्थ 
मान्य नहीं है । 
आपका यह कहना भी ठीक नहीं कि “हिन्दू-मुस्लिम-एकताके बिना स्वराज्य 
न मिलेगा' इस घोषणा की सत्यता का भण्डाफोड़ हो गया ।' कारण, उसका अथं 
यही समझना चाहिए कि अखण्ड भारत का स्वराज्य एकता से ही होता। हिन्दू- 
मुस्लिम मतभेद का ही परिणाम विभाजन है, इसे कौन अस्वीकार कर सकता है ? 
वस्तुतः कांग्रेसियों के समान आपकी भी राष्ट्रियता काल्पनिक एवं निर्जीव हो है। 
हिन्दू! आपका राष्ट्रिय है, पर वह हिन्दू निराधार एवं निष्प्रमाण ही तो है! इसी- 
से जो गे र-हिन्दू ईसाई, मुसलमान आपके लिए अराष्ट्रिय हैं, क्षणभर में आपकी कुछ 
काल्पनिक वेष-भूषा, कुछ रीति-रिवाज मान लेने पर हिन्दू होकर पक्के राष्ट्रिय बन 
जाते हें । यह सब इसीलिए कि आप हिन्दू-धमे, हिन्दू-संस्कृति के ठोस प्रमाण वेदादि- 
शास्त्रों को अंगीकार नहीं करते । आप हिन्दू-राष्ट्र के अर्थ में "भारतीय राष्ट्र' शब्द का 
प्रयोग असंगत कहते हैं, पर अन्यत्र आप भारत में 'हिन्दू-क्ालोची' का होना असंगत 
मान चुके हैं; क्योंकि यहाँका राष्ट्रिय हिन्दू ही है। न ब्रथात्‌ सत्यमप्रियम्‌ का सीधा 
अथ यही है कि किसी एकाक्ष को एकाक्ष कहना सत्य है, परन्तु अप्रिय है, अतः वेसा 
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न कहना चाहिए । इश्चीलिए तो अंधों को प्रज्ञाचक्षु' कहने की पद्धति है। माता को 
'पिता की पत्नी” भी कहना सत्य है, पर व्यवहार में वेसा न कहकर 'माँ' ही कहा 
जाता है | 


'हिन्दू-मुसलिम भाई-भाई' या “चीनी-हिन्दू भाई-भाई' इत्यादि घोष भयमूछक 
होते हैं’ यह कहना भी असंगत है। मेल-जोल की भावना से भी ऐसे घोषों का प्रयोग 
होता ही है । किसी ग्राम में हिन्दू-अहिन्दू, आस्तिक-नास्तिक तरह-तरह के लोग रहते 
हैं और उस ग्राम पर यदि डाकुओं या किसी खूंखार जंगली पशु का आक्रमण होता 
है तो वे सव एक होकर उनका मुकाबिला करते हैं। विभिन्न अवसरों पर विभिन्न 
मतभेद रहने पर भी उस समय सब भेदों को भुलाकर आक्रामक का मुकाबला होता 
है। उस समय सभी भाई-भाई ही होते हैं वेसे वेदों के अनुसार तो प्राणिमात्र 'अमृत के 
पुत्र' होने से भाई-भाई हैं ही यही तो समानता, भ्रातृता एवं स्वतंत्रता की आधार- 
भित्ति है । भीमसेन ने आक्रामक बकासुर से निबट लिया, उसे सम्राप्त कर दिया । आप- 
के अनुसार मुसलमान आक्रामक हैं, विरोधी हैं, उनसे निपट लेना ही उचित है। 
परन्तु क्या आप या आपका संघ निबटने जा रहा है ? कया आप भी उन्हें आत्मसात्‌ 
करके अपनी बहन-बेटी उन्हींसे ब्याहने नहीं जा रहे हें? 


आप कहते हैं कि "मुसलमान अब भी इस देश के लिए 'तमक-हलाल' नहीं 
हें। इसकी संस्कृति को उन्होंने मनसा ग्रहण नहीं किया । उस जीवन-रचना को 
स्वीकार नहीं किया, जिसे इस देश ने शताब्दियों से विकसित किया है | इसके दशन, 
इसके राष्ट्रिय महापुरुषों तथा इस देश के आधारभूत तत्त्वों पर उनका विश्वास नहीं 
है” (पृ० १५९) । यह सत्य है, परन्तु किसी भी जाति का अपना धमं, अपना घमंग्रन्थ 
होता है ओर तदनुसार ही उसकी संस्कत होती है। लेकिन आपक्रा घर्म एवं संस्क्रि 
तो आपके अनुसार किसी शास्त्र पर आधारित है नहीं । निष्प्रमाण परम्परा भी 
'अन्ध-परम्परा' हो होती है। आप भले ही शास्त्र न मानते हों, परन्तु मुसलमान 
अपना एक घमंग्रन्थ मानता है । उसको संस्कृति, उसक्रा इतिहास, उश्षके महापुरुष 
इस्लामी-भावना एवं इस्लामी आदश से प्रभावित होंगे । तब वह भारत में रहते हुए 
भी अपनी संस्कृति को कसे छोड़ सकता है ? जेसे कोई हिन्दू वेदादिशास्त्रों का अभि- 
मानी दुर्भाग्यवश भले ही कहीं रहे, पर अपने वेदादिशास्त्रों एवं तदुक्त धमों, संस्कृतियों, 
दर्शनों एवं तदनुसार महापुरुषों से अपना मन हटाकर ईसाई या मुसलमान संस्कृति 
को अपना नहीं सकता । हाँ, कृतज्ञता के नाते जिस देश में रहे, उसका हित चाहना, 
उस देशवासियों के साथ सद्व्यवहार रखना, उनके दुःख-सुख में हाथ बॅंटाना उचित 
है, परन्तु अपना धम, संस्कृति छोड़कर अन्य घ्म-संस्क्रति अपना लेना किसीके लिए 
भी कदापि उचित नहीं । आयं-राजाओं का ऐसा कभी आग्रह भी नहीं था । आप 
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भी मानते ही हैं कि पानीपत की लड़ाई में हिन्दुओं के तोपखाने का तोपची इब्राहिम 
मुसलमांन ही था ।' 


आपका यह कथन कि 'गीता में श्रीकृष्ण ने अर्जुन को शंकाओं का उत्तर द्वितीय 
अध्याय में दिया ।'“*““फिर भी अजुन सन्तुष्ट न हुआ | अन्त में जब श्रीकृष्ण अपना 
भीषण विइवछप प्रकट करते हैं, तो वह तुरन्त कहता है : अब में समझ गया !'"'* 
इसके परचात्‌ हम अर्जुनको अत्यन्त ग्रहणशील पाते हैं।” इसी तरह आपने 
यह भी दिखाया कि 'एक प्रसिद्ध कांग्रेसी नेता को दिल्‍ली के एक उत्सव में निमंत्रित 
किया गया था। वे आये और उन्होंने कई हजार स्वयंसेवकों को सुरचना तथा 
गणवेष देखा । वहाँ तीन लाख की संख्या में एक बहुत बड़ा शरोतृ-समुदाय भी - 
पूर्ण व्यवस्था एवं शांति के साथ उपस्थित था । उन्होंने कहा : “यदि यह हिन्दुस्तान 
देश हिन्दुओं का नहीं तो किसका है? तथा इस भूमि का राष्ट्रिय जीवन यदि हिन्दू 
का नहीं तो और किसका है? “उन्होंने साथियों से कहा : 'तुममें से किसीने यदि 
वह दृश्य देखा होता तो जो कुछ मेंने कहा, उससे भिन्न और कुछ न कहते” ( पृष्ठ 
१६१-१६२ ) । 


बात भी ठीक है । संघटित शक्ति को देखनेवालों पर प्रभाव अवश्य ही पड़ता 
है । अतएव साधारण लोगों पर प्रभाव डालने के लिए अंग्रेज-सरकार भी गोरों की 
संगठित सेना का गाँव-गाँव प्रदर्शन करती. थो । हिटलर भी उसी सैनिक-शक्ति का 
प्रदर्शन करके लोगों पर प्रभाव डालता था। महात्मा गांबी और पं० जवाहरलाल की 
सभाओं में उपस्थित लाखों मनुष्यों की भीड़ देखकर साधारण लोग प्रभावित होते ही 
थे । किन्तु विचारशील, सिद्धान्तनिष्ठ लोग ऐसे बाह्य प्रदशंनों से प्रभावित नहीं होते । 
विश्‍वरूप-प्रदर्शन अजु न की एक प्रार्थंनामात्र की पूर्ति के लिए था । गीता के १०वें 
अध्याय में भगवान्‌ ने अपनी विभूतियों का वर्णन किया और कहा कि 'में ही सर्वभूतो 
के हृदय में स्थित आत्मा हूँ, में हो भूतों का आदि, अंत एवं मध्य हूँ । आदित्यों में 
विष्णु, नक्षत्रों में चन्द्रमा, वेदों में सामवेद, देवों में इन्द्र में ही हुँ । इन्द्रियों में मन, 
भूतों में चेतना, रुद्रों में शांकर, राक्षसों में कुबेर, वसुओं में पावक, पुरोधाओं में 
बृहस्पति में ही हूँ । यज्ञों में जपयज्ञ, नागों में अनन्त, मुगों में मृगेन्द्र झास्त्रधारियों में 
राम, किबहुना, सारे ही जगत्‌ को में एकांश से धारण करके स्थित हूँ।” इस पर अर्जुन 
ने बड़ी प्रसन्नता प्रकट की और कहा कि 'मुझपर अनुग्रह करके आपने गुह्य अध्यात्म- 
योग का वर्णन किया, इससे मेरा मोह दूर हो गया : 


सदनुग्रहाय परमं गुद्यमध्यात्म संज्ञितम्‌ । 
यत्वयोक्तं वचस्तेन मोहोऽयं बिगतो मम ॥ 


द्वा बेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपंकषं ? ४०, 


आपने जेसा अपनेको कहा, आप वेसे ही हैं। यदि आप मेरेलिए शकम समझते 
हैं तो कृपा करके अपने ऐद्वर्यंका पृर्णरूप से दर्शन करा दें | बस, इसी प्रार्थना पर 
भगवान्‌ ने अजु'न को विश्वरूप दिखलाया ।' गीता के किन्हीं शब्दों से ऐसा नहीं 
प्रतीत होता कि उसके पहले अजुँन ने भगवान्‌ के वाक्यों को भादरपुवंक ग्रहण नहीं 
किया और पइचात्‌ ग्रहणशील हो गया । ग्यारहवें अध्याय के पहले की तरह ही पीछे 
भी अजुंन ने कई प्रश्‍न किये हैं। नष्टो मोहः स्मृतिळंब्धा-'मेरा मोह्‌ नष्ठ हो गया, 
मुझे स्मृति प्राप्त हो गयी', यह अजुन ने ११बें अध्याय के अन्त में नहीं, १८बें 
अध्याय के अंत में कहा है । [ 


वास्तव में आप किसी ग्रन्थ को प्रामाण्यबुद्धि से नहीं, किन्तु अपनी इष्टसिद्धि 


के लिए पढ़ते हें । कम्युनिस्टों की तरह आप भी कई ग्रन्थों की बातों का उल्लेख कर 


दिया करते हूँ रूसी लोग एवं भारतोय भृपेन्द्राथ सान्याल आंदि भी अपने कम्यु- 
निज्म का समर्थन करने के लिए भारतीय वेद, उपनिषद्‌, गीता आदि का नाम लेते 
हें। रूसियों ने महाभारत, रामायण के अनुवाद भी इसी उद्देश्य से किये हैं। 
शेतान भी अपने पक्ष का समर्थन करने के लिए शास्त्र का नाम लेता है। परन्तु इससे 
कभी यह नहीं समझना चाहिए कि वह शास्त्रों का भक्त है । 


इसी तरह आप भी अपनी उद्देश्यपु्त के लिए ही गीता का नाम लेते हैं, 
गीता का तात्पर्यं समझने के लिए नहीं। पाकिस्तानी भारत को 'दारुल हरब' से 
'दारुळ इस्लाम” बनना चाहते हें। आपके लोग केवल जबानी पाकिस्तान का 
विरोध करते रहे, परन्तु हम ध्मंसंघ के लोग विभाजन से पहले ३ अप्रेल सन्‌ "४७ 
से प्रत्यक्ष सत्याग्रह कर “भारत अखण्ड हो” नारा बुलन्द करते हुए विरोध कर 
रहे थे। १५ अगस्त के दिन विभाजन के समय भी विरोध का नारा बुलन्द कर 
रहे थे। आप लोगों को सहयोग के लिए अनेक बार बुलाया गया, पर आप तटस्थ 
रहने में ही अपना हित समझ रहे थे। हमारे विरोध को वाइसराय के सेक्रेटरी ने 
अपनी डायरी में नोट किया था । " 


“काइमीर, आसाम, त्रिपुरा में योजनाबद्ध रूप से पाकिस्तान की नीति चल रही 


-है ।सब जगह उनकी संख्या में विस्तार हो रहा है। स्थानीय मुसलमान भो उनके 


विस्तार को प्रश्रय देते हैं। देश के भिन्न-भिन्न स्थानों में आज भी उनके षड्यंत्र चल 

रहे हैं। हमारा वर्तमान नेतृत्व उनका मुकाबिला करने के लिए अत्यंत दुर्बल है । 

हर जगह मुसलमानों की विघटनात्मक और विध्वंसक क्रियाओंको प्रोत्साहन मिलता 

है । मौलाना मुहम्मद अली का यह कहना था कि 'पापी से पापी मुसलमान भी उनकी 

निगाह में महात्मा गांधी से बहुत अधिक श्रेष्ठ है” (पृ० १७३) । यह सब कथन 

ठीक है, पर बया आपकी योजनानुसार हिन्दू बना लेनेमात्र से मुसलमानों की ऐसी 
५२ 
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'भावनाएँ समाप्त हो, जायेगी ? बहुत लोगों ने कितने ही मुसलमानों को शुद्ध कियां | 
उनकी बेश-भूषा तथा नाम भी बदल दिये; पर वे लोग यहाँसे जो छाम उठाना 
था, उठाकर कुछ हिन्दू-लड़कियों से शादी करके जो थे वही हो गये। फिर आपकी 
भात्मसात्‌ करते की योजना केसे सफल होगी ? 


तर्काप्रतिष्ठानात्‌ ( ्रह्मसू० २.१.११ ) में स्पष्ट बताया गया है कि बड़ा-से- 
बड़ा ताकिक ऊेंचे-से->चे तर्को से किसी तत्त्व का व्यवस्थापन करता है तो उससे 
उच्च-कोटि का ताकिक अपने तर्को से उसका भी खण्डन कर देता है: 


यत्नेसानुमितोऽप्यर्थंः कुशलेरनुसातृभिः । 
मभिमुक्ततरेरन्ये - रन्यथेचोपपाद्यते ॥ 


अत्तः शास्त्रप्रामाष्य से सर्वथा हीन तर्को के बल पर भारतीय संस्कृति, भारतीयता या 
हिन्दुत्व की रक्षा नहीं हो सकती । जब शास्त्र के मानने का प्रसंग आता है तब 
आप तकं की ओर भागते हें और जब कठोर तक का सामना होता है तो विश्वास 
की ओर दोड़ते हैं पर आपको मालूम होना चाहिए कि केवल विइवास--प्रमाणहीन 
विश्‍वास अन्धविइवास माना जाता है | तक एवं विचार भी स्वतन्त्र प्रमाण नहीं 
मात्ते जाते, किन्तु प्रमाण के सहायकमात्र होते हैं । 'प्रमा-करण' को ही प्रमाण कहा 
जाता है। प्रमाणो में चाक्षुष आदि छह प्रकार के प्रत्यक्ष, अनुमान तथा वेद एवं तद- 
नुसारो शास्त्र-आगम--ये हो तीन मुख्य माने जाते हें वेसे उपमान, अर्थापत्ति, अतु- 
पर्छाब्ब आदि भी प्रमाण अन्य दार्शनिक मानते हूँ । किन्तु विचार एबं तरक, जिनका 
कुछ-कुछ सहारा आप लेते हूँ, स्वयं प्रमाण ही नहीं हैं । 


बेदान्त के प्रसिद्ध ग्रंथ 'संक्षेप-शारीरक' में कहा गया है : 
स्वाध्यायवन्न करणं घटते बिचारो नाप्यागमस्य परमात्मधियः प्रसुतो । 


अर्थात्‌ स्वाध्याय या वेद के तुल्य कोई भी विचार ब्रह्म-प्रमा का करण यानी प्रमाण 
नहीं ओर न वह अंग ही है । अंग दो प्रकार के होते हें: सन्तिपत्योपकारक एवं 
भाराद्रूपकारक | जसे : प्रोक्षण, अवघातादि ब्रीह्यादि अंगों का संस्कार कर याग के 
उपकारक होते हैं तो प्रयाजाद फलों के जनन में साक्षातु याग के उपकारक होते हैं । 
किन्तु विचार प्रोक्षणादि की तरह अंगों के उपकारक नहीं, क्योंकि ब्रह्मज्ञान का 
मुख्य अंग वेद नित्य-सिद्ध है। विचार उसके स्वरूपका उपकारक नहीं हो सकता 
भोर न प्रयाजादि के तुल्य वह बेद के ब्रह्मज्ञान-जननमें किसी शक्ति का आधान ही 
नरता है । भतः पुरुषगत असंभावनादि दोषों के निराकरण द्वारा ही विचार का ब्रह्म- 
ज्ञान में उपमोग है । इसीलिए पुजित-विचाररूप 'मीमांसा' वेदान्त द्वारा ब्रह्मज्ञान- 
ज़नन में इतिकतंब्यता भाग को पुरा करती है, जेसा कि 'कि “भावयेत, केन भावयेतु, 


कथा वेद-शास्त्र का प्रामाण्य सानना अपकर्ष ? ४११ 


कथं भावयेत्‌’ यह साध्याकांक्षा, साधनाकांक्षा और इतिकत्तंब्यताकांक्षा होती है। 
इनकी पूर्ति “स्वर्गं भावयेत्‌, यागेन भावयेत्‌, प्रयाजादिभिरङ्गेरुपकृत्य भावयेत्‌' इस 
तरह होती है । अर्थात्‌ स्वगं का भावन करे, यज्ञ से भावन करे, प्रयाजादि भंगों दवारा 
बाग को उपकृत कर भावन करे, वेसे ही ब्रह्मज्ञान में भी तीनों आकांक्षाएँ होती हैं । 
उनकी पूर्ति भी निम्मोक्त प्रकार से होती है: ब्रह्माज्ञानं भावयेत्‌, वेदान्तेन भावयेत्‌, 
उपक्रमोपसंहारादिभिरुपकृत्य भावयेत्‌, षड्विधेलिङ्गेः ब्रह्मणि तात्पर्यमवघारयं असम्भा- 
वनादिकं निरस्य भावयेत्‌ ।' अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञान का भावन करे, वेदान्तो से भावन करे, 
डपक्रमादि छिंगों से ब्रह्म में वेदान्तों का तात्यय॑निर्धारण कर असंभाबनादि दोषों को 
मिटाकर ब्रह्मज्ञान प्राप्त करें : 


धर्से प्रमीयमाणे हिं वेदेन करणात्मना । 
इतिकतंत्यताभागं मीमांसा प्रयिष्यति ॥ 


अभिप्राय यह कि पूव-उत्तर दोनों ही मीमांसाओं के अनुसार धर्म-्रह्म में 
तक को स्वतन्त्र प्रमाण नहीं, किन्तु शास्त्र के अभिप्राय को बुद्धयारूढ करने का 


साधनमात्र माना गया है । अतः घमं या ब्रह्म को समझने के लिए शास्त्र का प्रामाष्य 
मानना अनिवायं है । 


प्रमाणजन्य तत्वज्ञान की हृढ़ता के लिए ही तक अंगीकार किया गमा है। 
संक्षेप-शारीरककार भी विचार को असम्भावना-निवृत्ति द्वारा ही सार्थक मानते हैं: 


षुरुषापराधविनिवृत्तिफलः सकलो बिचार इति वेदविदः | 


अतः केवल अन्धविश्वास या कुछ तर्कात्मक विचारमात्र किसी सिद्धान्त के साशक- 
बाधक नहीं हो सकते । कम्युनिस्ट का खण्डन भी केवल विश्‍वास के माधार बर नहीं 
हो सकता । किसी शास्त्र को प्रमाण, किसी शाइवत सिद्धान्त को संदा के लिए नषरि- 
हायं न मानने में कम्युनिस्ट एवं आप तथा आपका संघ समान ही है। शास्त्र एबं 
शास्त्रोक्त धर्म तथा जाति-पांति को आप ओर कम्युनिस्ट दोनों ही नहीं माचत्ते। | 


'प्रतिकर ( सुआविजा ) बिना दिये ही जमींदारी, जागीरदारो छीन लेना 
आप कम्यूनिस्टों का दोष कहते हें' ( पृ० १९० ) । किन्तु आपके 'जनसंघ' ने जी तो 
अपने घोषणापत्र में यही घोषणा की थी कि "जनसंघ मुआविजा बिना दिबे ह 
जमींदारी, जागीरदारी समाप्त कर देगा ।' 


आपने पृष्ठ १८५ पर वतमान जनतन्त्र के सम्बन्ध में कहा है कि “जनता 
की सामूहिक इच्छा के प्रतीक बनने के बजाय इसने सब प्रकार की अस्वस्थकर. 
स्पर्धाओं तथा स्वार्थो एवं विच्छेद की शक्तियों को बढ़ावा दिया है।' किछतू भषनी 
तरक से उसका कोई विकल्प नहीं बताया । जनतलन्त्र, कम्युनिण्म, सोशछिस्त का सी 





४१२ चिचार-पीयूष ॥ आधुनिक वाद 


आप अगले पन्नों में खंडन करते हैं । तब क्या आप हिटलर का अधिनायकतन्त्र या 
साम्राज्यवाद का समर्थन करना चाहते हैं, यह भी स्पष्ट कर देना चाहिए। साथ ही 
वहीं आप 'जनतन्त्र की असफलताओं में ही अपने देश में कम्युनिज्म की विभीषिका 
की वृद्धि! मानते हैं । 
निःसंदेह 'उच्चस्तर के आइवासनमात्र से कम्युनिज्म को रोका नहीं जा सकता 

परन्तु देशभक्ति, चरित्र एवं ज्ञान जसी उच्चतर भावनाओं के आह्भानमात्र से भी' 
( पु० १८६ ) उसे रोकना असंभव है। रोटी-कपड़े की समस्या तो रोटी-क्रपड़े से ही 
हल होती है, देशभक्ति, चरित्र एवं ज्ञान से नहीं। इसीलिए तो भारतीय शास्त्रों 
में शोक-मोह-निवृत्ति के लिए आन्वीक्षिकी ( अध्यात्मविद्या ), परलोकचिन्ता-निर- 
सन के लिए त्रयी ( धमंविद्या ) और लोकिक जीवन-निर्वाह के लिए वार्ताविद्या 
( कृषि, बाणिज्य, शिल्प, पशुपालन ) की आवश्यकता बतायी गयी है । अतः शास्त्र- 
प्रामाण्यबुद्धि, तदनुसार ब्रह्म एवं धमं में निष्ठा तथा वार्ता का पूर्ण विस्तार हौ 
कम्युनिज्म को समल नष्ट कर सकता है । भन्धविरवास पर आधारित देशभक्ति एवं 
तथाकथित निराधार चरित्र के बल पर उसका उन्मुलन नहीं हो सकता । प्रामाणिक 
घामिक-निष्ठा के अभाव तथा आध्यात्मिक विचारों की कमी एवं महायन्त्रवाद के 
परिणामस्वरूप उत्पादन-साधनों के केन्द्रीकरण, निस्सीम आथिक असन्तुलन तथा 
बेकारी, बेरोजगारी, गरीबी का विस्तार होने से ही कम्युनिज्म की ओर जनता की 
प्रबृत्ति होती है । 

“माक्स के अनुसार भी “महायंत्रसंपच्न पूंजीवाद के गभे से ही कम्युनिज्म की 
उत्पत्ति होती है ।' इसीलिए पाश्‍चात्त्य लोग ईसाईमत द्वारा आध्यात्मिकता एवं 
धामिकता का विस्तार एवं डालर की सहायता से गरीबी रोकने का प्रयास करते 
हे=यह उनका बुद्धि-विभ्रम ह” ( पृ० १८६ ), यह कहना भी ठीक नहीं। यद्यपि 
वेदिक-दारंनिक अध्यात्मवाद एवं धमं तथा वेदिक राजनीतिशास्त्र द्वारा ही माक्स 
भादि के तकों का समूल उन्मलन होता है, बाइबिल, कुरान आदि से नहीं, तथापि 
आपके निराधार एवं अन्धविश्वास पर आधारित हिन्दू-धर्म एवं संस्कृति की अपेक्षा 
तो ईसाइयत आदि का प्रचार कम्युनिजम को कहीं अधिक रोक सकता है; क्योंकि 

फिर भी उनका आधार कोई धमंग्रन्थ ही है। पर आप तो किसी भी घमंग्रन्थ को 
अपनी मान्यताओं एवं हिन्दुत्व का आधार मानते ही नहीं । 


“ईसाई-धमं की त्रटियों के प्रतिक्रियास्वरूप ही तो कम्युनिज्म है। ईसाई 
विश्व के कट्टर देश रूस ने ईसामसीह के धर्म का क्‍यों त्याग किया ? ईसाई-बहुल 
केरळ में कम्युनिज्म क्यों फला ?” ( पु० १८६) आदि बालोचित उतक्तियाँ सवंथा 
निःसार हैं। कहीं भी ऊपर से भले कोई चाहे ईसाई, मुसलमान या हिन्दू ही क्यों न 
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हो, पर इतने से ही यह नहीं कहा जा सकता कि उसमें अध्यात्मनिष्ठा या धर्मनिष्ठा 
है हो। इसीलिए तो भारत में ही देखें तो कम्युनिस्टों में प्रधानता हिन्दुओं की है | 
मुसलमान भी कम्युनिस्ट हैं ही । इतना ही क्यों, आपसे भी तो कोई प्रश्‍न कर सकता 
है कि आपके शंकराचार्य के जन्मस्थान केरळ एवं रामकृष्ण, विवेकानन्द की जन्म 
भूमि बंगाल में कम्युनिज्म क्यों पनप रहा है? शंकराचोर्य की जाति के ही ब्राह्मण 
क्योंकर कम्युनिस्ट नेता बन गये ? 


अवश्य ही किसी भी घमंग्रन्थ तथा तदुक्त ईश्वर एवं धमं के ठोस प्रचार से 
जब भोतिकवाद शिथिल होगा, तभी मौतिकता पर आधारित कम्युनिज्म कमजोर 
होगा । फिर भी भौतिकवाद पर आधारित तर्को एवं उनके द्वारा उठायी गयी राज- 
चीतिक-आथिक समस्याओं का पूर्ण समाधान वेदिक-दशंनों, राजनीतिक, आथिक 
शास्त्रों के बिना हो सकना असम्भव ही हे। इसके अतिरिक्त महायंत्रों के विस्तार, 
वेकारो, बेरोजगारों या आर्थिक विषमताओं का फेलाव रोके बिना किसी भी घ्म- 
प्रचारमात्र से कम्युनिज्म का रुकना सम्भव नहीं । 


आप कहते हें कि “ईसाइयत के प्रसार से समाज की प्राचीन श्रद्धाएं और 
राष्ट्रियता भंग होती जाती है, वहीं कम्युनिज्म बढ़ता है। कम्युनिज्म के बढ़ने का 
सबसे बड़ा यही मनोवज्ञानिक तत्त्व रहा है'' ( पृ० १८७) । वस्तुतः आपका मनो 
वज्ञानिक तत्त्व ही सबसे कमजोर एवं लचर तक है । किसी तरह हिन्दुस्तान के लिए 
किसी अंश में यह कहा जा सकता है, पर ईसाई-राष्ट्रों में उसके प्रचार से उनकी 
प्राचीन श्रद्धाएँ एवं राष्ट्रियता क्यों भंग होगी ? साथ ही हिन्दुस्थान में आपके संघ- 
संबंधी प्रचार से भी प्राचीन शास्त्रों एवं तडुक्त जाति-पांति, खान पान तथा भाचार- 
विचार की श्रद्धाएँ भंग हो रही हैं, क्या इस पर भी कभी आपने विचार किया है ? 
जो शास्त्रों पर विश्‍वास छोड़ बेठेगा, वह आपके उपदेशों एवं पुस्तकों पर तथा 
भगवा-ध्वज पर भी कितने दिनों तक विश्वास रख सकेगा 


इसी पृष्ठ में लिखित आपकी विज्ञानचाली बात भी निःसार ही है । यह आप- 
को मालम होना चाहिए कि ईसाइयों ने ही बड़े समारोह के साथ पहले-पहल विज्ञान 
की धज्जियाँ उड़ायी हैं। विज्ञान ने मात्र काळ,अन्तरिक्ष आदि ईसाई-क्रल्पचाओं 
को ही नहीं उड़ाया, आपके हिन्दुस्थान की आत्मा, ईरवर एवं परलोक की कल्पनाओं 
को भी उड़ाने का प्रयत्न किया था । किन्तु कुछ शताब्दियों बाद आपके ही छब्दों में 
'विज्ञान ने अपनेको उस रूप में अप्रमाणित करना प्रारंभ कर दिया ।' 


“साइंस एण्ड रिलीजन ( धम एवं विज्ञान ) पुस्तक में सर ओखिवर जोसेफ 
लाज एफ० आर० एस० डी० एस० सो०, एल-एल० डी०, प्रो० जान एम्बोज, प्रो० 
इब्ल्यू० बी० बाद्मछी, प्रो० एडवर्ड इल, जान एछन ह्वाकंर, प्रो० जमंन सिक्स उढ़- 
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हेड तथा प्रो० सिल्वेनिस फिलिप्स थाम्पसन--इन सात प्रसिद्ध वज्ञानिकों ने अपने 
समय में प्रचलित वेज्ञानिक मन्तव्यरोंके विरुद्ध अपना मत प्रकट किया था । इसमें 
ईद्वर, जीव, धमं एवं विकास के सम्बन्ध में डाविन के मत का खण्डन कर आस्तिक 
पक्ष का समर्थन किया गया है । प्रो० बाट्मली ने कहा है कि 'हेवल का पुराना 
भोतिकःस्कूल वतमान युग से बिलकुल टूर है। 'हैवल की 'दि रिड्छ आफ युनिवसं' का 
उत्तर “रही विचार एवं नूतन उत्तर' (दि ओल्ड रिड्ल एण्ड न्यूएस्ट आंसर ) 
पुस्तक में दिया गया है। इसी तरह संकड़ों पुस्तकें उच्छुङ्कल विज्ञान के खण्डन में 
आस्तिक वेज्ञानिकों द्वारा ही प्रकाशित हें। इसके लिए 'माक्संवाद ओर रामराज्य” 
( पृ० १४६ ) द्रष्टव्य है । 


महान्‌ वेज्ञानिक डाक्टर ली ने यह स्पष्ट कहा है कि 'आजका सबसे बड़ा 
आविष्कार यह है कि अभी हमने कुछ भी नहीं जाना । आपक्रा यह कथन सत्य से 
अत्यंत दूर है कि “विज्ञान-निष्ठा के इस अवसाद के पश्चात्‌ पश्चिम का मनुष्य अज्ञान- 
सागर में कर्णाधारहीन नौका के समान हो गथा । प्राचीन निष्ठाएँ मर चुकी थीं 
तथा नवीन निष्ठाएं प्रकाश में आ नहीं पाथी थीं । निष्ठा की इस रिक्तता की स्थिति 
में यह घटित हुआ कि उस अवकाश को पूर्ण करने के लिए कुछ ऐसे विश्वास आये 
. जिनमें सत्य एवं शिव का आभासमात्र था । ऐसा ही एक विश्वास कम्युनिज्म भी था” 
( पु० १८७ ) । क्योंकि कम्युनिज्म विज्ञाननिष्ठा के अवसाद का परिणाम नहीं है। 
किन्तु वह विज्ञान के ही पूर्ण विश्वास पर आधारित है । कम्युनिज्म की वेज्ञानिक 
ब्याख्या करनेवाले माक्स एवं एंगल्स ने विज्ञान के आधार पर भी देहभिनन आत्मा, 
ज्ञान, आनन्द आदि अभौतिक तत्त्वों का निराकरण करके भूतों का ही परिणाम 
चेतना स्वीकार क्रिया है । अन्य वेज्ञानिकों ने महायंत्रों के आविष्कार को ही कम्यु- 
निज्म का उद्गम-स्थान घोषित किया है । साथ ही विज्ञान के आगामी विकास प्र 
ही महायंत्रों एवं कम्युनिज्म का आगामी पुण विकास माना है। दाशंनिकों ने भपने 
तर्को एवं विज्ञानों के आधार पर वेज्ञानिकों की सर्वज्ञता के दावा भर का खण्डन कर 
यह प्रमाणित किया है कि धमं, ब्रह्म, आत्मा, काल आदि के सम्बन्ध में विज्ञान का 
निर्णय अंतिम या सही नहीं है। प्रयोगों, यंत्रों आदि के आधार पर होनेवाले प्रत्य- 
'क्षायित ज्ञान ही विज्ञान हें। किन्तु प्रत्यक्ष एवं अनुमान भादि को पहुँच के बाहर 
अर्थात्‌ प्रत्यक्ष-अनुमान से अविज्ञात धम, ब्रह्म आदि का प्रतिपादन करना बेद का 


विषय है, विज्ञान का नहीं : 


प्रत्यक्षेणानुमित्या वा यस्तुपायो न ज्बुद्ध्यते । 
एलं विदन्ति वेदेन तस्माद्वेदस्य बेदता ॥ 


अर्थात्‌ जो उपाय प्रत्नक्ष या भदुपान प्रराग से बिदित नहों हो पाता, उसका ज्ञान 
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वेद से होता है--यही वेद की वेदता है। इस तरह दाशंनिकों ने बिज्ञान के घमण्ड 
का खण्डन कर धमं-ब्रह्म-निष्ठा को पुनः प्रतिष्ठापित किया है । 


कुछ थोड़े-से बहुत समझदार वेज्ञानिक भी मानने लगे हैं कि हमें जिज्ञासा के 
मार्ग पर चलकर खोज करनी चाहिए । हमारे निणंय गलत भी हो सकते हें। नभी 
हमारी खोज बहुत थोड़ी एवं अधूरी है । इसके आधार पर हमें शास्त्रोक्त निर्णयों में 
अर्थात्‌ आत्मा, ब्रह्म, धमं आदि के विचारों में हस्तक्षेप न कर उनसे सबक लेकर 
आगे खोज करने का प्रयत्न करना चाहिए ।' किन्तु मावस, एंगल्स आदि कम्युनिज्म 
के प्रवतंकों का आत्मा, ज्ञान, भानंद एवं धर्म आदि के सम्बन्ध में अभी भौ बही 
निर्णय है कि “इस सम्बन्ध में विज्ञान का निर्णय ही ठीक एबं मंतिम है।' परोक्षवादी 
शास्त्र की अपेक्षा प्रत्यक्षवादी विज्ञान के प्रत्यक्ष करिइमे अब भी अपनी बज्ञानिक 
चमत्कृति की चकाचौंध में लोगों को मोहित करते हैं। उत्तरोत्तर बर्धमान बंज्ञानिक 
यंत्रों, राकेटों, वेद्यत चमत्कारों, परमाणु, हाइड्रोजन के विइलेषणजनित परिणामों का 
प्रभाव अनिवार्य रूप से आध्यात्मिक, धामिक लोगों पर भी पड़ रहा है । यही कारण 
है कि अमेरिका, इंगलेण्ड आदि राष्ट्र अपने वार्मिक प्रचारों एवं धन-साहाय्य आदि 
द्वारा भौतिकवादो कम्युनिज्म के विस्तार को रोकने का कुछ प्रयास कर रहे हैं। 
उनके भीतर भी इसका असाधारण प्रभाव प्रतिक्षण बढ़ ही रहा है। 


इसलिए जबतक भारतीय, वद, दर्शन, धमंशास्त्र, राजनीतिक शास्त्रों के 
द्वारा कम्युनिज्म-सिद्धान्त के आधार पर उठायी गयी समस्याओं एवं तर्को का सक्रिय 
समाधान न होगा, तबतक उसका रुकना असम्भव ही है। कम्युनिज्म में सत्य एबं 
शिव का आभास नहीं और वह कोई विश्‍वास ही है। वह तो शुद्ध भौतिकवादी 
तर्को पर आश्रित है। अमेरिकनों का डाळर-दान, किन्हींका अन्नदान, घनदान, 
भूदान आदि भी संथा निरथंक नहीं । वे सभी यथासम्भव आथिक विषमता के 
निवारक हैं, किन्तु वे निःस्वार्थ हों तो उनका महत्त्व बहुत अधिक हो सकेगा । 


भारतीय शास्त्रों से अनुसार ज्ञान के लिए विद्या, संरक्षण के लिए शक्ति एबं 
दान के लिए धन होता था। तभी इनकी विषमता अनथंकारिणी नहीं होतो थी । पर 
जहाँ विद्या विवाद, शक्ति विनाश एवं धन के लिए कारण होता है वहाँ निश्‍चय ही 
आथिक आदि विषमताएं सब अनर्थोको हेतु हो होती हें। इसलिए धमंयुक्त संतुलित 
विषमता भी क्षम्य हो सकती है, घमंयुक्त होने पर भी असंतुलित आथिक बिषमता 
कभो भो क्षम्य नहीं । हाथ की अंगुलियों में असमानता होती है, पर वह असन्तुलित 
नहीं । बेसी विषमता को तो रोग ही समझा जाता है । पेट की निःसीम मोटाई तथा 
हाथ-पाँवों की निःसीम पतलाई जलोदर रोग का ही चिह्न है। किसी घर में करोड़ों, 
अरबों की संपत्ति का होना और किसीको रोजी का भी कोई डिकाना न होता, किसी- 
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के घर लाखों सन्तरे सड़ते रहें और किसीको इलाज के ळिए सन्तरे की एक 
फाँक भी न मिले, तो उससे अनर्थ की ही सृष्टि होगी । यही कारण था कि वेदिक 
ष्टि में मतिथि-सत्कार, दान, साहाय्य तथा यज्ञादि के प्रसंग से वितरण द्वारा आथिक 
सन्तुळन बनाये रखने का प्रयत्न प्रतिक्षण चलता रहता था। सञ्राटू लोग भी यज्ञो 
में सर्वस्वदान कर अकिचन हो जाया करते थे । “तीन-चार रुपये प्रतिदिन कमाने- 
वाले रिक्शेवालें को 'ए, ओ' पुकारना, साठ रुपये मासिक कमानेवाले को 'बाबूजी' 
कहना भी भूणा के आधार पर नहीं, किन्तु जातीय व्यवस्थाओं या राजकीय पदों के 
आधार पर होता है” ( पु० १८८ ) । आप भी मान चुके हूं कि 'एक शासक अंग्रेज 
की अपेक्षा भी एक गरीब ब्राह्मण चपरासी का अधिक सम्मान उसकी जाति या कुल 
के आधार पर किया जाता था? ( पृ० १३५ ) श्रम या धन के आधार पर सम्मान 
का रूप अलग होता है तथा कुल या पद के आधार पर सम्मान का रूप अलग । 
एक करोड़पति भी जज के सामने बड़े सम्मान के साथ उपस्थित होता है। धन की 
की दृष्टि से जज का महत्त्व बहुत ही कम रहता है, पर पद को इष्टि से उसका महत्त्व 
अधिक है। 


'कतंव्य कर्मों के पालन में ऊच-नीच होने का भाव नहीं है” ( पृ० १८९ ), यह 
भी सत्य नहीं। कारण कतंव्य कर्मका पालन करनेवालों में भी उत्कष॑-अपकषं का भेद 
होता ही है। तभी तो कतंव्यपरायण शाद्र कतंव्यपरायण ब्राह्मण को नमस्कार करता 
है, ब्राह्मण शद्र को नमस्कार नहीं करता । पिता पुत्र को प्रणाम नहीं करता, पुत्र 
पिता को प्रणाम करता है। पिता पुत्र को 'ए, आ' कहकर पुकारता है, पर पुत्र 
'पिताजी' कहकर पुकारता है। यह कोई घृणामूलक व्यवहार नहीं ओर न इससे 


कम्युनिज्म का ही खतरा होता है। एक वेद-वेदांग विद्वानु आज मुश्किल से महीने : 


में सो-पचास कमाता है, पर एक मोची या जूतों पर पालिश करनेवाला उससे बहुंत 
अधिक कमा लेता है । तब कया आपकी दृष्टि में मोची का वेदिक ब्राह्माण से अधिक 
या बराबर सम्मान होना चाहिए ? प्राचीन काल में सदव वेदिक ब्राह्मण के सम्बो- 
धन ओर मोची के सम्बोधन में भेद रहा । किन्तु उसका हेतु नतो घृणा थी और न, 
उससे कम्युनिज्म का खतरा ही खड़ा हुआ । आज भी ऐसे व्यवहार नहीं, किन्तु 
असंतुलित भं-बेषम्य हो वगंभेद, वगंसंघषं का कारण बनता है । 


बस्तुतस्तु मार्क्स के अनुसार कुछ अधिक बोनस, भत्ता या धन मिलनेमात्र से 
कम्युनिस्ट को सन्तोष न होगा । उसकी दृष्टि में तो विनिमय-म्ल्य से होनेवाली 
संभी आमदनी, लागत खर्च एबं सरकारी टेक्स, मशीन, मकान का भाड़ा भादि 
निकालकर सबकी सब घनराशि मजदूर के श्रम का फल है। वह उसीको मिलना 
चाहिए । इससे कम में कम्युनिस्ट कभी भी सन्तुष्ट न ड्ठोया । कुछ आथिक असमानता 
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तो कम्युनिस्टों में भी रहती है। बुद्धिजीवी ओर श्रमजीवी के व्यवहार एवं सम्वोधन 
भी भिन्न-भिन्न होते हैं। 'सबको शिक्षा, श्रम और उसका फळ पाने का समान 
अवसर' ही उनकी समानता का अर्थ है । इंजीनियर एवं राज के काम, दाम, आराम 
में तो भेद उनको भी मान्य ही है । 


इसी तरह 'मतपत्र-पेटिका से समाजवाद को प्राप्त करेंगे, चीन तथा रूस के 
समान गोली से नहीं” ( पृ० १८९ ) यह आपके नेताओंकी कोई नवीन वात नहीं । 
इसमें यह हेतु भी नहीं कि रूस के लोग अधिक जाग्रत थे, इसलिए वहाँ गोली को 
आवश्यकता थी । भारत के लोग राष्ट्रसेनानियों के कहने से गर्दन भी कटा सकते हैं, 
अतः यहाँ गोली की आवश्यकता नहीं । किन्तु कालं मात्रस ने ही अपने ग्रन्थों में वर्ग- . 
संघष, वर्ग-विद्वेष एवं वर्ण-विध्वंस द्वारा समाजवाद की स्थापना बतायी है। इसके 
साथ ही उन्होंने यह भी कहा है कि इंग्ळंण्ड, फ्रांस, अमेरिका जसे प्रजातांत्रिक देशों 
में वग-क्रान्ति के बिना निर्वाचन-प्रथा से भी समाजवाद लाया जा सकता है। 
आपने लिखा है कि “यहाँ हमारे लोग नत्र, वीरपूजक हैं । “वे राष्ट्रसेनानी के 


आदेशानुसार गर्दन झुकाकर सिर कटाने-हेतु अपंण कर देंगे” ( पु० १८९ ) । परन्तु 
भारत की अपेक्षा बहुत पहले इङ्गलेण्ड में मजदूर-दल की सरकार बन चुकी है । 
नेता के प्रति अन्धश्रद्धा पाइचात्त्य-जगत्‌ की देन है, उसीसे अन्ध लोगों के समान 
आप भी लाभ उठा रहे हैं। भारत में तो ईश्वर एवं आचार्यों में भी शास्त्रानुसार ही 
विवेकयुक्त श्रद्धा का विधान है: तद्विज्ञानार्थं स गुरुमेवाभिगच्छेत्‌, समित्पाणिः 
श्रोत्रियं ब्रह्मनिष्ठम्‌ ( उपनिषद्‌ ) । ब्रह्म को जानने के लिए समित्‌-पाणि होकर 
श्रोत्रिय, ब्रह्मनिष्ठ गुरुकी शरण जाना चाहिए । यद्यपि श्र्‌ ति का अर्थं गुरुपरंपरा से 
ही जानने का विधान है, तथापि शास्त्रों के अनुसार ही गुरु का लक्षण जानना 
चाहिए, शास्त्रविरुद्ध आचार एवं उपदेश देनेवाले को कभी गुरुत्वेन वरण नहीं 
करना चाहिए । शास्त्रविरुद्ध आचरण एवं उपदेश देनेवालों का जो आज भारत में 
सम्मान हो रहा है, वह पाइचात्त्य-सभ्यता की ही देन है। इतना ही क्यों, कम्युनिस्टों, 
माक्संवादियों के पास तो कुछ सिद्धान्त भी हैं, पर भारतीय पाटियाँ तो संथा 
सिद्धान्तहीन हैं। भूमि अदि छीनने के लिए कम्यूनिस्टों के पास कुछ तक भो हैं, 
पर यहाँ तो तकंहीन होने पर भी धड़ल्ले से जन-जन की वेध सम्पत्तियों के छीनने में 
कोई हिचक नहीं । श्री तिलक ने “मिताक्षरा” के जन्मना स्वत्ववाद के अनुसार 'देश 
के स्वराज्य में अपना जन्मसिद्ध अधिकार” माना था, पर भारतीय संस्कृति का ढोल 
पीटते हुए भी आपका जनसंघ घ्रतिकर बिना दिये जन-जन की वेध भूमि आदि छीन 
लेने की घोषणा कर चुका है। आप कहेंगे : 'वह तो फिर से बंटवारे के लिए आव- 
इयक है ।' पर क्या दान के लिए भी चोरी या डाके से घन-संग्रह वेध कहा जा 
सकता है ? 
५३ 


४१८ विचार-पोयूष : आधुनिक वाद 


वस्तुतः वेध संपत्ति-स्वातंत्र्य के अनन्तर शिक्षा एवं धमं की स्वतन्त्रता भी 
समाप्त हो जाती है, जनतन्त्र भी समाप्त हो जाता है; क्योंकि जनतलन्त्र वहाँ रहेता है 
जहाँ जनता में नापसंद सरकार को बदलनेकी शक्ति बनी रहती है | वह शक्ति तभी- 
तक रहती है जबतक जनता में निर्वाचन जीतने की शक्ति रहती है। वह भी तभी- 
तक सम्भव होता है, जबतक जनता के पास वेध सम्पत्ति रहती है। सम्पत्ति रहने 
पर ही निर्वाचन जीतना सम्भव है। पोस्टर, नोटिस, लाउडस्पीकर, मोटर एवं का्य- 
कर्ताओं के बिना योग्य से योग्य व्यक्ति भी निर्वाचन में सफल नहीं हो पात्ता । अतः 
उसे धनहीन बना देने के पश्चात्‌ निर्वाचन लड़कर सरकार बदल देने की स्वतन्त्रता 
प्रदान करने का अर्थ है, किसी पक्षी को पंख काटकर, पंखहीन कर उड़ने की मुक- 
म्मिल स्वतन्त्रता देना । 


आप कहते हें : “समाजवाद इस मिट्टी की उपज नहीं है। यह हमारे रक्त 
एवं परंपराओं में नहीं है। हमारी परंपराओं एवं आदर्शों से इसका कोई सम्बन्ध 
नहीं । हम लोगों के लिए यह परकीय विचार है” ( पृ० १९१ )। परन्तु जब आपने 
शास्त्रप्रामाण्यवाद को तिलांजलि दे दी, खान-पान एवं भारतीय सदाचार को त्याग 
देना उचित माना, किसी भी प्राचीन मान्यता की उपयोगिता खतम होने पर उसे 
आप त्याज्य मान लेते हैं ओर इस भूमि की जो उपज नहीं, यहाँके रक्त से जिनका 
सम्बन्ध नहीं, उन्हें आत्मसात्‌ कर सकते हुं, तो फिर समाजवाद से ही परहेज क्यों ? 
यदि शास्त्र एवं पारम्पयं का त्याग हो सकता है, तो समाजवाद में और कोई भी 
नयी बात नहीं । आखिर क्या वतमान मोटर, हवाई जहाज, फाउन्टेनपेन, भारतीय 
भूमि को ही उपज है ? यदि नहीं, तो क्या. उनसे परहेज करते हैं ? 


वस्तुतः भौतिक समाजवाद या समाजवाद शास्त्र, धमे, ईश्वर के निराकरण 
पर ही अवलंबित हैं । उनका शास्त्रादि को प्रतिष्ठा से ही समूलोन्मलन हो सकता है, 
अन्यथा नहीं । अतः यदि उसका उन्मूलन इष्ट है, तो शास्त्रप्रामाण्यवाद समझने का 
प्रयत्न करना आवश्यक है । 

आप अपने 'अमर-समाज' के सम्बन्ध में कहते हैं कि “उसने महत्तम व्यक्तियों 
को जन्म दिया तथा सर्वोत्कृष्ट दर्शन एवं पवित्रतम सामाजिक मानदण्डों को विकसित 
किया । आपने राम, कृष्ण, शंकराचाय का भी उल्लेख किया है” ( प० १९५ )। 
परन्तु क्या किसी भी सर्वो्करष्ट दशन को सांगोपांग मानने की हिम्मत करते हैं? 

आपने वहीं पर राम, कृष्ण को भूमिका एक पुत्र माना है। परन्तु क्या आप 
राम, कृषण, शंकराचार्य के उपदेशों या उनके द्वारा अपनाये हुए शास्त्रों का प्रामाण्य 
मानते हैं ? रामायण, महाभारत में तो राम, कुष्ण को (साक्षात्‌ परत्रह्म' कहा गया 
है, फिर वे पृथ्वी के पुत्र कसे ? 


क्या चेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानेना अपकषं ? ४१९ 


द-समाज का गौरव उसके प्रामाणिक धर्म, दर्शन एवं सदाचारों पर निर्भर 
था । उसी आधार पर प्रतिष्ठा भी थी । परन्तु आज आत्मइलाघाके सिवा कुछ भो 
आपके पास नहीं । आप कहते हैं : 'समाज हो ईश्‍वर का जीवित स्वरूप है! ( पृ० 
१९६ ), पर यह किसी भी शास्त्र में वणित नहीं है। ईश्वर का स्थूलरूप महाविराट्‌ 
है। भारत एवं भारतीय समाज भी उसीका एक अंश होने से वह भी ईइवर का 
एक अंश है। इसकी बिशेषता तो इसके वेदादि-शास्त्रों एवं तदुक्त कम, उपासना, 
ज्ञान-विज्ञानों से थी, पर उसकी आज उपेक्षा हो रही है। भारत का वेभव, ज्ञान 
विदेशी लेखकों के आधार पर नहीं; किन्तु भारतीय रामायण, महाभारतादि आष- 
इतिहासों से ही प्राप्त हो सकती है। विदेशी विचारकों के उक्त लेखों में भारतीय 
वेभव का शुद्ध रूप नहीं मिलेगा । 
कृण्वन्तो घिश्वमायंम्‌ ( ऋ० सं० ९. ६३. ५ ) का विश्व के मनुष्यमात्र को 
आये बनाओ” ( पृ० १९८ ) अर्थं नहीं । ऐसा अर्थ वेदभाष्यकार सायणादि से विरुद्ध 
है। वहाँ तो ऋत्विजों से संपूर्ण सोमादि हवि को संस्कारों द्वारा श्रेष्ठ बनाने के लिए 


कहा जा रहा है । अतएव वेद ति्रः प्रजा आर्याः के अनुसार ब्राह्मणादि तोन प्रकार 
की प्रजाओं को 'आ।य' कहते हूं। 


यह ठीक है कि भारत का प्राचीन गोरव एवं धन-धान्य, कला-कोशळ, 
चिकित्सा, विज्ञान आदि की उन्नति अवश्य ही महत्त्वपूणं थो । आखिर हम इतने 
उन्नत होते हुए भी वतंमान घृणित अवस्था में क्यों पहुँचे ? धन-धान्यपूण संस्कृति 
के इस देश में दःख-दारिद्रय एवं अधम का पिशाच किस प्रकार घुसा, यह कभी 
सोचा है? 
आपका यह कहना तो ठीक है कि “विदेशी मुस्लिमों, अंग्रेजों के अत्याचारों 
. एवं जाल-फरेब के कारण भारतीय सद्गुणों एवं वेभवों का नाश हुआ ।' यह कहना 
भो ठीक है कि “हमारी जनसंख्या, सेना, नीतिज्ञता, पराक्रम, ऐश्वय, बुद्धिमत्ता 
ज्ञान एवं प्रत्येक गुण भी, जिनसे किसी भी जाति को निश्चित विजय प्राप्त होती 
है, आक्रामकों की तुलना में अधिक श्रेष्ठ थे ।'”""इसी प्रसंग में कोटिल्य के अर्थ- 
शास्त्र के सम्बन्ध में आप कहते हैं कि “जिसकी बराबरी का संसार के समस्त राज- 
नीतिक-साहित्य में दूसरा एक भी ग्रन्थ मिळना कठिन है। यह छोटा-सा ग्रन्थ ऐसे 
विचारों का कोष है, जिनकी स्वाभाविक एवं स्थायी श्रेष्ठता देश-काळ को सभी 
सीमाओं से परे है” ( पु० २०० )। आपकी उपयुंक्त बातें बहुत ठोक हैं, किन्तु 
आइचर्य तो यह है कि आप फिर भी उस ग्रन्थ का प्रामाण्य ओर उसे अपना मार्गे- 
दशक नहीं मानते ! कौटिल्य पद-पद पर धर्म एवं वेदादि-शास्त्रों का गौरव-वणंन 
करता है। यदि उसे आप मानते तो कितनी अच्छी बात होती ! कोटिल्य का 
निम्नोद्धूत वचन गंभीरता से विचारणीय है: 


४२० विचार-पीयूष ४ आधुनिक वाद 


व्यवस्थितार्यसर्यादः कृतवर्णाश्रमस्थिति: । 
त्रय्या हि रक्षितो लोकः प्रसीदति न सीदति ॥ 


( को ० अर्थशास्त्र १.३.४ ) 


अर्थात्‌ आय॑-मर्यादा के सम्यक्‌ व्यवस्थित होने ओर वर्णाश्रम क्री स्थिति संपादित 
होने पर त्रयी ( ऋक्‌, यजुः, साम ) यानी वेदत्रयी द्वारा रक्षित लोक प्रसाद को प्राप्त 
होता है, अवसाद को नहीं । 
आगे आपने लिखा है कि : “हमने पहले शकों, हुणों के बर्बर-समूहों को खदेड़ 
दिया था जो लोग यहाँ रह गये थे, उनको अपनी सवंग्राही संस्कृति में समाविष्ट कर 
लिया” ( पु० २०० ) । परन्तु क्या कभी यह भी सोचा कि यह्‌ सवंग्राही 'मिक्शर'- 
संस्कृति कौटिल्य को मान्य थी ?, वस्तुतः कोटिल्य ने अपने ग्रन्थ में वणंसांकयं को 
ही राष्ट्र का विध्वंसक माना है। मनु भी वही बात कहते हूं : 


यत्र त्वेते परिध्वंसा जायन्ते वर्णदूषकाः । 
राष्ट्रियः सह तद्राष्ट्रं क्षिप्रमेव बिनइयति ॥। 
प ( सनु० १०।६१ ) 


संभव है, इसी सांकय से यह सवंगुणसम्पन्न देश गुलामी की जंजीरोंमें जकड़ 
गया हो । चन्द्रगुप्त के समय कोटल्य के धर्म एवं शास्त्र का पूर्ण सम्मान था। देश के 
लोग बलिष्ठ एवं धर्मिष्ठ थे। तभी तथाकथित विश्वविजेता सिकन्दर एवं सेल्युक्रस 
आदि को पराजित किया जा सका था। यह ठीक है कि ऐक्य के अभाव में राजा का 
पद जनता को निष्ठा का आधार बन जाने से परम्पर द्वेष एवं स्पर्धा से छोटे-छोटे 
राजाओं के सम्बन्ध दूषित हो जाने पर रत्रु-मित्र की पहचान न होने तथा अदीघं- 
दाशितापुणं प्रवृत्तियों के कारण शत्रु हमारे अतिथि बनकर विजेता एवं शासन बेन 
गये” ( पु० २०१ )। किन्तु राष्ट्र के पतन का इससे भी अधिक मूलकारण था 
आन्वीक्षिकी, त्रयी (तीनों वेद), वार्ता तथा दण्डनीतिरूप लोकप्रतिष्ठा-हेतु विद्याओं का 
अनभ्या्त । जहाँ विधिवत्‌ उक्त विद्याओं का ज्ञान एवं ठीक से अनुष्ठान चलता रहता 
है, वहाँ कभी भी ऐसा प्रमाद नहीं होता । अतएव यह कथन ठीक नहीं कि “महा- 
भारतःयुद्ध के बाद लम्बे शांतिकाल में समस्त राष्ट्र सुरक्षा की भावना के कारण 
एक प्रकार की मूर्च्छा को प्राप्त हो गया था । ऐक्य की प्रवृत्ति, जो आनेवाले खतरे को 
चेतना के फलस्वरूप उत्पन्न होती है, शताब्दियों के कालान्तर में मन्द पड़ गयी थी” 
( पृ० २०१ ) । क्योंकि आपके कथनानुसार भी कौटिल्य के काळ में देश पुणं समृद्ध 
एवं शक्तिशाली था । कोटल्य-काळ महाभारत-युद्ध से दो-ढाई हजार वष पीछे का 
है । फिर कोटल्य के बाद होनेवाली दुदंशा का हेतु कौटल्य-पूर्वकाल की स्थिति को 
कसे कहा जा सकता है ? महाभारतऱयुद्ध के पुवं भी भारत में छोटे-छोटे बहुत-से 


क्ष्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ४२१ 


राज्य थे और उनमें संघर्ष भी चलता ही रहता था । इसका परम प्रमाण द्रौपदो को 
नग्न करने का प्रयत्न, पाण्डवों का वनवास तथा महाभारत-युद्ध ही है । 


जनता में राजपद का सम्मान तो महाभारत-काल में ही नहीं, मन्वादि-काल 
में भी था ही । 


महती देवता होषा नरझ्पेण तिउति। ( मनु० ७.८ ) 
नराणां च नराधिपम्‌ । (गीता ) 


आदि मनु तथा भगदद्गीता के वचनों में स्पष्ट ही राजा को ईरबररूप कहा गया है। 
इतने स्पष्ट शब्दों में कहीं भी किसी एक समाज को ईरवररूप में नहीं कहा गया है | 
अतः देश की दुरवस्था का मूळ था, वोद्ध-प्रभाव के विस्तार के कारण वेदादि- 
शास्त्रों में अश्रद्धा का सूत्रपात, तदुक्त वर्णाश्रम-व्यवस्था की विश्टंखलता, तदनुसारी 
धर्मों के अनुष्ठानों में शिथिलता । भट्टपाद कुमारिळ, शंकराचार्य आदि के प्रयत्तों से 
जितने अंशों में शास्त्रादि-व्यवस्था प्रतिष्ठापित हो सकी, उतने अंशों में समाज जीवित 
रह सका । उतने अंशों में उन आगन्तुक उपद्रवों के निवारणार्थं प्रयत्न भी होते रहे । 
यही मुसलिम-आक्रमणों के भी प्रतिरोध की कहानी है । 

कोटल्य के उपदेशों का ठीक आदर एवं पालन न करने ओर आन्वीक्षिकी, 
त्रयी, वार्ता एवं दण्डनीति की उपेक्षा के परिणामस्वरूप मागंभ्रष्ट हिन्दू ही विदेशी 
आक्रामक्रों के सहायक बने । इतना ही नहीं, इसी कारण बहुत दिनों से हमारे देश में 
इतनी अदीर्घदाशता बढ़ गयी कि वह निर्वाण या विध्वंस ही सोचना जानने लगा, 
निर्माण या रचना की बात सोचता ही नहीं था। पृथ्वीराज की किन्हीं वातों से उद्विग्न 
होकर लोगों ने सोचा कि उसे मिटाना है, भले ही मुगल आयें । किन्तु जब मुगल 
एवं मुसङिभ कुकृत्यों से लोग उद्विग्न हुए तो सोचा कि इस शासन को खत्म करना 
है, फिर जो आये सो आये । फलस्वरूप अग्रेंजों के पाँव जमाने में मदद कर मुसलिम- 
शासन समाप्त किया गया । 


अंग्रेजों से ऊब जाने पर उनके खत्म करने का प्रयत्न हुआ ओर यह सोचा गया 
कि अंग्रेज हटने चाहिए, उनके स्थान में जो आये सो आधे । इस प्रयतन के फलस्वरूप 
कांग्रेस को बलवान्‌ बनाकर सफळ बनाया गया । कांग्रेस ने देश के टुकड़े किये-हिन्दु- 
स्तान, पाकिस्तान का बँटवारा स्वीकार किया; भूमि-संपत्ति छीनी; धर्म-कम तथा 
शास्त्रों को ठुकराया; मनमाना कानून बनाया; गोहत्या को बढ़ावा दिया । अब आज 
जनता की इच्छा है कि कांग्रेस हटनी चाहिए, इसके स्थान पर अन्य चाहे जो 
भी आये । 


किन्तु हम निर्माण नहीं सोचते, इस अन्ध-परंपरा से कभी भी शांति न होगी । 
निर्माण के बिना निर्वाण सवंथा व्यथं ही होता है। जबतक हम अपनी शास्त्रीय 


४२२ चिचार-पौयूंष ॥ आधघुंनिक वाद 


परंपराओं के अनुसार अपने निर्माण को रूपरेखाओं पर विचार करेंगे, तबतक़ सभी 
दलों एवं संघटनों को प्रतिक्रियास्वरूप प्रवृत्तियाँ शांति एवं समृद्धि-स्थापना में सफल 
न हो सकेगी । धर्म-संघ, रामराज्य-परिषद्‌ का प्रयास इसी निर्माण की ओर है। 


आप 'पंजाब को वेदों का जन्मस्थान मानते और उन्हें पवित्रता मानते हैं 
( पृ० २०५ ) । किन्तु खेद है कि आप उन पवित्र वेदों को अपने संघटन का आधार 
बनाने को तेयार नहीं । आप यह मानते हैं कि “प्रान्त, दळ, भाषा, पन्थ, सम्प्रदाय 
के नये वेष में परस्पर घृणा-द्वेष का वही अभिशाप अपना मृत्यु-नृत्य किये जा रहा है” 
( पृ० २०७ ) । परन्तु यह नहीं सोचते कि हम सर्वमान्य या बहुमान्य वेदादिशास्त्रों, 
रामायण, महाभारत, मनु-गीतादि ग्रन्थों को जबतक अपना सरपंच मानकर उनके 
अधीन अपनी गतिविधि नहीं बनायेंगे, तबतक कोरे रीनेमात्र से क्या कभी हमारा 
उद्धार हो सकता है? 


आप यह भी मानते ही हें कि “राजसूय, अइवमेधादि वैदिक यज्ञों द्वारा संपूण 
भारत को एक ही चक्रवर्ती के सर्वोच्च राजक्रीय प्रभुत्व के अन्तरगत छाने का प्रयत्न 
होता था । उसमें राज्यों को जनता का शोषण या दमन के सहश कोई स्वार्थी मन्तव्य 
' नहीं होता था । वह छोटे राज्यों में एक सर्वोच्च केन्द्रीय सत्ता के प्रति राज्यभक्ति 
की मपेक्षामात्र रखता था । अन्य बातों में हस्तक्षेप न करते हुए उनको स्वतन्त्ररूप 
से पहले के समान रहने को छोड़ देता था” ( पृ० २०९ ) । 


पर इतना ही क्यों, मान्धाता आदि सप्तद्वीप-अधिपति चक्रवर्ती हुए । अन्य 
लोग जम्बूद्दीपाधिपति भी हुए । अन्ताराष्ट्रिय संघटन एवं सुव्यवस्था का संपुण कार्य 
चक्रवर्ती राज्य पर ही निर्भर रहता था । उसीसे विश्व में शांति एवं सुव्यवस्था बनी 
रहती थी । विभिन्न प्रान्तों, पन्थों, पाटियों की तबत्तक देश-विभाजनकी ओर 
प्रवृत्तियाँ चलती रहेंगी, जबतक इस प्रकार के यज्ञों के मूल वेदों तथा भारतीय 
राजनीतिक ग्रन्थों का लोग सम्मान करना न सीखेंगे । यही नहो, तबतक नाना 
प्रकार के पन्थो से देश विभवत ही बना रहेगा और विदेशियों को कूटनीति का शिकार 
बन और भी नाना विभागों में विभक्त होता रहेगा । द्रविडनाड, पंजाबी सूबा, झार- 
खण्ड स्थानको माँगों के रूप में उसीकी प्रारम्भिक अभिव्यवितमात्र है। अवश्य ही एका- 
त्मक: राज्य की व्यवस्था के विरुद्ध 'संघात्मक' राज्य की कल्पना दुर्भाग्यपूर्ण है। 
इसीका परिणाम नदीजळ-विवाद, सीमा-विवाद आदि प्रकाश में आ रहे हैं ओर उन्हीं- 
की परिणति है, राज्यों का परस्पर बिलगाव एवं एक को दूसरे के सुस-दुःख में सहानु- 
भूति का अभाव । 


यद्यपि आत्मनिर्णय का अधिकार एक प्रभुतासम्पन्च स्वतन्त्र राष्ट्र के लिए 
मान्य है; तथापि पाकिस्तान, हिन्दुस्तान के विभाजन के मूल में उसकी मान्यता 


| 
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स्वीकृत हो चुकी है । यद्यपि उसकी रोकथामकी कुछ व्यवस्था भी है, फिर भी वतंमान 
शासन के कर्णधारों की कमजोरी से जो कुछ हो जाय, वह थोड़ा ही है। यह भी 
ठीक है कि इस दुरवस्था को दूर करने के लिए समाज को संघटित, जागरूक, 
राष्ट्रिय चेतना तथा ऐक्य की भावना से पुनरुत्थानशील बनाना चाहिए । परस्पर 
प्रेम और अनुशासन का भाव भी बढ़ाना आवश्यक है | किन्तु क्या यह सब पीढ़ियों 
से प्रचलित शास्त्रसम्मान, धर्मनिष्ठा, सदाचार-परिपालन के बिना सम्भव है? क्या 
काल्पनिक गीतों एवं खेलों के प्रलोभन से एकत्रित बालकों का संघटन ही वह संघटन 
होगा ? 
यद्यपि आप प्रतिक्रिया-पक्ष का खण्डन करते हुं, पर क्या आपको प्रस्तुत 
पुस्तक में ही मुसलमानों, अंग्रेजों एवं कांग्रेसियों की घृणित-निदित चेष्टाओं, दुर्नी- 
तियों, दुर्गणों के वर्णन में सेकड़ों पृष्ठ नहीं खर्च हुए हें ? वस्तुतस्तु शास्त्रहष्टिसम्पन्न 
व्यक्ति के लिए यह सब कोई नयी बात नहीं है । जवतक रोग का स्वरूप एवं निदान 
सम्यक्‌ रूप से निदित नहीं होता, तबतक चिकित्सा भी ठीक नहीं होती । यों तो 
दोष ही कया, गुण का देखना भी दोष है। गुणतो यही है कि गुण-दोष-दशंनसे 
सरवंथा विमुक्त रहा जाय : 
गुणदोषदृशिर्दोषो गुणस्त्‌भयवजितः। ( भागवत ) 
गुण यह उभय न देखिये देखिय सो अविवेक । ( रामचरितमानस ) 
तथापि व्यवहार में बिद्टान्‌ विपइ्चिद्‌ दोषज्ञः ( अमरको० २. ब्रह्मवर्ग ५ ) के अनु- 
सार दोषज्ञ होना विद्वानु का लक्षण कहा गया है। पूर्व-मीमांसा के अथातो घमं- 
जिज्ञासा ( १. १. १ ) सूत्र में 'अकार' का प्रइलेष कर घर्म-जिज्ञासा के समान 
अघमं-जिज्ञासा की भी प्रतिज्ञा की गयी है ।. जेसे धमं का ज्ञान अनुष्ठान के लिए अपे- 
क्षित है, वेसे ही अधर्म का ज्ञान भी उससे बचने के लिए अपेक्षित होता है। 
यही कारण है कि धर्म-शास्त्रों में तथा पुराणों में विस्तार के साथ गुण-दोषों 
का वर्णन है । इसमें पुण्य-पाप, शुभ-अशुभ, दिन-रात; सुख-दुःख, विष-अमृत, गंगा- 
कर्मनाशा, काशी-मगध, सभो तो हैं। 
भलेउ पाँच सब बिधि उपजाये । गनि गुनदोष बेद बिलगाये ॥ 
ताते कछ गुन-दोष बलाने । संग्रह त्यागन बिनु पहचाने ॥ 
जड़ चेतन गुणदोषमय, विइव कोन्ह' करतार ॥ 
सन्त हंस गुण पय गहहि, परिहरि बारि विकार ॥ 
आपका यह कथन कि “सभी गोमांसभक्षी मुसलमानों का चिन्तन करते- 
करते हिन्दू-नेताओं को कोई दोष नहीं भासित होता” ( पु० २१७), निस्सार है; 
क्योंकि उपादेय-बुद्धि से दोष का चिन्तन ही घृणा का निवारक होता है। हेय-बुद्धि 
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से दोष-चिन्तन से तो उत्तरोत्तर घृणा ही बढ़ती है। हिन्दू-शास्त्रों एवं धर्मो का 
अध्ययन एवं अनुष्ठान का सम्बन्ध टूट जाने और पाइचात््य-विचारों का अध्ययन 
करने पर उपयुक्त वुद्धि सम्भव ही है। एक नेता मुझे ऐसे भी मिले, जिन्होंने 
कहा कि 'गोहत्या बन्द हो जाने पर हम लोग जनता से क्या कहकर वोट माँगेंगे ?' 
आज तो हजारों अपटूडेट, आधुनिक युग के हिन्दू भी इस विचार के हो गये हैं कि 
यदि हम गाय न खायेंगे तो गाय ही हमें खा जायगी । कया यह मुसलिम-दोष-चिन्तन 
का फल है ? यही कहना होगा कि यह सब वेदिक सिद्धान्तों की अशिक्षा एवं वर्ते- 
मान कुशिक्षा का ही परिणाम है । शास्त्रों ने केवल सावधानी के लिए गुण-दोष. का 
वर्णन क्रिया है । सदेव दोषानुसंधान को तो त्याज्य ही कहा है : 

नेवातीच प्रकतंव्यं दोषदृष्टिपरं सूनः। 

दोषो ह्यविद्यमानोऽपि तच्चिन्तानां प्रकाशते ॥ ( इलोकवातिक ) 
अर्थात्‌ दोषचिन्तन में बहुत मन नहीं लगाना चाहिए , क्योंकि कभी-कभी कहीं दोष 
न होने पर भी दोष-विन्तन करनेवाले को चिन्तन की महत्ता से दोष भासित होने 
लगते हैं। अतः स्व:पर-दोष का निराकरण करने के लिए दोष का ज्ञान होना 
चाहिए । इसीलिए श्रीराम के अनेक गुणों में “स्वदोष-परदोषवित्‌”' भी एक गुण है। 
वे अपने तथा अन्यों के दोषों को भी जानते थे । 

“आप अपने संघ के संगठन का बखान करते हुए कहते हें कि “संघ का यह 
अनोखा लक्षण है, जिसमें साधन-साध्य एकरूप हो जाते हैं । जेसे भक्त के लिए भक्ति 
साधन एवं साध्य दोनों हें, वेसे ही हमारे संगठन का कार्य, जो समाज के प्रति अत्य- 
धिक भक्ति के कारण उत्पन्न होता है, स्वप्रेरित, स्व-आधारित हें। अपने निर्धारित 
पथ पर अखण्ड एकाग्रता उन सिद्धान्तों की पूर्ण पकड़ के कारण उत्पन्न होती है, जो 
शारवत सामर्थ्यंशाली एवं स्व-आधारित है, राष्ट्रिय जीवन करी जड़ों का निर्माण 
करती है। ऐसी एकाग्रता ने ही हमारे संगठन को अजेय, चिर-उन्नतिशील बताया 
है! ( पृ० २१९-२० ) । 

किन्तु वया जो स्वाधारित, स्वप्रेरित होता है, उसके लिए भी प्रयत्न आव- 
इयक होते हैं ? दारशेनिक-जगतु में सर्वकारण में ही स्वकारणत्व का सर्वाधार में ही 
स्वाधारत्व का ओपचारिक प्रयोग होता है। उसका बीज है: मूले मुलाभावादमूलं 
सुलम्‌ ( सांख्यसूत्र ) । भक्ति को स्वफलता का भी अर्थं यही है कि जेसे अपक्व आम्र 
ही पक्वाम्र का हेतु होता है। अर्थात्‌ पकव-अपक्व दो अवस्थाओं के भेद से ही 'हेतु- 
हेतुमदभाव” होता है, अत्यन्त अभेद में तो कार्यकारणभाव कभी भी बन नहीं 
सकता । यदि राष्ट्रिय जीवन शाश्‍वत सामर्थ्यंशाली एवं स्वाधारित है, तब उसकी जड़ों 
का निर्माण क्या होगा ? कया वह बिना जड़ों के शाश्‍वत रहा ? यदि होतो अब भी 
वेसे ही रहने दो । यह अव्यापारेषु व्यापारः क्यों ? 


कया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ४२५ 


पूर्व के अनेक पृष्ठों में आपने राष्ट्र की दरिद्रता, हीनता एवं दुरवस्था का 
वर्णन किया है। क्या उन सब अवस्थाओं के रहते हुए भी 'शाइवत सामर्थ्यशाली 
राष्ट्र कहा जा सकता है? यदि भारतमाता के अंग-प्रत्यंग, छिन्न-भिन्न, क्षत- 
विक्षित जयों-के-त्यों बने रहे और दिनोंदिन छिन्न-भिन्न होते रहे, देश में गोहत्या का 
का काला कलंक चलता रहे, शास्त्र एवं धर्मंघाती कृत्य होते रहे, धर्मंशास्त्रविरोधी 
शासन दिनोंदिन शास्त्र, धमे, संस्कृति एवं देश का विनाश करता ही रहें और आप- 
का संघ इन सम्बन्धों में कुछ न कर सके, तो भी आप अपनी सफलता ही का स्वप्न 
देखें तो 'किमाइचर्यमत: परस्‌ !' 

आजकल भारत में कितने ही अवतार हैं, जो अपनेको सरवंशक्तिमान्‌ ईश्वर 
मानते हैं । किन्तु बथा अवतारी के सामने भी गोहत्या होती रहे; देश, जाति, धमं 
का पतन होता रहे और अवतार पूजते रहें-यह संगत है? हाँ, यदि गोहत्या 
आदि समस्याएं समाप्त हो जायेगी तो गोरक्षा के नाम पर चंदा बटोरने एबं वोट 
माँगने के काम तथा अवतार-पुजा में बाधा अवश्य खड़ी होगी ।' परन्तु क्या डाक्टरों 
के अस्तित्व के लिए रोगों का बना रहना भी आवश्यक है ? 


आगे आपने कांग्रेस के उद्देश्यों की चर्चा करते हुए कांग्रेस की असफलता को 
फिर चर्चा की है। पर क्या कोई यह पूछ नहीं सकता कि आपको वे उद्देश्य अभीष्ट हैं 
या नहीं ? देश को स्वतन्त्र, शक्तिशाली, सच्चरित्र, सत्यनिष्ठ, आहसक, त्रष्टाचारहीन 
तथा अखण्ड, अक्षत, निष्कंटक बनाना आपको अभीष्ट है या नहीं ? यदि है तो आप 
भी वेसा करने में कहाँतक सफल हुए ? यदि नहीं तो मनःकल्पित उन्नति के आघार 
पर शाइवत सामर्थ्यंशाली, स्वाधारित, स्वप्रेरित मान लेने का क्या अर्थ है ? आज 
जो-जो देश की त्रटियाँ आप स्वयं ही बड़े समारोह के साथ अन्य लोगों के सम्बन्ध से 
वर्णन कर रहे हैं, क्या वे सब त्रुटियाँ आपके शाइवत सामर्थ्यशालो राष्ट्रिय-जीवन के 
अनुरूप हैं ? 


आगे आपने बांग्रेसी तिरंगे-ध्वज को समालोचना की है। उसमें भगवा-रंग 
हिन्दुओं का, हरा मुसलमानों का और सफेद अन्य सभी जातियों का बताते हुए कहा 
है कि “भगवा-त्याग का प्रतीक और सफेद पवित्रता तथा शान्ति का प्रतीक है।'* 
कौन कह सकता है कि यह एक शुद्ध स्वस्थ राष्ट्रिय हष्टिकोण है, यह तो केवल एक 
राजनीतिज्ञ की जोड़-जाड़ है” ( पु० २२४ )। पर कया आप बता सकते हैं कि 
आपका एक कौन-सा राष्ट्रिय-ध्वज था? भगवा-ध्वज राष्ट्रि--ध्वज कब था और 
इसमें क्या प्रमाण है ? महाभारत-संग्राम में तो अनेक वीरों के पुथक-पृथक ही ध्वज 
थे । अजुन 'कपिध्वज' नाम से प्रसिद्ध है, तो श्रीकृष्ण 'गरुडध्वज” नाम से । सूर्यवंशियों 
का 'सूर्यध्वज' था । किसी राजा ने संन्यासी का भक्त होने से 'भगवा-ध्वज” बना लिया, 

uy 
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तबसे उसके राज्य में भगवा-ध्वज चल पड़ा । अबतक विभिन्‍न राज्यों के अपने- 
अपने पृथक्‌-पृथक्‌ ध्वज चलते हैं। नेपाल हिन्दू-राष्ट्र है, उसका ध्वज भगवाध्वज न 
होकर अन्य ही है। जिस राज्य या समूह ने किसी भावना से अपने राष्ट्र के प्रतीक- 
स्वरूप जैसा ध्वज मान लिया, उसके लिए वही ठीक है । उस दृष्टि से त्याग, पवित्रता 
एवं शांति के प्रतीकरूप में भगवा-रंग, श्वेत एवं हरे रंग का समुच्चयभूत तिरंगा भी 


हो ही सकता है। 


संविधान के सम्बन्ध की समालोचना ठीक ही है। परन्तु प्रश्‍न तो यह है कि 
भारतीयता का आधार तो आपके पास भी कुछ नहीं । वेदादि अपोरुषेय शास्त्र, 
मन्वादि आषं घमंग्रन्थ, शुक्र, कौटल्य आदि नीतिशास्त्र आप भी नहीं मानते। फिर 
जसे कांग्रेसी, वेसे ही आप भी हैं। 


आप कहते हैं कि “संविधान में भारतीय आदर्शों या राजनीतिक दशेनों की 
कोई झलक नहीं” ( पु० २२५) । पर क्या आप ही उपर्युक्त आदेशों, दर्शनों में से 
किसीको भी मानते हैं? यदि नहीं, तो दूसरों को कहने का केसे अधिकार है? 


यत्रोभयोः समो दोषः परिहारर्च तादुशः । 
नकः पर्यतुयोक्तव्यस्ताद्गर्थचिचारणे ॥ 


जहाँ दोनों पक्षों में समान दोष एवं समान हो परिहार हो, वेसे अथविचार में किसी 
एक पर ही पर्यनुयोग नहीं किया जा सकता । अतएव आपका यह कहना कितना 
संगत है, यह स्वयं सोचें । 


'. आप कहते हैं : “क्योंकि हम अपने पेरों पर नहीं खड़े हैं, जिन्होंने अपने आधार- 
स्तम्भ को खो दिया, उनको बहुना ही पड़ेगा” ( पृ० २२५) । परन्तु क्या आपका 
'कोई आधार-स्तम्भ है ? कोई धमंग्रन्थ, कोई दाशंनिक सिद्धान्त, कोई रामायण, महा- 
भारत आदि इतिहास या राजनीतिक ग्रन्थ आपको मान्य है? यदि कुछ निराधार, 


स्वाभ्यूहित शब्दजाळ या गीत आपके लिए आधार हो सकते हैं, तो कांग्रेसियों, कम्यु- 
निस्टों के भी अपने विचार आधार हैं हो । 


पीछे आपने कहा था : “हमारा शाश्वत सामर्थ्यशाली राष्ट्रिय-जीवन स्वाधा- 
रित है ।” अब यहाँ ठीक उसके विपरीत लिखा है : “हमारा सम्पूर्ण राष्ट्रिय-जीवन- 
अपना जड़मूळ ही खो बठा है, इसीलिए बहने के अतिरिक्त कोई चारा नहीं है--इस 
दुर्भाग्यपुणं अवस्था में हम आजकल अपनेको खड़ा पाते हैं” ( पृ० २२५ ) । वस्तुतः 
` यही है वस्तुस्थिति | इससे भिन्न तो आकाशीय कल्पना की उड़ान या कोरी भावना 
ही हो सकती है। आवद्यक है कि इसी वस्तुस्थिति को समझकर इसे दूर करने का 
प्रयत्न किया जाय उसके लिए मनमानी नहीं, शास्त्रीय परंपराओं के अनुसार ही 


क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ४२७ 


संघटन की आवश्यकता है। कह देनेमात्र से स्वार्थपरता, मतभेद ओर अनुकरण की 
दुर्गन्धको नहीं रोका जा सकता । 


आगे के पृष्ठो में आपने कांग्रेसी-शिविरों एवं उनकी स्त्रण-प्रवृत्तियों एवं अमे- 
रिकन तथा फ्रांसीसी स्त्रेण-प्रकृति का वर्णन कर अपने संघ का ही गौरव-गान किया 
है । अवश्य ही यौन-संवबन्ध से प्रभावित साहित्यों द्वारा राष्ट्रों एवं सभ्यताओं का 
विनाश होता है और उससे प्रत्येक समाज, राष्ट्र एवं जाति तथा व्यक्ति को सावधान 
रहना आवश्यक है । किन्तु उसके लिए भी शास्त्रीय धर्माचरण अपेक्षित है | तभी तो 
वेद स्वयं कहते हैं : अनिद्यया सृत्युं तीर्त्वा विद्ययाऽमृतमइनुते । अविद्या अर्थात्‌ विद्या- 
भिन्न, विद्यासदश वेदिक काम-कर्मं-ज्ञान से ही पाशविक, स्वाभाविक काम-कमं-ज्ञान 
का अतितरण कर अधिकारी प्राणी विद्या उपासना या तज्जनित विद्या तत्त्वज्ञान 
द्वारा अमृतत्व पाता है । 


इतिहास साक्षी है कि वोड़ों ने वेदादि-शास्त्रों का सम्बन्ध छोड़ दिया | ज्ञान 
वराग्य, संन्यास, योगसाधना की ओर बढ़े ओर खूब बढ़े। कुछ-कुछ लोग सिद्ध भी 
हुए, परन्तु शास्त्रविहीन स्वाभ्यूहित मार्ग अपनाने के कारण अन्ततः उनका पतन ही 
हुआ । सहजयान, वप्त्रयान आदि कई साधनाओं में वेरागथ के स्थान में राग का 
प्राधान्य हो गया, इसी कारण उनका पतन भी हुआ । 


आगे आपने देश-विदेश के संघर्ष को महान्‌ तथ्य के हप में वर्णन किया ओर 
कहा कि जीवो जीवस्य जीवनम्‌। मात्स्यन्याय भी इसीका प्रमाण है।' यह भी 
ठीक है कि “घोषणाएँ बदल गयी हैं, वास्तविकता वही बनी रहती है, पारस्परिक 
मित्रता की कामना भी मृगतृष्णा ही है, शक्तिहीन को शक्तिशाली मित्र से भी खतरा 
रहता है । अतः हर तरह से स्वयं ही शक्तिशाली बनना आवश्यक है” (प° २३६) । 


यद्यपि प्रत्येक राष्ट्रों, जातियों में ही नहीं, किन्तु व्यक्तियों में भी देवासुर- 
संग्राम अनादिकाल से ही चला आ रहा है। राजसी-तामसी प्र वृत्तियाँ असुर हैं तो 
सात्त्विकी प्रवृत्तियाँ देव । देव दुर्वेल और असुर प्रबल होते ही हैं। हम देखते ही हें 
कि काम, क्रोघ, ईर्ष्या के भाव प्रबल होते हें और शम, दम, शान्ति, सन्तोष के भाव 
दुबल | यह आन्तरिक संघर्ष ही अधिक विकृत होकर बाह्य संघर्ष का रूप धारण 
कर लेता है। कुशल यही है कि देव सत्यपक्षपाती होते हैं, तो असुर असत्यपक्ष- 
पाती । इसीलिए अनेक बार देवत्ताओं की हार होने पर भी अन्त में विजय उन्हींकी 
होती है । सत्यमेव जयते नानृतम्‌-अन्त में सत्य की ही विजय होती है, भन॒त 
को नहीं । तत्त्वपक्षपातो हि धियां स्वभावः--वृद्धियों का स्वभाव से ही तत्त्व का पक्ष- 
पात करना है । पर्वंत-क्न्दरा का लाखों वषं का बद्धमल अन्धकार भी प्रथम-प्रभा से 
ही चष्ट हो जाता है। कोटि-कोटि कल्मों की भ्रांतियाँ प्रमाःप्रत्यय से क्षण में ही नष्ट 
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हो जाती है। संशय और भ्रम से असंपृक्त, यथास्थित भूतविषयक प्रमात्मक ज्ञान 
का लाख यत्न करने पर भी विपय॑यात्मक ज्ञान से वाध नहीं होता; क्योंकि बुद्धि का 
स्वभौव ही तत्त्वपक्षपात यानी यथार्थका आग्रह होता है” : 


निरुपप्लवभूतार्थ-स्वभावस्थ विपर्ययः । 
न बाधो यत्नवत्वेऽपि बुद्धेस्तत्पक्षपाततः ॥ 


( प्रमाणवातिक $ धमंकीति ) 


किन्तु इस तरह संघष स्वाभाविक प्रतीत होने पर भी वस्तुतः वह स्वाभाविक 
नहीं है । अम्रृतस्य पुत्राः के अनुसार तो भ्रातृता ही स्वाभाविक है और शत्रुता ओपा - 
धिक । पानी स्वभाव से निर्मल है, उसमें मलिन भूमिके सम्पकंसे मलिनता ओपाधिक 
रूपमें आती है। यदि जीवो जीवस्य जीवनम्‌ या “मात्स्य-न्याय” को स्वाभाविक 
मान लें तो किसी कुटुम्ब, जाति, समाज या राष्ट्र का कभी सोमनस्य, सामंजस्य तथा 
ऐक्य नहीं हो सकेगा; क्योंकि मत्स्य तो एक जाति के होते हुए भी आपस में ही एक 
दूसरेके भक्षक होते हें। तब भाई भाई पर भी कसे विश्‍वास करेगा, राष्ट्रिय-सामा- 
जिक संघटन भी केसे पनप सकेंगे ? अतः “मात्स्य-न्याय” को महान्‌ तथ्य न मानकर 
ओपाधिक ही मानना उचित है। 


अतएवच समन्वय या सामंजस्य-चाद ही अपेक्षित सिद्धान्त है। भ्रातृत्व ही 
वास्तविक एवं प्रामाणिक है। मलिन जल भी निर्मली के उपचार से शुद्ध हो जाता 
है। कभी का डाकू भी कालान्तर में महषि बन जाता है। दुन ओर सज्जन तो 
सबंत्र ही मिलते हें। अपनी जाति एवं समाज में भी दोनों तरह के लोग मिलते हैं । 
इसीलिए तो लोकिक-अलोकिक उपायों से दुर्जनता मिटाने एवं सज्जनता बढ़ाने का 
प्रयत्न किया जाता है। भक्तराज प्रह्नाद की यही तो प्रार्थना है : 


स्वस्त्यस्तु विश्वस्य खलः प्रसीदतां ध्यायन्तु भूताति शिवं मिथो धिया। 
सन्च भद्रं भजतादधोक्षजे आवेऱयतां नो मतिरप्यहेतुक्को ॥ 

( भाग० ५.१८.९ ) 
अर्थात्‌ विरव का कल्याण हो, खल प्राणी की खलता दूर हो जाय, सभी एक 
दूसरे का भला सोचें, सबका मन भद्रदर्शी हो, सबकी बुद्धि परमेश्वरम प्रविष्ट हो । 

अन्य भक्तों की भी प्रार्थना है कि दुजन सज्जन बनें, सज्जन शांति प्राप्त करें, शान्त 
बन्धनों से मुक्त हों और मुक्त अन्य लोगों की मुक्ति का प्रयास करें : 


दुर्जनः सज्जनो भुयात्‌ सज्जनः शान्तिमाप्नुयात्‌ । 
शान्तो मुच्येत बच्धेभ्यो मुक्तस्त्वन्यान्‌ विमोचयेत्‌ ॥ 


TINS 
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“संसार के प्रायः सभी लोग सेनिक-संघटन का महत्त्व मानते हैं और युद्ध 
कोशल को सफलताके लिए आवश्यक बतलाते हैं। किन्तु तत्काल संघटन कर युद्ध- 
कौशल संपादन करने से सफलता नहीं मिलती, युद्धकोशल के लिए चिरन्तन अभ्यास 
अपेक्षित होता है। भारत में तो एक वर्ग-क्षत्रिय का युद्ध नित्यकर्म ही माना गया 
है। शास्त्रोक्त वर्ण-व्यवस्था में ही सबका समाधान निहित है। यहाँतक कि सन्धि- 
विग्रहादि भी शास्त्रप्रामाण्य पर ही निर्भर हैं। यही कारण है कि कोटल्य आदि 
नीतिज्ञों ने शास्त्रविशवास पर बल दिया था । शास्त्रप्रामाण्य एवं आस्तिक्य से ही 
संधि सम्भव है, क्योंकि परस्पर विइवासोपगम ही सन्धि है। इसीलिए राजनीति- 
ग्रन्थों में भी नास्तिकय निद्य माना गया है। 


संसार में रहते हुए श्रातृत्वभाव और सद्भावनाके विना अन्ताराष्ट्रिय, 
राष्ट्रिय, सामाजिक, जातीय, कौटुम्विक किसी भी क्षेत्र में शांति संभव नहीं । इसी- 
लिए न्याय की भी महत्ता है । न्याय्य-मार्ग पर चळनेवाले के पशु-पक्षी भी साथी बन 
जाते हैं, जसा कि राम का साथ वानर-भाळुओं ने दिया । अन्याय के रास्ते पर 


चलनेवालों का साथ उनका भाई भी छोड़ देता है, जेसा कि रावण का साथ विभी- 
षण ने छोड़ा: 


यान्ति व्यायप्रवृत्तस्य तिर्यञ्रोऽपि सहायताम्‌ | 
अपन्यामं॑ तु गच्छतं सोदरोऽपि विमुञ्चति ७ 


( मघ्यात्मरामा० १.४) 


इसीलिए धर्मशास्त्र, नीतिशास्त्र के अनुसार न्याय-अच्याय का विश्लेषण आवश्यक 
है । भगवान्‌ कृष्ण यह नहीं कहते कि “में लोकसंहारकृत्‌ काल हूँ, संहार हो करूंगा । 
किन्तु यही कहते हैं कि अन्याय्य पथ पर चळनेवाले का ही संहार करूंगा ।' तभी तो 
गीतामें वे कहते हैं कि तुझे तथा तेरे सहर घमंमार्गनिष्ठों को छोड़ विपक्ष के सभी 
योद्धा मारे जायेगे : 


कालोऽस्मि लोकक्षयकृत्‌ः प्रवृद्धो लोकान्‌ समाहतुंमिह प्रवृत्तः । 
ऋतेऽपि त्वां न भविष्यन्ति सर्वे येऽवस्थिताः प्रत्यनीकेषु योधाः ॥ 


ईरवर भी कर्मानुसार ही यथायोग्य फल देता है। दुष्टनिग्रह और शि&- 
अनुग्रह ही उसका विधान है । धामिक शासन का भी यही कायं होता है। नीति- 
शास्त्रों में शत्र से समाक्रान्त होने पर निबंल-दशा में घामिक बलवान्‌ मित्र का 
आश्रयण विहित है। पंचतंत्र, कथासरित्सागर आदि ग्रन्थों में मित्रलाभ को नीति 
का परम सार और मित्र-भेद से महती विनष्टि कहा गया है। किसी भी संघटन का 
अर्थं ही मित्र-संग्रह है । सुग्रीव, विभीषण की सुस्थिति श्रीराम जेसे मित्र के लाभ से 
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ही हुई । बुद्धिमान्‌ ईमानदार, कमजोर मित्रों से भी लाभ निकलता है। पंचतन्त्र में 
मषक, कछुआ, कोआ, श्गाल, खरगोश, हिरण आदि की मंत्री का महत्त्वपृण उदा- 
हरण वर्णित है। 


कहीं-कहीं तो आवश्यकतानुसार चूहे और बिल्‍्लीकी भी सफल संधि हो 
सकती है। परिस्थिति के अनुसार गुट-निरपेक्षता एवं गुट-सापेक्षता भी लाभदायक हो 
सकती है। गत दिनों जब चीन ने भारत पर आक्रमण किया, तो अमेरिका एवं 
इंग्लण्ड ने बिना शातं भारत की सहायता की थी । भले ही उसमें कुछ उनका भी 
स्वार्थं रहा हो, भारत को उप अंश में उनका कृतज्ञ होना ही चाहिए। किसी गुट में 
न रहने पर भी वेयक्तिक या सामूहिक रूप से जिसने हमारी सहायता की हो, उसके 
प्रति कृतज्ञ ही नहीं, समय पर उसकी सहायता के लिए प्रस्तुत रहना भी सज्जनता 
है । यदि पाकिस्तान, काइमीर, लद्दाख, नेफा, कच्छरन आदि भारतीय प्रदेशों का 
उद्धार करने के लिए शक्ति एवं मंत्री दोनों अपेक्षित हैं, तो आक्रमण के लिए तो 
उससे भी अधिक शक्ति अपेक्षित होती है । 


अन्ताराष्ट्रियता एवं विइवबच्धुत्व तथा राष्ट्रियता और जातीयता का विरोध 
भी सिद्धान्तज्ञान-शून्यता में ही सम्भव है। विश्व ही नहीं, प्राणिमात्र को ब्रह्मस्वरूप 
समझने पर भी अन्यायी को उसके हित के लिए दण्ड देना एक विश्वबन्धु का ही 
कतव्य है । आपने भी तो माना है कि “भगवान्‌ कुष्ण ने कहा कि में “लोकक्षयकृत्‌ 
महाकाल हुँ |” कया श्रीकृष्ण से अधिक विश्वबन्धुत्व किसीमें हो सकता है? अत 
सनिक या सेनानायक को विश्वबन्धुत्व का उपदेश हानिकारक नहीं । पर व्यष्टिका 
समष्टि के साथ समन्वय भी समझना आवइथक है । 


कई लोग युद्ध के अवसर पर अर्जुन के लिए भगवान्‌ का सर्वात्मभावोपदेश 
भी असंगत मानते हें । परन्तु उन्हें 


विद्याविनयसस्पन्ने ब्राह्मणे गवि हस्तिनि। 
शुनि चेव इवपाके च पण्डिताः समदर्शिनः ॥ 
साधुष्वपि च पापेषु समबुद्धिविशिष्यते । 
तस्मादुक्त कोन्तेण युद्धाय कृतनिश्चयः । 
हतो वा प्राप्स्यसि स्वर्ग जित्वा वा भोक्ष्यसे महीम्‌ 0 


आदि वचनों का समन्वयात्मक अध्ययन करना चाहिए । इससे स्पष्ट हो जायगा कि 
शुभ-अशुभ, इात्रु-मित्र सवंत्र एक ही स्वप्रकाश ब्रह्मात्मतत्त्व है। फिर भी अधमं 
और अन्याय से उसकी अभिव्यक्ति में बाधा पड़ती है । अतं: व्यवहार में सवेत्र शांति- 
समन्वय के लिए अधमं, अन्याय मिटाकर धर्म एवं न्याय की व्यवस्था अनिवार्यं 
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है। तदर्थं अन्यायी, अधर्मी को दण्ड देना व्यष्टिःसमष्टि दोनों के ही हिताथं अपे- 
क्षित है। 

यह समझना कि समष्टि-हितेपी व्यष्टिगत हितों की उपेक्षा करता है, भूल है। 
कहा जा चुका है कि एक व्यक्ति मानवता के नाते मानव होता हुआ भी भारतीयता 
के नाते भारतीय भी है तथा ब्राह्मणता के नाते ब्राह्मण भी है। ब्राह्मणोचित कमं 
छोड़कर तो वह मानव भी नहीं हो सकता, क्योंकि स्वधमं निष्ठ होना ही तो मानवता 
है । व्यष्टियों के बुद्धिमान्‌ बलवान्‌ और धर्मनिष्ठ होने पर ही समाज या राष्ट्र बुद्धि 
मान्‌, बलवान्‌ एवं धर्मिष्ठ होता है। इसी तरह राष्ट्रोंके शक्तिशाली होने पर ही 
बिइव शक्तिशाली हो सकेगा । व्यष्टि के दौर्बल्य से समष्टि का दोर्वेल्य अनिवार्य है; 
क्योंकि व्यष्टि का समुदाय ही समष्टि है। 


'वतंमान भारतीय शासन भी शक्तिशाली होने का प्रयत्न कर ही रहा है। 
अतएव अपनी दुवंछता और अज्ञान अन्ताराष्ट्रिवता के जोरदार नाम के आवरण में 
छिपाना चाहते हें। संसार का भविष्य विचारने की धुन में कुएँ में गिर पड़नेवाले 
ज्योतिषी की विपत्तिसे पाठ सीखें । अन्ताराष्ट्रिय उद्योग प्रारंभ करने से पूर्व, जिन्हें 
सम्पादित करने दी उनके पास कोई शक्ति नहीं, अपने राष्ट्र को व्यवस्थित कर ले” 
( पृ० २३८-२३९ ), यह कथन दुरभिमानमूलक है । किसीसे मतभेद हो सकता है, 
पर उसके सतप्रयत्नों को झुठळाना दुरभिसन्धिमात्र है। कोन नहीं जानता कि आधु- 
निक ढंग के अस्त्र-शस्त्र, टेंक-मशीनगन और शक्तिशाली लड़ाकू वायुयानों का 
निर्माण कर बहुत अंशों में देश को स्वावलम्बी और शक्तिशाली बनाने का सफल 
प्रयत्न देश के कर्णधारों ने किया है । केवल भारत के ही नहीं, संसार के सभी राष्ट्रों 
के लोग.अपने को शक्तिशाली बनाने का प्रयत्न करते हुए भी अन्ताराष्ट्रिय सहयोग 
करते हैं। यह दूषण नहीं, भूषण ही है। 

जितने अंशों में अन्ताराष्ट्रियता के मोह में विदेशियों की कुटनीति का शिकार 
होकर कांग्रेसी नेताओं ने देश का विभाजन आदि अनथे किये, उसको जितनी निन्दा 
की जाय, कम ही है । पर इतने से ही अन्ताराष्ट्रिय सहयोग त्याज्य नहीं हो सकता। 
जेसे आप राष्ट्रियता के व्यामोह में जातिहित तथा वर्णाचार का अहित करते हैं, 
बेसे ही राष्ट्रिय कणंधार भी शांति का अग्रदूत बनने के मिथ्याभिनिवेश में राष्ट्रहित 
का नुकसान कर वेठते हैं। उन्होंने सहअस्तित्व एवं पंचशील की घोषणा के जाल में 
फंसकर तिब्बत को गँवाकर चीनियों को लहाख और नेफा पर हमला करने का 


अप्रत्यक्ष प्रोत्साहन दिया । पाकिस्तान, लंका, बर्मा जसे छोटे-छोटे देशों ने भी इस 
कमजोरी से लाभ उठाया | 


यह सच है कि “शक्ति का ही संत्र सम्मान होता है। शक्तिशाली का ही 
उपदेश भी सुना जाता है। शक्तिशाली की क्षमा ही क्षमाकोटि में परिगणित होती 
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है । सामर्थ्यं ही पुण्य है और दुर्वलता है पाप” ( पु० २४५ ) । किन्तु इसे सामर्थ्यं की 
प्रशंसा का 'अर्थवाद' ही समझना चाहिए। इससे दुर्वलता दूरकर सामथ्यं के सम्पा- 
दनार्थं प्रयत्न होना चाहिए । यह नहीं कि पुण्य, पाप इसके अतिरिक्त होते ही नहीं । 
कांग्रेसी भी पहले कहते थे कि गुलाम का कोई वर्म नहीं होता, गुलामी मिटाना ही 
धमं है । फलस्वरूप वे न तो गुलामी के समय शास्त्र और धमं के संपक में आये 
और न अब स्वतन्त्रता के समय ही धमं से संत्रद्ध हुए। यही स्थिति आपके संघ की 
भी है। वे जाति-पांति का विचार छोड़कर सबके सब सबके साथ खाते-पीते और 
कहते हैं कि यही सेनिक का घर्म है, शक्तिशाली बनना ही धर्म है । परिणामस्वरूप वे 
शास्त्रोक्त धमं -सदाचार से बहिर्मख होते जा रहे हैं। 


विइवामित्र के सम्बन्ध में आपने लिखा है कि “एक दिन उन्होंने एक चाण्डाल के 
घर मृत कृत्ते को सड़ती टांग देखी । विश्‍वामित्र ने छिपाकर उसे ले लिया ओर पहले 
परमात्माको भोग लगाकर खाने को सिद्ध हुए। . चाण्डाळङ विस्मय से बोला : “अरे 
ऋषि; तुम कुत्ते की टाँग कसे खा रहे हो ?' विश्वामित्र ने उत्तर दिया : संसार में 
तपस्या ओर सत्कमं करने के लिए मुझे पहले जीवित रहना और शक्तिशाली होना 
आवइ्यक है” ( पु० २४६ )। आश्‍चर्य है कि जब आप वेदादि-शास्त्रों का प्रमाण 
- स्वीकार करने को तेयार नहीं, तो ऐसी पौराणिक कथाओं पर केसे विश्वास हो 
- गया ? वस्तुतः शास्त्रीय पद्धति के बिना ऐसे शास्त्रवचन आप और आपके साथियों 
का अकल्याण ही करेंगे । 


विश्वामित्र को कथा का सार इतना ही है कि प्राणरक्षा का प्रयत्न अनि- 
वायं है । वस्तुतः आपने विकृत रूप में ही विश्वामित्र की कथा का उल्लेख किया है। 
उसका यथार्थं रूप निम्नोक्त है: महाभारत के आपद्ध्म-प्रकरण के १४१ वें अध्याय 
में भीष्म ने कहा है कि 'प्रजा में योग-क्षेम, सुवृष्टि सब कुछ राजमूलक होता है। 
प्रजा में व्याधि, मरण, भय, कृत, त्रेता, द्वापर, कलि सब राजमूलक होते हैं । भीषण 
अकाल आने पर भी विज्ञानबल का आश्रय लेकर जीवित रहने का प्रयत्न करना 
चाहिए । किसी समय बारह वर्ष की घोर अवृष्टि के कारण ओस भी नहीं पड़ता था । 
अन्न-जळ के बिना संत्र हाहाकार मच गया । सरोवर, सरिता, झरने आदि सूख 
गये थे । ऋषि लोग भी सब नियमों और आश्रम को छोड़कर इतस्ततः भाग रहे थे। 
उस समय विश्वामित्र इवपच-गुहु में कुत्ते का मांस प्राप्त करने के लिए प्रविष्ट हुए। 
यह विदित होने पर कि ये महषि विश्वामित्र हैं, उसने कहा : 'महर्ष, यह इवमांस है, 
यह विद्वानों के लिए सवथा अभक्ष्य है । अन्य भिक्षा के लिए प्रयत्न करो' : 


भिक्षामन्यां भिक्षव मा ते मनोऽस्तु इवभक्षणे । `'"इवा ह्यभक्ष्यो हविजानाम्‌ ॥ 
( महाभा० शान्ति० १४१,६८ ) 
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विश्वामित्र ने कहा : 'इस भीषण दुर्भिक्ष में ओर कुछ भी नहीं मिल रहा है, 
मे क्षुधातं हूँ, जीवन से निराश होकर ऐसा कर रहा हूँ।' अगस्त्य ने भी वातापि- 
असुर का भक्षण किया था । में आत्मरक्षा के लिए ऐसा नृशंस कमं कर रहा हूँ ।' 
श्वपच ने कहा : 'शिष्ट लोग प्राण भी त्याग देते हें, पर अभक्ष्य-भक्षण नहीं करते । 
क्षुधा एवं अनशन से मरकर अपने अभीष्ट कामों को प्राप्त करते हैं! : 
कामं नरा जीवितं सन्त्यजन्ति न चाभक्ष्ये क्वचित्‌ कुर्वन्ति बुद्धिम्‌ । 
सर्वान्‌ कामान्‌ प्राप्नुवन्तीह विद्वान्‌ प्रियस्वकामं सहितः क्षुधेव ॥ 
( महाभा० शान्ति० १४१.७८ ) 
विद्वामित्र ने कहा कि ज्ञानोत्पत्तियोग्य शरीर की रक्षा प्रत्येक प्रकार से 
करनी चाहिए । इसीसे यश एवं स्वर्ग सम्भव है। में ब्रत एवं तपस्या में निरत 
होकर इस अभक्ष्य-भक्षण का प्रायर्चित्त कर लूँगा। इसीमें मुझे पुण्य की प्रतीति 
होती है। में प्राणसंकट में पड़कर ऐसा करने पर भी तुम्हारी तरह चाण्डाळ नहीं 
बनूगा, क्योंकि तीव्र तप द्वारा अभक्ष्यभक्षणजनित दोष दूर करने में भी समथ हूँ : 
यद्यप्येतत्‌ संशयात्मा चरामि नाहं भविष्यात यथा त्वमेव । 
( वहीं १४१.८० ) 
विश्वामित्र ने यह भी कहा कि में बहुत समय से निर।हार भटक रहा हूँ । मेरे 
जीवित रहने का अन्य कोई उपाय नहीं है। क्षत्रिय का पालन ऐ न्द्र घमं है। 
ब्राह्मण का आग्निक धर्म है । वेदरूप वह्नि ही ब्राह्मग का बल है। क्षुधा को शान्त- 
कर में अपने उस वेद की रक्षा करूंगा : 
ऐन्द्रो ध्मः क्षत्रियाणां ब्राह्मणानामथारिनिकः । 
ब्रह्म चह्विमंम बलं भक्ष्यामि शमयन्‌ क्षुधाम्‌ ७ 
( वहीं १४१.६४ ) । 
उन्होंने कहा कि में जीवन की कामना से अभक्ष्यभक्षणार्थं बुद्धिपवेक प्रस्तुत हूं । इससे 
प्राण धारणकर ईन्धन से उद्दीप्त अग्नि के तुल्य तपस्या, विद्या एवं तत्त्वज्ञान से 
सब अशुभों, पापों को मिटा दूंगा और आत्मा को बलवान्‌ बना लूगा । 


बलवन्तं करिष्यामि ` प्रणोत्स्याम्यशुभानि तु । 
तपोभिर्विद्यया चेव ज्योतींषीव महत्तमः ॥ 
( वहीं १४१.६७ ) 


यहाँ स्पष्ट ही तपस्या द्वारा आत्मबळ के संपादन की बात कही गयी है । 
५५ 


४३४ विचार-पीयूष १ आधुनिक वांद 


अन्त में मुनि ने ब्राह्म-विधान, अग्निसंस्कार करके ऐन्द्राग्नेयविधि से उस 
चरुकाश्रपण किया और यथाविधि देव एवं पित्र्यकर्म करने का निश्चय किया । जब 
विञ्वामित्र इन्द्रादि देवताओं एवं पितरों को यथाक्रम भाग देने के लिए उद्यत हुए, 
उसी समय इन्द्र ने संपूर्ण विश्व की प्रजा का आप्यायन करते हुए वर्षा की और ओऔष- 
घियाँ उत्पन्न कर दीं । भगवान्‌ विश्वामित्र तपस्या से दग्धकिल्बिष होकर महती 
सिद्धि को प्राप्त हुए। विश्वामित्र ने उस दव्य एवं पित्र्य कमं को समाप्त किया और 
उस हवि का भक्षण न कर औषधियों से देवों एवं पितरों को तृप्त किया : 


ततोऽरिनमुपसंहृत्य ब्राह्लोणेविधिना मुनिः। 

ऐन्द्राग्नेयेन विधिना चरुं ्रपयतः स्वयम्‌ ॥ 

ततः समारभन्‌ देवं पित्र्यं कमं च भारत। 

आहुत्य देवानिन्द्रादीन्‌ भागं भागं विधिक्रमात्‌ ॥ 
एतस्मिन्नेव काले तु प्रववषं स वासवः। संजीवयन्‌ प्रजाः सर्वा जनयामास चौषधीः ॥ 
विइवामित्रोऽपि भगवांस्तपसा दग्धकिल्बिषः। कालेन महता सिद्धिमवाप परमाङ्ूताम्‌ ॥ 
स संहत्य च तत्कमं अनास्वाद्य च तद्धविः। तोषयामास देवांदच पितश्च द्विजसत्तमः॥ 


( महाभा०, झान्ति० १४१.९५-९९ ) 


यहाँ स्पष्ट है कि विव्वामित्र को वह श्वमांस खाना नहीं पड़ा । उसके पहले 
ही इन्द्रादि का आसन डोल गया । उन्हें शीघ्र वृष्टि एवं औषधियाँ उत्पन्न करनी 
पड़ीं | कथा का अभिप्राय इतना ही है कि भीषण आपत्ति के समय जिस किसी तरह 
भी जीवन धारण का प्रयत्न करना चाहिए । फिर भी यहां अभक्ष्य-भक्षण का विधान 
कथमपि नहीं है । 
एवं विद्वानदीनात्मा व्यसनस्थो जिजोविषुः। 
सर्वोपाय रुपायज्ञो दीनमात्मानमुद्धरेत्‌ ॥ 
एतां बुद्धि समास्थाय जीवितव्यं सदा भवेत्‌। 
जीवन्‌ पुण्यमवाप्नोति पुरुषो भद्रमहनुते ॥ 
तस्मात्कोन्तेय विदुषा धर्माधमविनिइछये। 
बुद्धिमास्थाय लोकेऽस्मिन्‌ ्वाततव्यं कृतात्मना ॥ 


( वहीं, १००-१०२) 
अतः सुस्पष्ट है कि ऐसे वचनों से शवमांसभक्षण का समर्थन अनभिज्ञता ही है । 
एक ही कमं कहीं पुण्य होता है तो स्थानान्तर में पाप भी । हिसा यद्यपि 


घमं है, तथापि डाकू या हत्यारे को बचाने के लिए आहसा पाप ही है। प्रसंगा- 
न्तर में इसे विस्तार से लिखा जा चुका है। ब्रह्मासूत्र में भी इस विषय की चर्चा है। 
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उपनिषद्‌ में उषस्तिचाक्रापण का उपाख्यान है । उन्होंने क्षुबपीड़ित होकर हस्तिपक 
का उच्छिष्ट कुल्माष खाया था । जब उसने पानी देने को कहा, तब उन्होंने यह 
हकर अस्वीकार कर दिया कि “पानी तो हमें कहीं भी मिल सकता है, अतः तुम्हारा 

पानी नहीं पी सकते, कुल्माष तो कहीं मिल नहीं रहे हैं, अतः उच्छिष्ट कुल्माष खाकर 
प्राण बचाना उचित है। सर्वान्नानुमतिइच प्राणात्यये तदशनात्‌ ( ब्र० सू० ३.४.२८ )। 
प्राणसंकट होने पर सर्वान्नग्रहण की अनुमति हो सकती है, क्योंकि उषस्ति के आख्यान 
में ऐसा ही देखा गया है । 

संसार में दुबल के लिए भी क्षमा, दया आदि का अवकाश रहता है, क्योंकि 
किसीकी अपेक्षा सभी दुर्वल होते हैं और किसीकी अपेक्षा सभी प्रबल | 

अघोऽधः पदयतः कस्य महिमा नोपचीयते । 
उपर्युपरि पश्यन्‌ हि सर्वं एव दरिद्रत॥ 

अपने से नीचे की ओर दृष्टि डालने पर सभी अपना महत्त्व समझने लगते हैं, 
परन्तु अपने से ऊपर की ओर देखने से हरएक अपने को क्षीण, दुर्बल या दरिद्र सम- 
झने लगता है । अतः दुबल से दुबंछ व्यक्ति को भी अपने से निम्नश्रेणी के लोग मिल 
सकते हें। वह उनके प्रति क्षमा एवं दया कर सक्ता है। दरिद्रसे दरिद्र को भी उससे 
भी अधिक दरिद्र मिल सकते हैं और वह उन्हींको थोड़ी-सी भी सहायता पहुंचाकर 
पुण्य का भागी हो सकता है। 

अतएव आपका यह कहना भी कि “एक पतला-दुबला व्यक्ति मच्छर जेसा 
जा रहा है और कोई उसका कान खींच लेता है, अब यह मच्छर सिर से पेर तक 
काँपता कहता है, 'महादाय में आपको क्षमा करता हूँ' तो कोन उसपर विशवास 
करेगा” ( पृ० २४६ ), दुरमिमानमूलक ही है। यह कहना भी कि 

“तावानेवास्ति पुरुषो यदमर्षी यदक्षमी । 
क्षमावान्‌ निरमषंहच नव स्त्री न पुनः पुमान्‌ ॥ 

अर्थात्‌ वही पुरुष है जो न सहन करता और न क्षमा करता है, क्षमा करनेवाला 
तथा सहन करनेवाला न तो स्त्री है और न पुरुष” ( पु० २४७), गलत है। 
प्रस्तुत इलोक एकदेशी है। फिर सहन एवं क्षमा में क्या भेद है, यह भी आपने नहीं 
बताया । लोक में तो सहन ओर क्षमा में कोई भेद नहीं होता । क्या क्षमा-दयाशील 
एवं सहिष्णु होना दुर्गुण है? क्या आहसा क्षान्तिराजंबम्‌ यह गीता का उपदेश . 
असंगत है ? 

वस्तुतः संसार में अनेक प्रकार के अधिकारी होते हैं । सबके लिए एक उपदेश 
देना शास्त्राध्ययन-शून्यता का ही परिणाम है। ब्राह्मण का असन्तोष दोष है, पर 
क्षत्रिय क्रा वही गुण होता है। 


४३६ विचार-पोयूष ॥ आधुनिक वाद 


'असन्तुष्टा हिजा नष्टा; सन्तुष्टाइच महीभुजः ।' 
शमेन सिद्धि मुनयो न सुभृतः। 


ऋषि-मुनि लोग शम से सिद्धि प्राप्त करते हैं, पर राजा नहीं। वेसे तो किसी व्यव- 
हारःपरायण के लिए 'न मारना' ही उपदेश पर्याप्त नहीं । किन्तु उसे तो समझना 
चाहिए कि किसीको मारना पाप है, लेकिन मार खाना महापाप है। किसी पर अत्या- 
चोर करना पाप है, पर किसीके अत्याचार का शिकार बनना है महापाप:! इतना 
ही नहीं, अत्याचार, अनर्थ के प्रति क्रो भी होना आवश्यक है, उसीको यहाँ 
'अमषं' कहा गया है। भीमसेन ने इसीकी चर्चा करते हुए कहा था कि 'अमषं 
( क्रोध ) से शून्य निस्तेज व्यक्ति का न मित्र आदर करता है और न शत्रु ही उससे 
डरता है: 


अमषंशुन्येन जनस्य जन्तुना न जातहार्देन न विद्विषादरः । 


जिसे अपने माता-पिता के अपमान या माँ-बहनोंकी बेइज्जती पर क्रोध नहीं 
आता, वह अमर्षशून्य ( क्रोधशून्य ) व्यक्ति निद्य है| इसी प्रकार राष्ट्रध्वज या राष्ट्रः 
मर्यादाओं के अतिक्रमण एवं अवमान में भी अमष का महत्त्व है। निकृति एवं क्षमा 
अथं का मूळ है: अर्थस्य मुळं निकृतिः क्षमा च। “यहाँ 'निक्ृति’ का अर्थं है, छल- 
छद्य ओर क्षमा का अर्थ है, लतखोर होना, अपमान पी जाना । शौयं-वीय॑ को दृष्टि 
से वह निन्द्य ही है । 


शास्त्रों में परिस्थिति के अनुसार सब वस्तुओं को आदरणीय कहा गया है, 
किन्तु सिद्धान्त का निश्चय पूर्वापर का समन्वय करके ही किया जाता है। महा- 
भारत के अनुसार भीष्म पितामह का उपदेश सुनकर भी विदुर, अजुंन आदि अपनी 
रुचि एवं योग्यता के अनुसार विभिन्न निष्कर्षों पर पहुँचे । युधिष्ठिर के प्रश्‍न पर 
विदुर ने कहा कि बहुश्र॒तत्व, तप, त्यांग, श्रद्धा, यज्ञक्रिया, क्षमा, भावशुद्धि, दया, 
सत्य, संयम ये सब आत्मसम्पद्‌ हैं, इनको प्राप्त करो | इन्हींसे धम ओर अर्थ मिलते 
हें। धम से ही ऋषि लोग संसार का अतितरण करते हैं। धमं में ही सभी लोक 
प्रतिष्ठित हें । घमं से ही देवता वृद्धि को प्राप्त हुए। धमं में ही अर्थ भी प्रतिष्ठित है। 
सवंश्रेष्ठ घमं है, अथं मध्यम है और काम है उन सबमें छोटा । अतः संदा धमं- 
प्रधान हो होना चाहिए। सर्वेभूतों से आत्मतुल्य बरताव करना उचित है: 


बाहुश्रत्यं तपस्त्यागः शद्धा यज्ञक्रिया क्षमा। 
भावशुद्धिया सत्यं संयमश्चात्मसम्पदः || 
धर्सा राजन्‌ गुणः श्रेष्ठो मध्यमो ह्यं उच्यते । 
कामो यवीयानिति च प्रवदन्ति मनीषिणः 0 


क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ४३७ 


तस्मादमंप्रधानेन भवितव्यं यतात्मना । 
तथा च सर्वभूतेषु वतितब्यं "यथात्मनि ॥ 
( महाभा० झान्ति० १६७. ५,८,९ ) 


वहीं अजुंन ने अर्थ की ही श्रेष्ठता बतलायी : 


कसंभूमिरियं राजन्निह वार्ता प्रशस्यते । 
कृषिर्वाणिज्यगोरक्षं शिल्पानि विविधानि च ॥ 
अथं इत्येव सर्वेषां कमणामव्यतिक्रमः । 
न ह्यतेऽर्थेन वर्तेते धमंकामाविति श्रतिः ॥ 
( महाभा० झान्ति० १६७.११-१२ ) 


अर्थात्‌ खेती, व्यापार, गोरक्षा ओर विविध शिल्प ये ही सब अर्थेके स्रोत हैं । 
अथ से ही कर्मो में व्यतिक्रम नहीं होता । अर्थ के विना धमं और काम दोनों ही 
निष्पन्न नहीं हो सकते । अर्थवान्‌ प्राणी ही धमं का आचरण एवं काम का सेवन कर 
सकता है। अतः धर्म और काम दोनों अथं के ही अंग हें। अर्थसिद्धि से ही दोनों 
निष्पन्न होते हें। इसीलिए अर्थवान्‌ व्यक्ति की सब लोग वेसे ही आराधना करते हैं 
जेसे सारी प्रजा ब्रह्मा को। इमश्रल, जटिल, मुण्डी, काषायवसन और वल्क्ला-जिन- 
धारी तपोधन तथा शान्त विद्वान्‌ भी अथपिक्षी होते हें। स्वर्गमनाकांक्षी भी 
अन्ततः अर्थाङांक्षी ही होते हें। आस्तिक-नास्तिक, नियमनिष्ठ, अज्ञानी-ज्ञानी सभी 
अर्थसापेक्ष होते हैं । अतः भोगों से भृत्यों और दण्डों से शत्रुओं को समन्वित करने- 
वाला अर्थवान्‌ ही होता है । 


विषयेरर्थंवान्‌ धघरमंमाराधयितुमुत्तमम्‌ । 
कामं च चरितुं शक्तो दुष्प्रापमकृतात्मभिः ॥ 
( महाभा झान्ति० १६७.१३ ) 


नकुल और सहदेव ने भी अथ की प्रशंसा की है, किन्तु घमयुक्त अर्थ एवं अथं- 
युक्त धम ही पुरुषाथं बताया है 


अर्थयोगं दृढं कुर्याद्योगरुच्चावचेरपि। 
अस्मिंस्तु वे विनिवृत्ते दुलंभे परम प्रिये । 
इह कामानवाप्नोति प्रत्यक्षं नात्र संशयः ॥ 
योऽर्थो घर्मेण संयुक्तो घर्मा यश्चारथंसंयुतः। 
तद्धित्वामृतसंवादं तरमादेतौ मताविह ॥ 


ध महाभा ० शान्ति ० ६७-२२-२४ ) 
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भीमसेन ने काम की ही प्रधानता वर्णन करते हुए कहा कि संसार में कोई भी 
अकाम पुरुष अर्थ की अपेक्षा नहीं करता ओर न वह धमं ही चाहता है। निष्क्राम 
काम भी क्‍यों चाहेगा ? अतः संसार में काम ही प्रधान पुरुषार्थ है। काम से ही ऋषि 
लोग बड़ी से बड़ी तपस्या करते हैं; कन्दमूल-फलाशी, वायुभक्ष होकर भी वेदोपवेदादि 
के स्वाध्याय में निरत होते हैं; श्राद्ध-यज्ञादि क्रियाओं या दान-प्रतिग्रह में व्यापृत 
होते हैं। वेश्य व्यापार में, किसान खेती में, गोप गोपालन में कारु और शिल्पी शिल्प 
में- सभी काम से ही व्यापृत होते हैं देवकमं करनेवाले भी काम से ही व्यापृत हैं । 
कहाँतक कहें, काम से ही प्रेरित होकर लोग समुद्र में भी प्रवेश करते हैं, अतः काम 
ही सब कुछ है । धमं और अर्थ का भी सार काम ही है। जसे पिण्याक से तल श्रेष्ठ 
` है, मट्ठे से घुत ओर काष्ठ से पुष्प-फल वेसे ही धर्म और अर्थं से काम ही श्रेष्ठ है : 


ताकासः कामयत्यर्थं नाकामो धर्ममिच्छति । 
नाकामः कामयानोऽस्ति तस्मात्कामो विशिष्यते ॥ 
एतत्सारं महाराज धर्मार्थावत्र संस्थितो। 
नवनीतं यथा दध्नस्तथा कामोऽय-घमंतः॥। 
( महाभा० शान्ति १६७.२९,३४-३५ ) 


अन्त में भीमसेन ने कहा । 
घर्माथंकामाः सममेव सेव्या यो ह्योकभक्तः स नरो जघन्यः । 
तयोस्तु दाक्ष्यं प्रवदन्ति मध्यं स उत्तमो योऽभिरतरित्रवरग ॥ 
( महाभा० थान्ति० १६७.४० ) 


अर्थात्‌ धमं, अर्थ, काम तीनों का समानरूप से आदर करना चाहिए । जो इनमें से 
किसी एक का ही भक्त है, वह जघन्य है। जो अरथं-कोम में दक्षता प्राप्त करता 
है, वह मध्यम है | उत्तम वही है जो त्रिवर्गं में निरत है। 


अन्त में युधिष्ठिर ने सबकी प्रशंसा करते हुए कहा कि जोन पाप में रत है, 
न पुण्य में तथा न अर्थ एवं काम में रत है, जो निर्दोष ओर लोष्ठ ( ढेला ) तथा 
कांचन में समबुद्धि हैं, वही सुख-दुःख ओर अर्थसिद्धि ( कमंवृन्द ) से विमुक्त होता है । 
जरा-विकारादि से युक्त जन्म-मरणवाले भूतकर्मो एवं संस्कारों द्वारा वह पुनः जन्म- 
मरण को ही प्राप्त होता रहता है। सनमें मोक्ष ही प्रशंसनीय है। स्नेह, राग, द्वेषादि 
के रहते मोक्ष असम्भव है | इसलिए प्रिय-अप्रिय से विमुक्त होकर मोक्ष प्राप्त करना 
ही परम पुरुषाथं है । पूर्वोक्त अधिकारी त्रिवगंहीन होने पर भी मोक्ष प्राप्त कर लेता 


है । इस दृष्टि से मोक्ष ही मुख्य पुरुषार्थं है : 


बया, वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ४३९ 


योचे न पापेनिरतो न पुण्ये नार्थे न धर्में मनुजो न कामे। 
विमुक्तदोषः समलोष्ठकाञ्चनो विमुच्यते दुःखसुलार्थप्तिद्धेः ॥ . 
( महाभा० झान्ति० १६७.४४ ) 


आपने अप्रतीकार की समालोचना ठीक ही की है । कितु अजुन के अप्रतीकार 
और आधुनिक नेताओं के अध्रतीकार में महान्‌ अन्तर है। वस्तुतः अप्रतीकार का 
प्राधान्य सत्याग्रह से प्रचलित हुआ । पर यह भो न भूलना चाहिए कि वास्तविक 
अहिसा एवं सत्य का महत्त्व कम नहीं है। यह अलग बात है कि वह हममें है या हम 
उसका केवल ढोंग ही रचते हैं ! हिसाप्रतिष्ठायां तत्सन्निधौ वेरत्यागः ( योग- ` 
सत्र २३५ ) मनसा,वाचा, कर्मणा अहिसा की प्रतिष्ठा हो जाने पर उसके समीप आते 
ही हिर प्राणियों की हिसा-प्रवृत्ति भी निरुद्ध हो जाती है। “रामचरितमानस में 
चन्द्रमा मुनि के आश्रम में इसका प्रत्यक्ष दर्शन होता था | वहाँ मूषक, मार्जार, व्याधय, 
बकरे भी मेलजोल से रहते थे । राष्ट्रिय स्वतंत्रता के आंदोलन में गांधीजी ने उसी- 
का प्रयोग करना चाहा । दूसरे लोगों ने कम से कम नीति के रूप में इसे अपनाया । 
क्रांतिकारियों को छिटपुट कार्यवाहियों की अपेक्षा यह माग अधिक सफल रहा । एक 
सेनिकशक्तिसम्पन्न शासक के सामने हिसामार्ग अपनाने का अर्थ होता है, भीषण 
जनक्षय । अतः अहिसा का आश्रय लेकर अन्यायों के विरुद्ध विपक्षी पर प्रहार न कर 
उसके प्रहार सहते हुए आगे बढ़ना एवं विरोधो संघटन बढ़ाने का प्रयत्न करना अनु- 
चित नहीं । आज आप लोग भो इसका प्रयोग करते ही हैं। 


भगवान्‌ कृष्णको आप महान्‌ उदाहरण मानते हैं। उन्होंने कंस आदि का वघ 
किया और गीता में अहिंसा का उपदेश दिया । ऐसे ही राम का उदाहरण भी जापने 
प्रस्तुत किया है ( पु० २४७-२४८ ) | कितु कृष्ण एवं राम को वेदादि-शास्त्रनिष्ठा 
` की ओर आपका ध्यान क्यों नहीं जाता ? वस्तुतस्तु कृष्ण ने केवळ आहा का हो 
उपदेश नहीं दिया, युद्ध का भी तो उपदेश दिया है । अन्यायी, अत्याचारी को दण्ड 
देना उसके कल्याण के लिए अपेक्षित है, अतः वह हिसा भी आहसा ही है। आज 
के सव आक्रामक भी तो यहो कहते हें कि हम शांति-स्थापनाथ ही युद्ध करते हें । 


यद्यपि सहृदय शासकों पर ही अहिसात्मक आंदोलन अधिक सफळ होता है, 
तथापि क्रूरवृत्ति शासकों की क्र्रता को भी अहिसात्मक आंदोलन शिथिल कर देता 
है । अहिसात्मक अप्रतीकार गतिरोध भी मिटाता है, प्रह्लाद की भी अप्रतीकारात्मक 
भक्तिनिष्ठा थी । हनुमान्‌ ने भी पाताल से राम को छाते समय शत्रुकृत प्रहारों को 
नगण्य मानकर प्रतीकार में समय न लगाकर श्रीराम-लक्ष्मण को वानरी सेना में 
पहुँचाने में ही संलग्न रहे । 
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आपने कई पुष्ठों में महान्‌ व्यक्तियों को देवत्व-प्रदान” शीर्षकसे ( पृ० २५३ ) 
लिखा है कि दुर्भाग्य से पूर्वजों द्वारा स्थापित आदर्शो के स्मरण की परंपरा में विकृति 
आ गयी । यद्विभुतिमत्‌ सत्त्वम्‌ के अनुसार यह भ्रमपूर्ण विशवास हुआ कि ऐसे सत्र 
महापुरुष अतिमानव हैं। सर्वसाधारण लोग इन्हें 'देवता' को श्रेणों में ढकेल कर 
अपने आपको परिस्थितियों का दास समझकर प्राप्त कतव्य से पलायन करते हैं। 
परमात्मा पृथ्वी पर मुझे विपत्तियों के भंवर से मुक्त कर किनारे पर लगाये ।” 


आप अवतारों की पूजा की अपेक्षा उनके आदर्शो के अनुक्ररण पर ही बल देते 
और कहते हैं कि “उद्यम ही सवंशक्तिमान्‌ है” ( पृ० २५६ )। यह ठीक है, पुरुषाथं 
का महत्त्व अवदय है | किन्तु यह भी न भूलना चाहिए कि पुरुषार्थ के साथ देवीबल 
की भी अपेक्षा होती ही है । जेसे दो पंखों से ही पक्षी उड़ पाता है, वसे ही देव एवं 
पुरुषकार दोनों मिलकर ही कार्यसिडि के हेतु होते हैं : 


अधिष्ठानं तथा कर्ता करणं च पृथरिवधम्‌ । 
विविधाश्च पृथक्‌ चेष्टा देव चेवात्र पञ्चम्रस्‌ | ( गोता १८१४) 


अर्थात्‌ शरीर, आत्मा, विविध करण, एवं चेष्टाएँ तथा पाँवत्राँ द्वेव यानी फलोन्मुख 
प्राक्तन कमं प्रत्येक कार्य में आवश्यक है, फिर भी पुरुषार्थ न कर केवल 'देव-देव' 
. की पुकार लगाना आलसियों का ही काम हे । साथ ही ईरवर अपेक्षा न कर अपने 
ही.बोडबल, बाहुबल के अभिमान में रहना भी पतन का मूल है । इसीलिए भगवान्‌ 
ने बताया कि हे अर्जुन, सर्वक्राल में मेरा स्मरण भी और साथ ही युद्ध भी करते 
रहो । अर्थात्‌ देश, काल, परिस्थितियों के अनुसार जो भी कत्तव्य उपस्थित हों, 
उनका पालन करते रहो : 
तस्मात्‌ सवेषु कालेषु भाभनुस्मर युद्धय च | 
आभीरों द्वारा पराभूत होने पर अर्जुन ने कहा था कि यह वही मेरा गाण्डीव 
धनुष है, वे ही मेरे अमोघ बाण हैं, वही नन्दिघोष रथ है, वे ही घोड़े हैं और वही 
में रथी हूँ, फिर भी केवल भगवानके बिना सब कुछ वसे ही निरर्थक हो गया जसे 
भस्म में डाली आहुति, छद्म से की गयो उपासना, या ऊषर में डाला बीज : 
तह धनुस्त इषवः स रथो हयास्ते सोऽहं रथी नुपतयो यत आनमन्ति । 
सवं क्षणेन तदभूदसदीशरिक्तं भस्भन्‌ हुते कुहक राद्वमिवोप्तमुष्यांम्‌ ॥ 
( श्रोमदूभाग० १. १५.२१) 


पुरुषां श्रेष्ट हे, हिम्मत अच्छी हे, पर उसी सीमा तक जहाँ तक अहंकार की 
बात न आये । साथ ही यह भी जान लेना चाहिए कि श्रीराम एवं श्रीकृष्ण सचमुच 
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परमेश्‍वर थे । उन्हें ईशवरकोटि में ढकेला नहीं गया । जिन ग्रन्थों के आधार पर 
राम, कृष्ण का अस्तित्व सिद्ध होता हे, उन्हीसे उनका ईश्वरत्व भी सिद्ध होता हे 
और उनकी पूजा, ध्यान, जप पुण्यदायक माना जाता हे: 
घ्रीयते सततं रामः स हि विष्णुः सनातनः | 
( चाल्मी० रामा० बुद्ध १२८.११७ ) 


स हि देवेरुदीणस्य रावणस्य वधाथिभिः। 


जज्ञे विष्णुमंहातेजञाः `` h ( वा० रा० ) 
कुष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम्‌ । ( भाग० १.३.२८ ) 


आपने लिखा है क्रि “जब रावण सीता को हर ले गया तब श्री रामचन्द्रजी 
ने उसी प्रकार विलाप किया और उसी प्रकार रोये जेसा कि हममें से कोई अपने 
पारिवारिक जीवन में विपत्ति आने पर करेगा । ऐसा कर उन्होंने संसार के समक्ष 
घोषित कर दिया कि वे भी अन्य किसीके समान ही मनुष्य हैं” ( पृ० २५७ )। 
यही देखकर तो रावण भी राम को मनुष्य ही समझता था किन्तु आस्तिक तो गीता 
के इस वचन के आधार पर कि 
अजोऽपि सन्नव्ययात्मा सुतानामीशवरोऽपि सन्‌ । 
प्रकत स्वामधिष्ठाय संभवाम्यात्ममायया ॥ 


श्रीराम या श्रीकृष्ण को सर्वेश्वर परमात्मा ही मानते थे ओर मानते हैं। श्लोक का 
स्पष्ट यह अथ है कि में अजन्मा, अव्यय, सर्वंभूतों का ईइवर निजी सच्चिदानन्द- 
स्वरूप होता हुआ भी प्रकृति का आश्रयण कर अपनी माया से श्रीराम, श्रीकृष्ण आदि 
रूपों से व्यक्त होता हूं । 

आद्य दांकराचायं ने भी अपने गीता-भाष्य में स्पष्ट लिखा है: 


नारायणः परोऽव्प्रतादण्डमय्पक्तसंभवम्‌ । गण्डस्यान्तस्त्विमे 

लोकाः सप्रद्वीपा च मेदिनी ॥ स भगवान्‌ सृष्ट्वेदं जगत्‌ तस्य स्थिति 

चिकीषुः सरीच्यादीमग्रे सृष्ट वा प्रजापतीन्‌ प्रवृत्तिलक्षणं धर्म ग्राहयामास 

वेदोक्तम्‌ । स च भगवान्‌ ज्ञानेइवर्यशक्तिबलवीरयंतेजोभिः सदा सम्पन्न- 

स्त्रिगुणात्मिकां वेष्णवी स्वां भायां सुलप्रकृति वशीकृत्य अजोऽव्ययो 

भुतानामीशवरो नित्य-शुद्ध-बुद्ध-स्वभावोऽपि सन्‌ मायया देहवानिव 

जात इव लोकानुग्रहं कुर्वन्निव लक्ष्यते । 

अर्थात्‌ नारायण अव्यक्त से भी परमोत्कृष्ट हैं। संपूर्ण ब्रह्माण्ड अव्यक्त से 
उत्पन्न होता है । ब्रह्माण्ड के भीतर भू भादि सप्तलोक भोर यह सप्तद्वीपोंवाली मेदिनी 
रहती द । उन नारायण भगवान्‌ ने इस जगत्‌ की रचना कर उसकी स्थिति के लिए 

` 
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प्रथम मरीचि प्रभृति प्रजापतियों को रच और उन्हें वेदोक्त प्रवृत्तिलक्षण धर्म का उप- 
देश किया । पझचात्‌ सनकादि को उत्पन्न कर उन्हें ज्ञान-वेराग्य-लक्षण निवृत्तिधमं 
का उपदेश किया।""""वे भगवान्‌ ज्ञान, ऐइवर्य, शक्ति, बळ, वीर्य, तेज से सदा सम्पन्न 
रहते हुए अपनी वेणवी त्रिगुणात्मिका माया को वशमें कर, अज, अव्यय तथा भूतों 
के ईश्वर एवं नित्य शुद्ध, बुद्ध, मुक्त स्वरूप होते हुए भी अपनी माया से ही देहवान्‌ 
जसे होकर, लोकानुग्रह करते हुए-से प्रतीत होते हें । इससे स्पष्ट है कि भगवान्‌ मनुष्य 
जसे प्रतीत होते हुए भी मनुष्य नहीं, साक्षात्‌ ईश्वर ही थे। 

अतएव “महान्‌ व्यक्तियों को देवत्व प्रदान''""। यह श्रमपूर्ण विश्वास उत्पन्न 
हुआ कि ऐसे सब महापुरुष अतिमानवी हैं” ( पु० २५३-२५४ ) यह सब आपका 
कथन भ्रमपूणं तथा भ्रामक ही है। “लोग महापुरुषों को परमात्मा की श्रेणी में 
ढकेल देते हें” ( पु० २४६ ) आपके इरा कथन के आधार पर ही आपके कार्यकर्ता ने 
एक बड़ी सभामें यह भी कहा था कि लोगों ने राम, कृष्ण को परमात्मा को श्रेणी में 
ढकेळ दिया । रामायण, महाभारतादि सद्ग्रन्थों को प्रमाण न माननेवाले नास्तिक 
लोग ही राम, कृष्ण को परमात्मा न मानकर महापुरुष मानते हैं । अतः किसी लोक- 
मान्य तिलक आदि जीव को एवं श्रीराम, श्रीकृष्ण को समानरूप से महापुरुष की 
कोटि में रखना नितान्त भ्रम ही है | वाल्मीकि, वशि, व्यास, प्रभुति महषिगण तो 


श्रीराम, श्रीकृष्ण को परात्पर ब्रह्म ही मानते हैं। 


सुर्यस्यापि भवेत्‌ सूर्योऽनेरग्निः प्रभोः प्रभुः । 
श्षियः श्रोशच भवेदग्रया'''' || 
अर्थात्‌ र सूर्य के भी सूयं हूँ, अग्नि के भी अग्नि हैं, प्रभु के भी प्रभु हैं एवं श्री के 
भी श्री हं । 
स येः स्पृष्टोऽभिदुष्टो वा संविष्टोऽनुगतोऽपि वा । 
कोशलास्ते ययुः स्थानं यत्र गच्छन्ति योगिनः॥ 
( भाग० ९.१२२२ ) 
अर्थात्‌ जिन लोगों ने राम का स्पश किया, दर्शन किया, जिन्होंने उ्तके साथ 
संवेश किया, जिन्होंने राम का अनुगमन किया वे सभी कौशळपुरवासी दिव्यधाममें 
पहुँच गये, जहाँ महामहायोगीन्द्र एवं मुनीन्द्र जाया करते हैं। उदीर्ण रावण के 
वधार्थी देवों को प्रार्थना पर साक्षात्‌ विष्णु ही राम के रूप में प्रकट हुए थे । 
सर्वेषामपि वस्तुनां भावार्थो भवति स्थितः । 
तस्यापि भगवान्‌ क्ष्णः किमतद्ठस्तु रूप्पताम्‌ ॥ ( भागवत ) 
अर्थात्‌ सभी वस्तुओं का याथात्म्य परम कारण ब्रह्म या ईक्वर में निहित 
होता है । उस कारण का भी परमार्थं स्वरूप कृष्ण ही हैं। फिर उनसे भिन्न कौन 
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वस्तुतत््व हो सकता है जिसका निरूपण किया जाय ? अनेक उपनिषदें भी समारोह 
के साथ श्रीराम, श्रीकृष्ण का साक्षात्‌ परमात्मा होना वतला रही हैं। तब उनको 
परमात्मा की श्रेणी में ढकेलना केसे कहा जा सकता है ? 


उद्यम सर्वशक्तिमान्‌ है, यह तो ठीक है, किन्तु 'उद्यम ही सर्वशक्तिमान्‌ है! यह 
दुरभिमानमात्र है। भारतीय परंपरा के अनुसार तो सर्वशक्तिमान्‌ सिवा ईश्वर के 
और कोई है ही नहीं । ईइवर-कृपासहक्कत उद्यम अवश्य परमादरणीय एवं महत्त्वपूर्ण 
है । भगवान्‌ ने भी मामनुस्मर युद्ध च के अनुसार परमेश्वराश्रयण एवं कतंव्यं दोनों 
का समुच्चय आवश्यक बतलाया है | 


आप कहते हैं कि “जान बचाने की इसी प्रवृत्ति से लोग महापुरुषों को पर- 
मात्या की श्रेणी में ढकेळ देते हें। साधारण मनुष्य जव विपत्तियों से घिर जाता है 
तत्र वह हृतप्रभ होकर भयभीत हो जाता है। अब कया करें, यह न समझ सकने के 
कारण वह परमात्मा की शरण लेता है। वह रोता-बिलखता हुआ परमात्मा को 
शरण लेता है। निराशा के उस अंधकार में उसे परमात्मा को छोड़ आशा की कोई 
किरण नहीं दिखायी देती । कभी-क्रमी हम महान्‌ सन्तों और विद्वानों को भी इस 
प्रकार विलाप करते देखते हैं। यदि इन परिस्थितियों में कोई महापुरुष उपस्थित हो 
जातः है और अपने पौरुष, धेर्य तथा बुद्धिमत्ता से घठनाचक्र में परिवर्तन कर देता 
है तो उसे तुरन्त देवताओं को श्रेणी में डाल दिया जाता है। किन्तु यह तो कोरी 
दुर्बलता ही है कि जिसके कारण व्यक्ति ऐसे महापुरुषों को मानवों की कोटि से 
बाहर ढकेल देता है” ( पृ० २५६ ) । 


यद्यपि कतंव्य-विमुख होकर केवल ईश्वर पर निर्भर होने का बहाना बनाना 
निद्य है ओर बही “देव दंव आलसी पुक्रारा' का उदाहरण है । फिर भी विपत्ति में 
ईरबर की शरण ग्रहण करना अनुचित नहीं है। तभी सन्त और महापुरुष कतंव्य- 
परायण होते हुए भी ईश्वरशरणागत्ति को सर्वाधिक महत्त्व देते हैँ ओर उस परि- 
स्थिति में घटनाचक्र बदळनेवाले का आगमन निश्‍चय ही ईश्वर-कृपा का प्रभाव है। 
अवश्य ही हर प्रभावशालो महापुरुष को ईश्‍वर मान लेना कमजोरी है, किन्तु 
श्रीराम, श्रीकृष्ण को उस कोटि में डाळना अत्यन्त अज्ञान है। अतएव उन्हें 'अपने 
समान ही मनुष्य समझने’ का ( पृ० २५७) प्रमाद कभी भी नहीं करना चाहिए । 
तभी तो अंगद ने कहा था : 


राम मनुज कस रे शठ बंगा। धन्वी काम नदी पुनि गंगा ॥ 
अन्य लोगों ने भी कहा है : 
तात राम नहि नरभूपाला। भुवनेश्वर कालहुं के काला ॥ 


४४४ विचार-पौयूष १ आधुनिक वांदे 


आग यह भी कहते हैं कि “राजपूत रणक्षेत्र में मृत्यु का एकमात्र विचार॑ 
लेकर युद्ध में घुसे थे, विजय की इच्छा से नहीं” ( पृ० २६१ )। “जेसी इच्छा वेका 
परिणाम, यदि विजय की इच्छा सर्वोपरि है तो विजय प्राप्त होती है। जो केवल 
मुत्यु को कामना करता है, उसे मृत्यु अवश्य मिलती है। राजपूतों का बलिदान 
निःसंदेह रीति से असाधारण पराक्रम, स्वाभिमानी तथा निडर वृत्ति का परिचायक 
है, परन्तु साथ ही वह एक गलत एवं आत्मघाती आकांक्षा का प्रतीक है” ( पृ० 
२६२) । किन्तु यह विचार अत्यंत भ्रामक है। भारतीय शास्त्रों के अनुसार एक क्षत्रिय 
युद्ध में मरने के लिए नहीं कूदता कतंव्यपालन की ही दृष्टि से युद्ध में संलग्न होना 
उसका धमं है। अपने राष्ट्र, प्रान्त, ग्राम एवं वेयक्तिक धमं-संस्कृति, धमं, बपोती- 
मिळकियत की रक्षा के लिए युद्ध में कूदना धमं है । उसमें जय ओर पराजय दोनों ही 
सम्भव होते हैं | इसी लिए भगवानु ने कहा है कि सुख-दु:ख, हानि-लाभ, जय-पराजय 
भ बिना किये सब समान मानकर कतंव्य-पालन की दृष्टि से ही युद्ध करवा 
चाहिए : 


सुखदुःखे समे कुत्वा लाभालाभो जयाजयो । 


ततो युद्धाय युज्यस्व नेवं पापमवाप्स्यसि ॥ ( गीता""" ) 
गीता कहती है कि मारे जाओगे तो स्वगं पाओगे और जीतोगे तो राज्य : 
हतो वा प्राप्स्यसि स्वर्ग जित्वा वा भोक्ष्यसे महीम्‌ । ( गीता ) 


आम तोर पर बलाबल का परीक्षण कर बलवान्‌ होकर या बलवान्‌ का 
आश्रय लेकर ही युद्ध करना श्रेष्ठ है। अन्यथा सन्धि का प्रयत्न करना ही उत्तम है। 
सम्मानपूर्णं सन्धि न हो सकने एवं निष्क्रियता में पापकी संभावना होने पर निबंलता 
होने ओर बलवान्‌ का आश्रय न मिलने पर भी युद्ध में कूदना आवश्यक है। जेसे 
जहाँ माता, पिता, गुरुजनों का वध हो रहा हो, गोवध या मंदिरों का विध्वंस हो 
रहा हो, वहाँ निष्क्रिय होकर गुरुजनों का वध देखना निश्‍चय हो पाप है। ऐसी स्थिति 
में युद्ध हो श्रेष्ठ है। पूर्ण निश्चय के साथ युद्ध में कूदनेवाले थोड़े-से भी वीर बड़े- 
से-बड़े शत्रुदल को पराजित कर सकते हैं। यदि विजय न मिल सकी तो भी वे कर्तव्य- 
पालन-परायण वीर युद्धोपासना से ब्रह्मलोक जेसी दिव्यगति पाते हैं। 


द्वाविमौ पुरुषौ लोके सूर्यमण्डल भेदिन । 
परिकव्नाड़ योगयुक्तश्च रणे चाभिमुखो हतः॥ 
( महाभा० उ० प्र० ३३.६१ ) 


अर्थात्‌ योगयुक्त परित्राटू एवं रण में अभिमुख, युद्ध करता हुआ मारा गया 
योद्धा दोनों सूर्यमण्डल भेदकर ब्रह्मलोक के भागी होते हैं। केवल कामना से न विजय 


ब्धा५वैद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकेषं ? ड्य 


मिलती है और न स्वगं ही । भले ही कामना से कोई मृत्यु पा जाय, किन्तु धर्म एवं 
उपासना से ही कामना सफळ होती है। धर्महोन व्यक्ति भले ही स्वां एवं विजय 
चाहे, पर उसे मिलेगा नरक एवं पराजय ही । वस्तुतः वीर योद्धा मरने की भावना 
कभी नहीं करता, वह तो अपने को काल का काल भी महाकाल, महामृत्युंजय 
मानकर अहंग्रहोपासाना करता हुआ युद्ध में आगे बढ़ता है । उसी भावना के अनुसार 
मरने पर सूर्यमण्डल भेदकर मृत्युंजय पद जाता है । 

आप कहते हैं कि "क्षात्र-धमं की एक गलत धारणा के कारण इन वीरों ने 
बलिदान की आकांक्षा लेकर स्वयं को नष्ट कर दिया, यह एक दुबंलता है । समझदार 
व्यक्ति के लिए मरना-मारना कभी भी आदश नहीं हो सकता” ( पु० २६-६३ ) | 
किन्तु यह धारणा भी गलत ही है, क्षात्रवर्म धमंशास्त्रसम्मत धमं है । उसके अनुसार 
वीरों का युद्ध करना धमं है । उसमें कामना न होने पर भी विजय एवं मृत्यु दोनों 
सम्भव हैं। वीर में शीयं, वीयं, ओज, तेज के साथ-साथ धेयं, दाक्ष्य, विवेक, 
विज्ञान की भी अपेक्षा होती है। जहाँ विवेक, विज्ञान, धेयं का प्रतीक योगेइवर कृष्ण 
एवं शौय, वीयं, ओज, तेज का प्रतीक धनुर्धर पार्थं होता है वहीं विजय, भति एवं 
ध्रुवा नीति रहती है : 

यत्न योगेइवरः कुष्णो यत्र पार्थो धनुधरः । 
तत्र श्रीविज्ञयो भुतिध्रंवा नीतिमंतिर्मम॥ ' (गोता ““ ) 

आजकळ कई लोगों में जोश होता है, परन्तु होश नहीं । कई बड़े-बड़े विद्वानों 
में होश बहुत होता है, परन्तु जोश नहीं । वे सवंत्र फूंक-फूंककर पाँव धरते हुए 
संघर्ष से, खतरे से बचने का ही प्रयत्न करते रहते हैं । देश के टुकड़े-टुकड़े हो रहे हैं, 
माँ-बेटियों की इज्जते लुट रही है, शास्त्र एवं धर्म को मर्यादाएँ नष्ट हो रही हैं, गायें 
कट रही हैं, तो भी चुपचाप सोचते रहते हैं। ऐसे ही लोगों के सम्बन्ध में कहा गया है 
कि जो अमर्षी ओर अक्षमी है, वह न स्त्री है ओर न पुमान्‌ । कृषि सूख जाने पर वर्षा 
का क्या अर्थं ? समय चूक जाने पर फिर पछताने का भी क्या फळ ? क्षात्रघम के 
अनुसार बहुत सोच-विचार कर युद्ध का अवसर खोना अधमं है। विद्यमान रिपु पाइ 
रन, कायर कर्थाह प्रलाप । ऐसे युद्ध में मृत्यु को प्राप्त होना नष्ट होना नहीं | उससे 
वीरता को प्रेरणा मिळती है, नयी तेयारी होती है, नया प्रयत्न होता है ओर 
अन्त में शत्रु का निःशेष नाश होता है। संसार के सभी युद्धो में कुछ लोगों के मरने 
के बाद ही तो विजय मिली है। मरना-मारना भले ही उद्देश्य हों, परंतु विजय के 
लिए मरना-मारना पड़ता ही है। राम की विजय के लिए कितनों को मरना पड़ा, 
कितनों को मारना भी पड़ा । देवासुर-संग्राम, कोरव-पांडव आदि सभी संग्रामों की 
यही स्थिति रही है। युद्ध का अर्थ ही है शत्र॒का स्वायत्तीकरण । वध, बन्ध, घनाप- 
हरण आदि द्वारा पराभिभव उसका अवश्यम्भावी परिणाम है। 


४४६ चिचार-पीयूष ¦ आधुनिक वादे 


आप कहते हैं कि “निजयशाली की ही पूजा होती है” ( पु० २५८) । गीतां 
की दृष्टि से सुख-दुःख, लाभ-अळाभ, जय-पराजय में समवुद्धि से युक्त कतं व्यनिष्ठ व्यक्ति 
ही साघकरूपमें आदरणीय होता है; किन्तु पुज्य तो स्वयंप्रकाश, सत्‌, सदा अनभिभूत 
परमेश्वर ही है। निगुण-सगुण, निराकार-साकार, व्रह्म इसी दृष्टि से पूज्य होता 
है । देवता, ऋषि एवं सत्पुरुष उसी सत्स्वरूप परमेस्वर को प्राप्त करनेवाले होने से 
पुज्य हैं। सत्‌ को जानने एवं प्राप्त करनेवाला भी सत्स्वरूप हो होता है, वेदान्त 
का डिण्डिम घोष है कि ब्रह्मवित्‌ ब्रह्म ही हो जाता है : ब्रह्मविद्‌ ब्रह्मोव भवति । 

इसके अतिरिक्त जसे ज्योतिस्वरूप सूर्य के सम्बन्धविशेष से चन्द्र, नक्षत्र आदि 
भी ज्योतिष्मान्‌ होते हैं, वेप्ते ही ईश्वर की उपासना के सम्बन्ध से उपासक्रों में भी 
ईश्वर का ऐर सन्निदिष्ट हो जाता है, अत्तः उचकी पूजा भी फलदायिनी है । 'सिद्ध' 
के अतिरिक्त 'साधक' भी स्व्रमनिष्ठा, कतंव्यपाळन आदि के प्रसाव से सत्स्वरूप 
ब्रह्मनिष्ठ होकर भविष्यत्काळ में ब्रह्मभाव को प्राप्त करते हुँ, अतः उनका भी आदर 


उचित ही है। इस दृष्टि से बाह्य सुख-दु:ख, लाभ-अलाभ, जय-पराजय नगण्य होने. 


से कर्तव्यनिष्ठा के कारण बलिदान को भी पूजा होती है। इसी कारण ईसा आदि 
की भी पूजा हुई। सती एवं शर बाह्यदृष्टि से सफळ न होते हुए भी कतंव्यनिष्ठ एवं 
परमार्थफलप्रासि से सम्पन्न होने के कारण पूज्य हैं । 

कोरवःपाण्डवों की सन्धि करापे के लिए श्रीकृष्ण कौरवों के दरबार में गये, 
तो विदुर द्वारा सफलताविषयक प्रश्‍न किये जाने पर श्रीकृष्ण ने स्पष्ट कहा था कि 
यद्यपि सन्धि को सफलता में हम आशावान्‌ नहीं, फिर भी धर्मका के प्रयत्न का 
अलोकिक पुण्य तो प्राप्त होगा ही : 

धर्मकार्यं तनुशवत्या नो चेत्‌ प्राप्तोति सानयः । 
प्राप्तं भवति तत्पुण्यप्त्र से मास्ति संशयः ॥ 

( महाभा० उ० प० ९२.६) 
पंक में निमग्न गाय के उद्धरण का समुचित प्रयास करनेवाला प्राणी उसे बचाने 
में सफल न होने पर भी ससत्प्रयत्नजनित पुण्य का भागी होता ही है। स्कन्दपुराण के 
अनुसार घमंसंस्थापना करने में असमर्थ प्राणी भी यदि मनसा, वाचा, कमंणा यथा- 
शक्ति प्रयत्न करता है तो वह सबंपापमुक्त होकर सम्यग्‌ ज्ञानप्राप्ति का भागी होता है: 

यः स्थापयितुसुद्यरूःः शद्धयेचाक्षमोऽपि सन्‌ । 
सवंपापनिनि्ुक्तः सम्यगज्ञानमवाप्नुयात्‌ ॥ 
{ “व्यासतात्पर्य-निणंय' में उद्धत स्कान्दीय वचन ) 
महाभाग भगीरथ गंगाजी को छाने में सफल हुए, अतः उनका नाम हुआ | 
किन्तु उनके पिता-पितामहादिकों ने गंगा छाने-हेतु तपस्या करते-करते जीवन बिता 
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इया वेद-दास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ४४७ 


दिया तो क्या उनका महत्त्व कुछ कम है? देश की आजादी का प्रयत्न प्रारम्भ करने- 
वाले गोखले, सुरेन्द्रनाथ बनर्जी, लोकमान्य तिलक तथा अगणित क्रांतिकारियों ने 
महान्‌ प्रयत्न न किया होता तो बया गांधी, नेहरू आदि स्वातंत्रयप्राप्ति में सफल हो 
सकते थे? ? इसी लिए तो समझदार लोग आज भी उन जीवनदानियों का महान्‌ सम्मान 
करते हैं । इसीलिए कर्तव्यनिष्ठा ही आदर्श है, बाह्य सफलता नहीं । 


मान लें कि आपके संघसंचालक ओर आपने प्रयत्न करते-करते अपना जीवन 
बिता दिया और सफलता न मिली, किन्तु भविष्य में उसका फळ मिला किसी अता- 
दुक्‌ व्यक्ति को, तो पूजा के योग्य कर्तव्यनिष्ठ ही होता है, फछवान्‌ नहीं । इसीलिए 
गीता के अनुसार साधक के सामने फलकामना नहीं, कर्तव्यपालन तथा कर्तव्य कमं 
ही रहना उचित है । 


आपने भी कहा ही है कि “श्रीराम ने वास्तविक घमं की प्रस्थापना के लिए 
ताड़का ओर बाली को मारा, यद्यपि स्त्री का वध एवं वृक्ष की ओट में अयुद्धयमान 
की हत्या क्षात्रधमंसम्मत नहीं । श्रीकृष्ण ने भी अजुंन को भीष्म, द्रोणादि के विरुद्ध 
लड़ने और कीचड़ में फंसे एवं विरथ कर्ण को मारने का उपदेश दिया था । अधघम- 
शक्तियों के ऊपर धमंशक्तियों की विजय के तत्त्वज्ञान की शिक्षा सहस्राब्दियों से दी 
गयो है !'"आज आपकी दानवी शक्तियाँ विव्वसंहारक शस्त्रास्त्र लेकर विश्व के रंग- 
मंच पर दिखायी देती हैं । साम्यवादी भी आज विनाश की भीषण राक्तियों से सम्पन्न 
दिखायी देते हैं । परन्तु मनुष्य की अन्तर्जाति अच्छाई अधिक प्रबर है” ( पु० २६३- 
२६५ } | 


आप लिखते हैं कि “महापुरुषों के उदाहरण तथा शिक्षाएं धर्मे-संस्थापन के माग - 
हें, हममें सही विवेक जाग्रत कर सकती हूं। यद्यपि घर्म-संस्थापचाकार्यं बहुत ही 
हत्त्वपर्ण है, अधर्मशक्तियों पर धमंशक्तियों की विजय में सभी श्रेष्ठ पुरुषों को प्रयत्न 
करना चाहिए” ( पृ० २६५ ), यह ठीक हैं । परन्तु धर्म क्या है और अधमं क्या, इसका 
निर्णय केसे हो ? संसार में परस्पर विरुद्ध विभिन्त समुदाय अपनी श्रेष्ठता सिद्ध करने 
का प्रयत्न कर्ते और दूसरों का अपकषं भी बतलछाते हैं। यूत्रित, तर्को और वागडम्बरों 
की कहीं कमो नहीं । श्रीराम एवं श्रीकृष्ण धर्म-अधमं का निर्णय शास्त्रों एवं शास्त्रा- 
नुसारी सत्पुरुषों के उपदेशानुसार ही करते थे । शास्त्रों के यज्ञ-यागादि धमं एवं धामिकों 
का विध्वंस करनेवाले राक्षसों का वध घमं है, यह शास्त्रनिष्णात विश्वामित्र के 
वचन से ही श्रीराम ने निर्णय किया और उसका अनुसरण किया । 


वाली का वध धर्म है या अधम ?' इस सम्बन्ध में रामायण में ही वाली ओर 
राम का प्रत्यक्ष संवाद हुआ था । राम ने वाली के वध को शास्त्रानुसार धर्मंसंगत ही 
बतलाया ओर बाली ने उसे स्वीकार भी किया था । उसका सार यही है कि “भरत 
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सारे देश के शासक हैं, उनकी ओर से राम दुष्टनिग्रह एवं शिष्टपालन के अधिकारी 
हैं। वाली ने सुग्रीव की पत्नी को छीनकर धम-मर्यादा का अतिक्रमण किया। अतः 
राम ने अपराधो को 'दण्ड' दिया, न कि क्षात्र-धर्मानुसार युद्ध किया | युद्ध का धमं 
पृथक्‌ है और दण्ड का विधान पृथक्‌ । यही कारण है कि क्षत्रिय मृगया द्वारा दुष्ट 
मुगों को नियंत्रित करता है। वाली भी एक मृग था। मृग के साथ क्षत्रिय-धर्मानुसार 
युद्ध नहीं किया जाता । इसलिए सुप्त, प्रमत्त, पलायन-परायण मृग का वध करना भी 
धर्म-विरुद्ध नहीं । 


श्रीकृष्ण ने भी कभी धम की कोई नयी व्याख्या नहीं की । उन्होंने अर्जुन को 
शास्त्रानुसार ही कतंव्य-अकतंव्य के निर्णय का आदेश दिया, स्वयं भी वे वेसा ही 
करते थे। राजनीति का मत यह है कि जो जिसके साथ जसा बर्ताव करे, उसके 
साथ दूसरा भो वेसा हो बर्ताव करें; मायावी के साथ माया से और साधु के साथ 
साधुभाव से बर्ताव करना चाहिए: 


यस्मिन्‌ यथा वतते यो मनुष्यस्तस्मिंस्तथा वर्तितव्यं स धर्मः। 
मायाचारो मायया वबाधनोयः साध्वाचारः साधुना प्रत्युपेयः ॥ 


( महाभा० उ० प० ३.७७ ) 


धमंशास्त्रविरुद्ध भी कोई राजनीतिक्र व्यवहार महान्‌ धर्म के संस्थापन में 
उपयोगी होने पर क्षम्य होता है, किन्तु धर्मशक्ति, अधमंशक्ति का निर्णय शास्त्र के 
बिना स्वतंत्ररूप से नहीं हो सकता । अतः साम्यवादी धमंशक्ति हैं या अधमंशक्ति, यह 
निर्णय भी शास्त्र के बिना केसे होगा ? आप किसी ग्रंथ या पुस्तक या शास्त्र को 
प्रमाण मानते ही नहीं | फिर तो आप साम्यवादी को अधर्मशक्ति कह सकते हैं और 
वे आपको । कौन-से आचरण तथा आदश धर्मशक्ति के परिचायक हें और .कोन 
अधर्मशक्ति के, इसमें सिवा शपथ के आपके पास और कोई प्रमाण नहीं। अस्त्र- 
शस्त्रादि शक्ति से सम्पन्न होना अधमंशक्ति का परिचायक नहीं कहा जा सकता, 
क्योंकि महाभारत के अनुसार अजुन के पास पाशुपत-अस्त्र था जो आधुनिक 
परमाण्वस्त्र से कहीं अधिक शक्तिशाली था, तो क्या अर्जुन को भी अधमंशवित माना 
जाय ? फिर यहाँ तो साम्यवादी रूस से भी अधिक शक्तिशाली परमाण्वस्त्र साम्यवाद 
विरोधी अमेरिका के पास हैं । बिना प्रमाण के प्रमेय का निर्णय नहीं हो सकता, धर्मा- 
धर्म में प्रमाण आर्यपरंपरा के अनुसार अपोरुषेय वेद एवं तदनुसारी आषं धमंग्रन्थ 
ही हें। जब आप किसी ग्रंथ को प्रमाण ही नहीं मानते, तो आप धर्माधमं का निर्णय 
ही केसे करेंगे ? फिर क्या धमं-संस्थापना ओर कया अधमं-संस्थापता है, यह भी केसे 
कह सकेंगे ? 


क्या वैद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? «४ 


आपका यह कहना ठीक है कि “विजय के लिए संघर्ष समुचित उपाय है। 
तिव्बत पर चीन का अधिकार होने देना भारतीय शासनाविकारियों की सबसे 
बड़ी भूल थी” ( पु० २६७ ) । यह भी ठीक है कि “चीन का जिस ढंग से मुकाबिला 
करना चाहिए था, वेसे नहीं हुआ।” किन्तु “सारी पोली चीची-जाति असभ्य हैं, 
अंग्रेज उससे सभ्य हैं” ( पृ० २६९ ) यह कथन आवेश का ही परिचाथक़ है। आप 
स्वयं कहते हैं कि “गाली देना दुबंछता हैं”, किन्तु चीनियों को 'देत्य ( पु० १६८), 
सोजन्यहीन, मानवोचित गुणहीन, सर्वभक्षी' आदि ( पृ० २६९ ) की संज्ञा देकर 
वही दुर्बलता स्वयं आप दिखा रहे हैं । शक्तिशाली होना, प्रसार करना, अपनाना, 
यह तो राजनीति में गुण है, दोष नहीं । फिर जब कि कम्युनिज्म के अनुसार संसार 
में जबतक कहीं भी पूंजीवाद रहेगा, तवतक साम्यवाद के लिए संक्रमण-कार ही 
रहेगा, अतएव संसारभर को लाल बनाना साम्यवाद का अनिवार्य साधन है; तब 
उसके लिए उसका प्रयत्नशील होना स्वाभाविक ही है । संसार में अपने अभ्युदय के 
लिए कूटनीतिक उपायों का प्रयोग होता ही है, उन्हींमें विश्‍वासघात भी आ जाता 
है। इसलिए राजनीति में विइवासघात करना भी उतना अपराध नहीं, जितना कि 
विश्वासघात का शिकार बनना । राजनीति स्पष्ट कहती है : 


न विइवसेदविइवस्ते विइवस्ते नातिविइवसेत्‌ । 


अर्थात्‌ अविश्वस्त में विश्‍वास नहीं करना चाहिए, साथ ही विश्‍वस्त में भी अति- 
विश्वास उचित नहीं । इसमें संदेह नहीं कि चीन ओर पाकिस्तान को सांठ-गांठ से 
भारत के सामने एक भीषण खतरा उपस्थित है। साथ डी दोनों के ही पंचमांगी भारत 
के भीतर रहकर सर्वाधिक संकट उत्पन्न करने का प्रयत्न करते ही रहते हैं । यद्यपि 
चीन के आक्रमण से भारत का कुछ प्रमाद दूर हुआ, जिसके कारण ही वह सेनिक- 
संगठन एवं शस्त्रास्त्र, वायुयान आदि के निर्माण में तत्पर हुआ ओर पाकिस्तान का 
मुकाबिला कर सका । फिर भी दब्बूनीति या शांति का अग्रदूत बनने की मृगमरी- 
चिका के कारण आन्तर कण्टक-शोधन तथा वाह्य आक्रामकों के साथ यथायोग्य 
व्यवहार नहीं कर सका । फलस्वरूप काइमीर के खोये क्षेत्र को भीषण बलिदान से 
प्राप्त करके भी उसने 'ताशकन्द-समझोते' के नाम पर गंवा दिया । 


श्री नेहरू ने कारमीर के सम्बन्ध में प्रतिज्ञा को थो कि 'काइमीर की एक-एक 
इंच भूमि से हमलावरों को मार भगाकर ही दम लगे।' चीन के आक्रमण के समय 
भी दुबारा प्रतिज्ञा की थी कि "हिमालय को भूमि से चीनी आक्रामकों को भगाकर 
ही दम लेंगे ।' किन्तु दोनों हो प्रतिज्ञाएँ सरवंथा अपूर्ण रहीं । भारतीय सैनिकों की 
अदम्य उत्साहशक्ति ओर अमेरिकी तथा इंगलिश शस्त्रास्त्र सहायता-प्राप्ति ओर देश 
की संघटित स्थिति के कारण तथा कुछ आन्तरिक आविदेविक उपासनाशक्ति के 
५७ 
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कारण ही चीनियों को महान्‌ धन-जन-शक्ति का क्षय करके विजय पर भी युद्धबंदी 
की घोषणा करके पीछे लोटने को बाध्य होना पड़ा । 


यह सही है कि पेट्रोल की कमी चीनियों के लिए एक बड़ी समस्या थी और 
आसाम के तेलकूप शीघ्र हाथ पड़ने की उसे आशा थी । फिर भी उसे यही प्रतीत 
हुआ कि रूसी भूमि में फंसकर जेसे हिटलर को पराजित होना पड़ा, वेसे ही भारत 
में आगे बढ़ने से हो सकता है कि शस्त्रास्त्रसम्पन्न अजेय भारतीय सेनिक-शक्ति से 
पराजित होना पड़े। इमलिए विजय प्राप्त करने की हालत में युद्वबंदी की घोषणा 
कर चीन पीछे हटा । इससे भारत के लिए तत्काल का खतरा हटा ओर स्वावलम्बी 
होने का अवसर मिला | फिर भी एक लाख वर्गमील भूमि जो भारतीय भू-भाग थी, 
उस पर चीन का कब्जा बना ही रहा । आजतक नेहरू की हमलावरों को मार भगाने 
की प्रतिज्ञा आलमारी में पड़ी-पड़ी सड़ रही है । 


देश-विभाजन के पहले और विभाजन के समय भी धमंसंघ ने ही उसका 
विरोध, सत्याग्रह और प्रदर्शन द्वारा किया । विभाजन के; पव ही मेंने कहा था :कि 
“क्विसीकी अनुचित माँग स्वीकार करने से उसकी माँग बढ़ती हो है। पाकिस्तान बन 
जाने के बाद दोनों पाकिस्तान को मिळानेवाले गलियारा काइमीर, जूनागढ़, हैदरा- 
बाद की माँग होगी । अन्तमें 'मान-इस्लाम' की योजना भी स्पष्ट है । यदि कहीं न कहीं 
रुकना है, तो पहले से ही क्यों न रुका जाय ?” 

यह तो ठीक है कि श्रेष्ठ लोगों के आचरण का प्रभाव सवसाधारण पर पड़ता 
है । ऊपर के लोग चरित्रहीन हों तो उसका प्रभाव निम्नश्रेणी के लोगों पर पड़ेगा ही। 
किन्तु इस श्रेष्ठता की परख केवल बाह्य वेभव से ही नहीं होती । धामिक, आध्यात्मिक 
निष्ठा की श्रेष्ठता ही वास्तविक श्रेष्ठता होती है । प्रायः धन-धान्य ओर अधिकारसंपन्न 
लोगों में चरित्रहीनता होती है। धर्मनियंत्रित, सदाचार से सम्पन्न शासक अधिकारी 
जनता के परमपुण्यों से ही मिलते हैं फिर भी गीता ने शुचीनां श्रीमतां गेहे जन्म की 
अपेक्षा भी योगियों के कुल में जन्म को दुर्लमतर बताया है। सवंथा योग्य माता-पिता, 
योग्य गुरु के परिनिष्ठित आचरणों एवं शास्त्रानुसारी सदुपदेशों से ही सदाचारनिष्ठा 
हो सकती है । श्रुति कहती है : | 

सातुसान्‌ पितृमान्‌ आचायंवान्‌ पुरुषो वेद । 

फिर जबतक वर्णाश्रमानुसार वेदादिशास्त्रों की शिक्षा-व्यवस्था नहीं होती तबतक 
के लिए भी शास्त्रानुसारी साहित्य एवं प्रवचनादि को छोड़ सदाचार, सच्चारित्र्यके 
निर्माण का कोई मागं भी तो नहीं है। श्रुति ने सत्य, दम, तप आदि साधनों का 
एक-एकबार ही उपदेश दिया, है, पर स्वाध्याय-प्रबचन का उपदेश बार-बार 
किया है : 
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ऋतं च स्वाध्यायप्रवचने च, सत्यं च स्वाध्यायप्रवचने च । 


इसीमें माता-पिता एवं गुरुजनोंके पवित्र शास्त्रानुसारी जीवनादर्श का भी उपयोग 
होता है। मनु का भी यही कहना है कि जिस मागं से आपके पिता-पितामहादि 
चलते आये हैं, उनक्रा अनुसरण करते हुए उनके धमं, सदाचार के मागं पर चलना 
ही कल्याणकारी है | ऋषियों, महूषियों एवं पुर्ण घर्मनियंत्रित शास्त्रनिष्ठ शासकों का 
आचरण एवं उपदेश असाधारण प्रभाव डालता है। साक्षात्‌ परमेश्वर परब्रह्म ही 
मत्य-शिक्षण के उद्देश्य से मानवहप में अवतीणं होते हैं : 
सर्त्यावितारस्त्विह॒ मर्त्यशिक्षणं रक्षोवधायंब न केवलं विभोः। 
कुतोऽन्यथा स्याद्‌ रमतः स्व आत्मनः सोताकृतानि व्यसनानीइवरस्य ॥ 
( भाग० ५.१९.५) 
इस प्रकार शिक्षित, विनीत, धर्मनियंत्रित एवं शास्त्रहृष्टियुक्त व्यक्ति एवं 
समाज ही व्यष्टि-समष्टिके अभ्युदय में उपयोगी हो सकते हें। शाध्त्र एवं शास्त्रोक्त 
धर्म-सदाचार से शून्य कोई भी आदरां राष्ट्र को लक्ष्यश्रष्ट कर सकता है। इसीलिए 
भारतीय परंपरा के अनुसार पूवज गुरु, आचारय, अवतार, ईश्‍वर तभी आदशं हो 
सकते हैं, जब कि उनका सिद्धान्त, आचार सभी शास्त्रसम्मत हो। भगवान्‌ बुद्ध 
योगी, तपस्वी तथा सिद्ध भी थे, फिर भी वेदादिशास्त्रविरोधी होने के कारण हमारे 
आदर्श नहीं बन सके। शास्त्रहीन होने के कारण ही कांग्रेस के नेतृत्व ने राष्ट्र को 
लक्ष्यश्रम करके देश-विभाजन, परंपराविनाश तथा गोवधादि अनर्थो का भागी बनाया । 
इस प्रकार जब जाति-सांकयं, रक्त-सांकये के कारण वस्तुभूत हिन्दुत्व मिट गया 
तो हिन्दू-राष्ट्र, हिन्दू-संक्ृति की रक्षा की निस्सार घोषणा का कया अथं होगा ? आप 
स्वयं कहते है कि “किन्तु उन्होंने ( मुसलमानों ने ) हमारी इस ( उपकार ) भावना 
का प्रतिदान केसे किया ? निवास, अपहरण तथा सब प्रकार के बर्बर अत्याचारोंक़ी 
घटनाओं से भरा उनका १२०० वर्षों का इतिहास हमारे सामने है। हमारे देश में 
मुसलमानों की इतनी बड़ी संख्या उनके द्वारा सम्पूर्ण देश में किये गये घातक विनाश 
के परिणामों में से एक है। केवळ टूटे स्मारक को नहीं, वरन्‌ टूटे समाज के टुकड़े भी 
उनके द्वारा किये गये विध्वंस के उपो प्रकार साक्षी हें” ( प० २९२ ) । फिर उनके 
साथ रोटी-बेटी एक करके आप उन्हें किस छमन्तर से आत्मसात्‌ कर लेंगे ? 


यह ठीक है कि हमारे सेनिकों का त्याग एवं उत्साह प्रशंसनीय है । उन पर 
हमें गवं होना चाहिए । उनको यह अनुभव भी होना चाहिए कि सम्पूर्ण समाज हमारे 
पीछे है। साथ ही उनमें उत्साह भरने के लिए अपने शास्त्र एवं धमे तथा प्रामाणिक 
ऐतिहाशिक आदशंपुरुषों के प्रति श्रद्धा के बिना सम्पूर्ण राष्ट्र को अखण्डनिष्ठा स्थिर 
नहीं रह सकती । 
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यह कहना भी निस्सार है कि 'संघ पुरी शक्ति के साथ जनशक्ति को जागृत एवं 
संचालित करनेमें जुटा है । वह जीवनदायी आदर, सद्गुण एवं चारित्रिक संस्कार _ 
देते हुए बढ़ रहा है” ( पु० २९५ ) । कारण, शास्त्र एवं शास्त्रोक्त धमं से विमुख होने 
के कारण संघ के चरित्र एवं संस्क्रार सब मनःकल्पित होने से निरथंक एवं हानिकर 
हं । अपने संघटनं को श्रेष्ठता सभी वर्णन करते हैं, पर किसी राष्ट्रव्यापी कार्य को, 
जिसमें अनेक राक्तियों का प्रयत्न है, एक संघटन तक सीमित कर रखने का प्रयास 
टिट्टिभ दुरभिमानमात्र है। स्पष्ट है, चीनी-युद्ध में दास्त्रास्त्रों की कमी नेताओं 
के अनुत्साह के कारण हुए । राष्ट्र-पराभव से राष्ट्र का प्रत्येक नागरिक उत्तेजित 
तथा सजग हो गया तथा राष्ट्र के कणंधारों को निद्राभंग हुई और अतीत से शिक्षा- 
ग्रहण कर चे कमी-पूर्ति के काम में संलग्न हो गये । पाकिस्तानी युद्ध में भी भारतीय 
सफलता का वही बीज था | प्रायः भारतीय सेनिक दळ-विशेष से संबंधित नहीं हैं । 
सोभःग्य से अब भी उनमें ईश्वर एवं धमं के प्रति आस्था है। अपने पुबंजों की परंपरा 
का गोरव उन्हें उत्साहित करता है। तभी तो उन दिनों सरकारी प्रसारणों में भी राम, 
कृष्ण, भीम, अर्जुन, भोष्म, द्रोण, महाराजा शिवा, प्रताप आदि के पराक्रमों एवं 
दानवीर करणं के दान-शोयं का महत्त्व गाया जाता था। उसी जागरूक उत्साह 
का यह जाज्वल्यमान उदाहरण था कि भारतीय वीरों ने विरोधियों के अभेद्य माने 
' जानेवाले पेंटन-टॅकों का बड़े से बड़ा कब्रिस्तान बनाकर पार्चात््योंको भी आश्चयं 

में डुबो दिया ! = [ 


आप कहते हें कि “हम अपनी महानु सेना के समीप हें तथा प्रतिष्ठित 
' हृतात्माओं को सादर श्रद्धांजलि अपित करते हैं, जिनके शौर्य एवं बलिदान द्वारा, ग्रह 
महान्‌ दिवस राष्ट्र को प्राप्त हुआ।*'***' उनके अपने जीवन का बलिदान--श्रेष्ठ 
आत्माइति आदि श्रेष्ठ चलिदानों की भावना राष्ट्र के छिए प्रेरणादायी होगी” 
( पृ० ३०० ) । किन्तु पिछले पृष्ठो में ठीक इसके विपरीत लिखा है कि “बलिदानी 
महन्‌, पर आदर नहीं (पृ० २५९ ), “बलिदान दुर्वलता का परिणाम है ओर भार- 
तीय संस्क्रति में बलिदानको सर्वोच्च आदश नहीं माना है।"'अन्ततः वे असफल 
हुए और असफलता का अथ है उनमें कोई गंभीर त्रुटि थी” ( पृ० २६०) । “राजपूतों 
का यह हौतात्म्य हमारे भारतीय शौयं की गाथाओं का एक स्मरणीय, फिर भी 
दुःखद अध्याय है” ( पृ० २६२) । 


यह तो ठीक है कि “दुष्ट मनोवृत्तिका विनाश बिना किये पा्स्तान या किसी 
राष्ट्र का युद्धसाधन, शस्त्रास्त्र, बमवषंक राडार आदि के नष्ट करनेमात्र से काम 
नहीं चलता, क्योंकि उनका निर्माण अनेक बार हो सकता है। परन्तु दुष्ट मनोवृत्ति 
के नाश के [लए यह आवश्यक नहीं कि दुष्ट मनोवृत्तिवाले मनुष्यों का ही बिनाश 
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कर दिया जाय । यह भी ठीक है कि राम को रावण के संहार का ही प्रयत्न करना 
पड़ा था, कृष्ण को भी कंस को मिटाना ही पड़ा था” ( पृ० ३०२-३ )। फिर भी 
इन उदाहरणोंसे भी उक्त तथ्यपूर्ण आदर्श का बाच नहीं होता । उत्तम आदश तो 
यही है कि अहिंसा एवं सत्य आदि पवित्र घर्मेनिष्ठा के प्रभाव से सदुपदेश द्वारा दुष्ट- 
मनोवृत्ति का विनाश करके सद्वृत्त का निर्माण किया जाय। दुर्जनः सज्जनो 
भूयात्‌ आदि सदुक्तियों का यही अभिप्राय है। तथापि यह मागं सवसाधारण का 
नहीं है, प्रत्युत महान्‌ सिद्धपुरुषों का मागं है। दण्डविधान का मार्ग ही सवंसाघा- 
के लिए राजमार्ग है। दण्डः सुप्रेषु जार्गात ( महाभा० राज० ७.१८ ) के अनुसार 
सुविहित दण्ड ही सन्मार्ग का प्रतष्ठापक होता है इसीलिए विष्णु, शिव, राम, 
कृषण, भगवती आदि ने लोकशिक्षार्थ इसी मागं का अवलम्बन किया । सुतरां सामान्य 
लोगों के लिए इस मार्ग का अवलम्बन असंगत नहीं है। संसार में विचित्र प्रकृति के 
प्राणी होते हैं | कई लोग दण्ड द्वारा ही शांति के मार्ग पर आ सकते हैं; साम, दान, 
आदि द्वारा नहीं । उसे वे कमजोरी समझते हैं | अतः ऐसे स्थलों में झखमार कर युद्ध 
का मागं ही अपनाना पड़ता है। 


इसी तथ्य को समझकर परम शांतिप्रिय होते हुए भी लालबहादुर शास्त्री 
शक्ति के द्वारा ही पाकिस्तानी आक्रमण का सामना करन के लिए संनद्ध हुए ओर 
सेनिक, असेनिक संपूर्ण राष्ट्र ने दिख खोलकर उनके इस निणंयका स्वागत किया 
था। परन्तु दुःख के साथ यह भी कहना पड़ता है कि शास्त्रोजी युद्ध में तो नहीं, 
परन्तु समझोतेको कुर्सीपर बंठकर जीती बाजी हार गये | वीरों के महान्‌ त्याग, 
बलिदानों द्वारा अपने ही देश काश्मीर के जिन महत्त्वपूर्ण स्थानों को प्राप्त किया 
था, 'ताशकन्द-पमझोते' द्वारा भारत को उनसे भी हाथ घोना पडा । इस तरह हम 
जि काइधीर को भारत का अविपाज्य अंग मानते तथा घोषित भी करते हें, उसे 
जीतकर भी समझोते के नाम पर उन्हें फिर हमलावरों के हाथों में सौंप देना पड़ा। 
इस तरह १८ महीने में शास्त्रीजी ने जो कीति कमायी थो, १८ सेकेण्ड में उसे गंवा 
दिया गया । 


 _ वस्तुतः भारत के पुणं अखण्ड एवं शक्तिशाली हुए बिना शांति-सामंजस्य सम्मव 
नहीं । इसमें अनेक कठिनाइयाँ होने पर भी उनका सामना करना अनिवायं है। 
शांति या क्रांति जिस मार्ग से भी हो, अखण्डता एवं शक्तिशालिता अनिवायं है । 
` आजकल अधिकांश राष्ट्रों की यह नीति रही है कि वे कई देशों की शक्ति छिन्न-भिन्न 
करने को दृष्टि से विभाजन कर देते हैं। जमंनी, कोरिया, भारत, वियतनाम में यही 
दुर्नीति चलायो गयी । जो देश कलतक हमारे थे, वे ही आज इन कूटनीतिज्ञों के 
करते हमारे लिए बिराने हो गये। शक्तिशाली एवं संघटित भारत दुर्भावनापुणं 
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पाकिस्तान एवं चीन दोनों का मुकाबला करने में कभी असमर्थ न होगा । फिर, परि- 
स्थिति के अनुसार अन्य राष्ट्रों की नीतियों में भो परिवतंन हुए और हो सकते हैं । 
जनतंत्रवादी, स्वतंत्र पचास करोड़ आबादीवाला भारत लाळ होकर अमेरिकी गुट के 
लिए शिरःशूल हो, यह अमेरिका कभी नहीं चाहेगा । इसी तरह भारत को आत्म 
सात्‌ कर चीन रूस से उत्कृष्ट शक्तिशाला हो जाय, यह रूस भी नहीं चाहेगा । 


नीतिज्ञों का मत है कि शांति का सबसे उत्तम मागं है “शक्तिशाली होना'। 
यद्यपि खाद्य-सामग्री के उत्पादन तथा इस्त्रास्त्रों के निर्माण में देश जुटा हुआ है। 
आत्मनिभंरता का सिद्धांत स्वीकृत हो नहीं, आचरित तथा प्रचारित भी हो रहा है। 
फिर भी परमाण्वस्त्रों के निर्माण के सम्बन्ध में शांति-स्थापना की हृष्टि से हमारा देश 
विमुख ही है । हम यह अनेकबार कह चुके हैं कि निर्वलता नहों, किन्तु शक्तिशालिता 
ही शांति का मूळ है। यदि अमेरिका और रूस दोनों परमाण॒शक्ति के आविष्कार में 
में एक दूसरे से बढ़-चढ़कर न होते या एक को दूसरे की अधिक शक्ति की कल्पना 
न होती तो शायद अबतक युद्ध छिड़ गया होता । शक्तिशाली होने पर भी धं से 
काम लेना, उसका प्रयोग न करना सबसे बंड़ो महत्ता है। अजन के पास पाशपत- 
अस्त्र रहने पर भी उसने उसके प्रयोग को बात तक नहीं सोची, यही उसकी 
महत्ता थी । 


वस्तुतः किसी निमित्त-विशेष से आनेवाला गुण कभी स्थायी नहीं रहता । 
निमित्त के समाप्त हो जाने पर वह भो समाप्त हो जाता है। शस्त्रास्त्र के अभाव से 
होनेवाली सहिष्णुता, क्षमा आदि से न तो स्थिरता होती है ओर न उनका महत्त्व 
ही होता है। इसी प्रकार शत्रुओं द्वारा घिर जाने पर राष्ट्रय-एकता एवं प्रतिरोध की 
अदम्य शक्ति का भाव उदित हो जाता है तो वह भी स्थायी नहीं रहता । भले ही वह 
तत्काल आवझ्यक एवं लाभदायक हो | गुणों की स्थिरता एवं महत्ता तो तभी होती 
है, जब उनका आविर्भाव मानवता, गुरुजनों के शास्त्रीय आचरण एवं शिक्षण से 
होता है । स्थिर, प्रामाणिक, शास्त्रोय-आधार-विहीन परंपराएंँ भो अन्ध-परंपराओं 
से अधिक महत्त्व नहीं रखती । 


अतएव “सभी वाद अपने उदात्त रूप में” ( पु० ३२१) आदि कथन भी निस्सार 
ही हैं । क्योंकि हिन्दू-परंपरा में तो सभी भली-बुरी बातें हुई हैं। राम भी हुए और _ 
रावण भी, कृष्ण भी हुए ओर कं भी तथा कोरब, पाण्डव सभी तो हुए हें, किन्तु 
हिन्द्‌-विधान धमंशास्त्रों ने जिनक्रा विधान किया, जिंनको ग्राह्यता बतायी, उन्हींका 
गोरव मान्य होता है । भतएव कहना यह चाहिए कि हिन्दू वेदिक-परंपराओं या 
रामायण, महाभारत के रामराज्य एवं धमं राज्य-संबंधी परंपराओं में आधुनिक सभी 
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वादों के सब गुण आ जाते हैं, पर उनके दोष नहीं आ पात्ते। जसे लोकतंत्र का 
सिद्धांत है कि शास्त्रानुसारी जनमत का अनादर न हो। रामायण की राजनीतिक 
परंपरा से स्पष्ट परिलक्षित होता है कि राम जसे परम।प्रय, गुणत्रान्‌, लोकप्रिय पुत्र 
को भी यौवराज्य-पद देने के लिए महाराज दशरथ ने जनप्रतिनिधियों एवं जनता 
की राय जाननी आवश्यक समझी मौर उनसे स्पष्ट अपनी सम्मति देने को कहा । 
श्रीराम ने भी सीता के विरुद्ध जनमत ( भले ही वह अल्पमत ही रहा हो) को उपेक्षा 
नहीं की, किन्तु उसक्रा आदर करते हुए प्राणप्रिया सती-साध्वी सीता को वनवास 
देना उचित समझा । झास्त्रास्त्र या कारावासादि दण्डविधान द्वारा जनता का मुह 
वंद करना उन्होंने सवंथा अनुचित ही समझा । हिन्दू-समाज में धर्मनिरपेक्षता या 
ब्रह्मनिरपेक्षता कभी भी मान्य नहीं थी। सदव घमंसापेक्ष पक्षपातविहीनता ही 
आदरणीय रही । नीतिशास्त्रों के अनुसार राजा को अधर्म एवं अन्याय के मागं पर 
चलनेवाला अपना पुत्र भी दण्डनीय रहा ओर धर्मनिष्ठ शत्रु भी अनुग्राह्य रहा है। 
जिस देश में जो भी धर्म प्रामाणिक एवं परंपराप्राप्त है, नीतिशास्त्र उत्तीकी रक्षा 
करने का आदेश देते हें। समाजवाद का लक्ष्य आथिक असमानता का निराकरण 
करना नहीं, किन्तु शिक्षा प्राप्त करने, रोजगार चुनने ओर अपने परिश्रम का पूरा 
फल प्राप्त करने का समान अवसर प्राप्त करना ही उसका लक्ष्य है । यह सब भारतीय 
परंपरा के विपरीत है, यहाँ तो शास्त्रीय एवं लोकिक योग्यता के अनुसार ही शिक्षा, 
रोजगार आदि का विधान होता है। 


आपने लिखा है कि “मनु ने घोषित किया है कि भोजन के अतिरिक्त धन- 
संग्रह करनेवाला चोर के समान दण्डनीय हैं” ( पु० ३२१ )। किन्तु यह भी ठीक नहीं; 
क्योंकि मनु की ऐसी कोई घोषणा है ही नहीं। हाँ, श्रीमद्भागवत में व्यास को 
किसी ऐसी ही घोषणा से आपको यह श्रम हुआ है। व्याएकी वह घोषणा है: 


यावद्‌ श्रियेत जठरं तावत्‌ स्वत्वं हि देहिनाम्‌ । 
अधिकं योऽभिसन्पेत स स्तेनो दण्डमहंति॥ 


( भाग० ७.१४.८) 


अर्थात्‌ जितने से उदर-पोषण हो, उतने में ही प्राणियों का वास्तविक स्वत्व होता है, 
अधिक में जो अभिमान करता है, वह चोर ओर दण्डाह भी है । यहाँ संग्रह का नहीं, 
किन्तु अभिमान का निषेध है, क्योंकि संग्रह के बिना तो ज्योतिष्टोम आदि यज्ञों का 
विघान ही नहीं हो सकता । मनु ने स्पष्ट ही लिखा है कि जिसके घर में तोन वर्ष के 
लिए या उससे भी अधिक भृत्य-पोषण के लिए पर्याप्त वित्त हो, उसे ज्योतिष्टोम करके 
सोमपान करना चाहिए : 
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यस्य त्रेवाषिकं भक्तं पर्याप्तं भृत्यवृत्तये । 
अधिकं वाऽपि विद्येत स सोमं पातुमहंति ॥ 
| ( मनु० ११.७ ) 
आथिक असन्तुलन दूर करने के जितने उत्तम मार्ग भारतीय शास्त्रों में है, 
उतने और कहीं नहीं । “माक्संवाद ओर रामराज्य” नामक ग्रंथ में यह विस्तार से 
देखा जा सकता है। 


आगे के पृष्ठों में आप लिखते है कि “हमारे नेता क्रांतिकारियों एवं तिलक 
आदि के जन-आन्दोलनकारियोंकी गतिविधियों में भी शामिल रहे, फिर भी उन्हें 
इनसे सन्तोष नहीं हुआ, तब उन्होंने संघ की स्थापना और उसके कार्यक्रम को 
निश्चित किया ।” ( पु० ३२६) | यह कोई नयी बात नहीं । यह आम बात है कि कोई 
भी नवीन मतवादी ऐसा ही कहता है। एक नास्तिक भी कहता है कि मैंने देश- 
विदेश के प्रचलित सभी मतों तथा वादों का अध्ययन और उनकी साधनाओं का 
अभ्यास किया, किन्तु मुझे संतोष न हुआ, तब मैंने नया मत निकाला है । 


आप कहते हें कि “संघ एक ग्रंथ ओर एक व्यक्ति-विशेष का पूजक नहीं ४” आपने 
लिखा है कि “एक धामिक नेता ने मुझसे पूछा वह कोन-सी पुस्तक है, जिसका आप 
अनुसरण करते हें?” मेंने उत्तर दिया कि अपने आपको एक पुस्तक के शब्दों तक 
सीमिति रखेंगे तो किसी भी मुसलिम ओर ईसाई से अच्छे नहीं होंगे।” ( पृ० ३३२ )। 
यहाँ भी बात स्पष्ठ नहीं हुई । क्या इसका यह अर्थं है कि 'आप एक पुस्तक तक ही अपने 
को सीमित नहीं रखते, किन्तु हिन्दुओं के सभी वेदादि प्रामाणिक घमंग्रंथ तथा 
प्रमाणों को मानते हें, उन सबका अनुसरण करते हें अथवा “किसी भी पुस्तक का अनु 
सरण नहीं करते ?” प्रथम पक्ष तो आपको अभीष्ट प्रतीत नहीं होता, क्योंकि अपने 
स्पष्टीकरण में आप कहते हैं कि इस उत्कृष्ट सांस्कृतिक परंपरा के अनुरूप संघ न तो 
किसी व्यक्ति-विशेष का और न ग्रन्थ-विशेष का ही, अपितु भगवाध्वज को ही परम 
सम्मान अधिक्ार-स्थान पर अपने सामने रखा है। यह आप नहीं कहते कि एक ही 
पुस्तक क्यों, संघ सभी प्रामाणिक वेदिक ग्रंथों एवं प्रमाणों का स्वीकार करता है, 
अतः द्वितीय अर्थ ही आपको अभीष्ट है, जिसके अनुसार आप ओर आपका संघ विशुद्ध 
नास्तिकपक्षीय सिद्ध होता है। 


आप लिखते है कि “हमारी संस्कृति का दूसरा विशिष्ट पहलू यह है कि हमने 
किसी भी ग्रंथ को अपने ओर अपनी संस्कृति का एकमेव सर्वोच्च नहीं माना । हमारे 
सभी घमंग्रन्थ मानवजीवन के एकमेव लक्ष्य के विभिन्न पहलुओं एवं मार्गो का स्पष्टी- 
करण है। संघ ने किसी एक पुस्तक को अधिकृत रूप से न स्वीकृत किया है.ओर न्‌ 
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नकार हो किया है” । ( प० ३३२ ), यह कथन प्रमाणविरुद्ध ही है । किसी एक ग्रंथ 
में सव बातों का पुणंल्प से आ जाना तो आस्तिकों को भी मान्य नहीं । हाँ, धम 
का प्रवोध वेदादिशास्त्रों से हो होता है, यह आस्तिकों को मान्यता अत्रच्य है । जो 
वेदादि-शास्त्रों को छोड़ मनमानी तौर पर धर्मावर्म या कार्याकार्य का निर्णय करता 
है वही नास्तिक है, यह अवदय मनु एवं गीता को मान्य है : 

यः शास्त्रविधिमुत्सृज्य वतते कामकारतः । 

नस सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌ (गीता १६.२३) 

नास्तिको वेदनिन्दकः | ( मनु० २.११ ) 
अतः 'यह मान्यता सांस्कृतिक परंपरा है' यह कहदा सवथा निराधार है। 


इसी प्रकार यह कथन भी प्रमाणशन्य एवं निरावार है कि “ हमारो संस्क्रि 
का सदेव आदेश रहा है किसी व्यक्ति को हम उतनी हो मात्रा में महान्‌ और 
श्रद्धेय समझें, जितनी मात्रा में वह आदर्श को अपने जीवन में प्रकट करता है ।' 
संपूर्ण विशव में केवल हमारा ही घमं ऐसा धर्म है जो किसी व्यक्तिविशेष का ऐति 
हासिकता अथवा व्यक्ति-प्रामाण्य पर आधारित नहीं है ।” इसीमे स्पष्ट हो जाता है 
कि आपकी संस्कृति केवल आपके दिमाग का फित्रमात्र है, किसी प्रमाण पर आधुत 
नहीं । आस्तिक ऐसी वयक्तिक मान्यताओं को सर्वथा निःस्प्तार मानते हैं; क्योंकि 
व्यक्तियों में भ्रम, घ्रमाद, विप्रलिप्सा, करणापाटव आदि दूषण अनिवार्यं हैं । इसी लिए 
वेदिक संस्कृति ही भारतीय संस्कृति या हिन्द-सस्कृतिक के रूप में आस्तिकों को मान्य 
है । शास्त्रों के अनुसार जीवरूप माता-पिता, गुरु आदि तथा महष, देव, पिलर आदि 
व्यक्तियों की पुजा निरपवादरूप से मान्य है तथा उपासको के लिए उपास्य सर्वोच्च 
सत्तारूप में मान्य होता है। इसी प्रकार निराकार, निगुण परमेश्वर एवं सगुण, 
साकार परमेश्वर विष्णु, शिव, राम, कृष्ण सभी सर्वोच्च सत्तारूप से ही पूज्य हैं । 
रहा यह कि रामोपासक के लिए राम भले सर्वोच्च सत्ता के रूप में पुज्य हों, तद्भिन्न 
लोगों के लिए राम को सर्वोच्च सत्तारूप से पूज्य नहीं कहा जा सकता । वया आपका 
भगवाध्वज सर्वमान्य हो सकता है? सामान्यतया सभीकी दृष्टि भगवा कपड़ा एवं 
ध्वज पर पड़ती है | आदश के रूप में भी वह सवंमान्य नहीं । अधिक से अधिक वह 
आपको तथा आपकी पार्टी को ही सर्वोच्च रूप में मान्य हो सकता है। किन्तु राम 
कृष्ण, विष्णु आदि तो हिन्दूशास्त्र की हृष्टि से अखण्ड चेतन परमेश्वर परब्रह्म रूप से 
सवथा सर्वोच्चरूप से मान्य हैं ही । उनको सर्वोच्चता न मानकर जड़ कषठ, वस्त्र- 
विशेष की सर्वोच्चता मानना जड़वादिता की ही अभिव्यंजना है । 


आगे ( पु० ३३८ तक ) आपने रूसियों के जनशुद्धिकरण एवं मस्तिषक-माजन 
का उदाहरण देकर अहिन्द्‌-घारणाओं से बचाव का उपदेश दिया और विचार्‌- 
५८ 
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स्वातंत्र्य का समर्थन किया है । परन्तु क्या संघ में इसका आदर होता है? उसे दूसरों की 
सभाओं में बाधा डालकर सभाभंग करते हुए भी हम लोगों ने देखा है। हमने रामराज्य 
प्रत्याशी के चुनाव के समय उसके निम्नतम एवं घृणित प्रचारों को देख लिया है । 
लोग यही कहते हैं कि जब बिना सत्ता के यह हालत है तो सत्ता आने पर तो ये कम्यु- 
निज्म के जनशुद्धिकरण, मस्तिष्क-मार्जज को मात कर देंगे। आप देशी राजनीतिक 
दलों के दुर्गणों का बड़े समारोह से वर्णन करते हैं, किन्तु अपने दल के शत प्रतिशत 
ओछेपन, क्षुद्रता, संकीणंता से दृष्टि ही हटा लेते हैं। शास्त्र एवं शास्त्रीय धर्म की 
पृ्णरूप से उपेक्षा कर कबड्डी खेलनेमात्र से राष्ट्रिय जीवन कंसे बन जायगा, यह 
ही आप ही सोच सकते हैं। बुरे संस्कारों को नष्टकर उत्तम, दिव्य संस्कारों का 
लाना अत्यन्त आवश्यक है जो अशास्त्रीय, अधामिक पद्धति से नहीं आ सकता। 
प्रातः-सायं सन्ध्या, अग्निहोत्र, स्वाध्याय का समय है। उस समय के विहित कर्मों का 
परित्याग कर कबड्डी खेलना, लाठी चलाना आदि अनिषिद्ध एवं अंशतः लाभदायक 
होने पर भी पतन का ही मूळ है । शास्त्र कहते हैं कि जिस काल में जो कायं विहित 
है उसे न करना तथा तद्भिन्न कायं एवं निन्दित कार्यं करना इन्द्रियार्थो में प्रसक्त 
होना, अतएव पतन का कारण है। 


अकुर्वन्‌ निहितं कर्मं निन्दितं च समाचरन्‌ । 
` प्रसक्तरचेन्द्रियार्थेषु प्रायश्चित्तीयते नरः॥ 
( सनु ० ११.४४) 


अनुशासित ढंग से खड़े होना, शस्त्रास्त्र की शिक्षा प्राप्त करना, राष्ट्रक्षा की 
भावना जागरूक करना संसार के सभी सेनिक संघटनों में होता है। इससे अधिक 
संघ की कबड्डी में ओर क्या रहता है ? फिर उसकी व्याख्या कितने ढंग से ही क्‍यों 
न कर ली जाय | श्री सदाशिव एवं मल्हारराव जेसा मतभेद स्वतन्त्र मस्तिष्कों में 
सदेव रहा है ओर रहेगा । महाकवि माघ के अनुसार कृषण, सात्यकि, उद्धव एवं 
बलराम में भी विचार-भेद रहा । यदि संघ में ऐसे विचारों का कोई अस्तित्व मान्य 
नहीं, तो पूर्वोक्त विचार-स्वातन्त्र्य का गुणगान निरर्थक ही है। लोकतंत्र के अनुसार 
मतभेद होने पर भी बहुमत के अनुसार चलना अनिवायं होता है। इसका यह अर्थं 
नहीं कि युद्ध के समय सभी सेनिक युद्ध छोड़ मतभेद के शास्त्रार्थ में लग जायें। 
अजुंन ओर कृष्ण आदि जसे अनुशासित वीर एवं दार्शनिक साथ-साथ हो सकते हैं, 
वेसे ही आज भी हो ही सकते हें। तभी तो आज भी विभिन्न देशों में सेनिक शासक 


होते ही हैं । 


कहा जाता है कि 'सेनिक़ अनुशासन में दण्ड के भय का भाव तथा धन ओर 
पद का लोभ भो रहता है। परन्तु संघ में एकत्र को भात्रवा, साहचयं मोर लक्ष्य के 


कष्या वेद-आस्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ४५९ 


लिए समपंण की भावना ही आत्मसंयम एवं स्वतः स्वीकृत अनुशासन के लिए सदस्यों 
के व्यवहार को ढालती है।' किन्तु यह कहना ठीक नहीं, क्योंकि भारतीय संस्कृति में 
गीता के अनुसार तो युद्धादि सभी कमं कतंव्य-पालन की वुद्धि से ही किये जाते हैं । 
शिक्षा ही नहीं, प्रत्युत युद्ध के लिए भी सुख-दुःख, लाभाळाभ, जय-पराजय में भी 
+ से युक्त होकर ही कमं करना कहा गया है, अन्यथा पापप्राप्ति कही 
गयी है: 

सुखदुःखे समे कृत्वा लाभालाभो जयाजयो। 

ततो युद्धा युज्यस्व नवं पापमवाप्स्यसि॥ 

( गोता २.३८ ) 


वेसे तो अत्यंत अक्राम की कोई क्रिया हो नहीं होती संसार की सभी चेष्टाएं 
काम का ही परिणाम है। इसीलिए 'जानाति, इच्छत अथ चेष्ते' यानी ज्ञान और 
इच्छा के पश्चात्‌ ही कोई कमें होता है। कबड्डी, व्यायामादि खेल खेळनेवाले सभी 
लोग स्वेच्छा से ही अनुशासन स्वीकृत करते हैं। सदंव खेलों में भय ओर काम की 
कल्पना भी नहीं होती । दार्शनिक व्याख्या चाहे जो भी कर ली जाय, व्यावहारिक 
स्थिति तो कांग्रेसियों के अहिसा, सत्य के संकल्प से भी गयी-बीतो हालत संघ के 
स्वेच्छास्वीकृत समर्पण की है । संघ में माता, पिता, गुरुओं एवं शास्त्रों की आज्ञा का 
उल्लंघन न करने के लिए भले ही उच्चतर राष्ट्रिय आह्वान का नाम ले लिथा जाय, 
गोरक्षा जेसे सात्त्विक कार्य के लिए सत्याग्रह तक में संघ की प्रवृत्ति छड-छद्‌म से 
रिक्त नहीं होती। 

संघ के लोग घमंग्रंथों को मानने से इसीलिए भागते हैं कि शास्त्रानुसार तो 
खान-पान, विवाह आदि में जातिभेद का ध्यान आवश्यक होता है। प्रत्येक वणं के 
संकल्प में जाति एवं गोत्र का उल्लेख होता है। स्पष्ट है कि संघ का हिन्दुत्व, संघ को 
संस्कृति सवंथा धार्मिक तथा शास्त्रीय परंपरा से बहिष्क्ृत है । हाँ, शास्त्रज्ञों के अनु- 
सार वह जातिभेद घृणामूलक न होकर धम एवं शास्त्रमूलक ही होता है। रन्तिदेव 
जाति का आदर करते हुए भी एक अन्त्यज को भोजन देने से पीछे नहीं हटते, फिर 
भले ही उससे उनको प्राणान्त-बाधा भी सहनी पड़ी ।' 


आपने 'अनुपम कार्यंशेली' ( पृ० ३६० ) शीषंक से यह बताया कि वर्धा में संघ 
का महान्‌ महत्त्व देखकर गांधोजी ने शिविर-अवलोकन की इच्छा प्रकट को । उन्हें 
अन्दर लाया गया । जब उन्होंने संघ में हरिजन कितने हैं, यह जानने को इच्छा 
व्यक्त की, तो संघसंचाळक ने कहा कि भेरी दृष्टि में सव हिन्दू ही हैं जब गांघोजी 
ने विशेष प्रयत्न से पूछा तो उनसे कहा गया कि 'यहाँ हरिजनसमेत अनेक जातियों 
के लोग रहते हैं, पर वे एक दूसरे की जाति के सम्बन्ध में बिना किसी प्रकार का 
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विचार किये संघ-शिविर के सभी कार्यक्रमों में खाने-पीने से लेकर खेळने-कूदने तर्क 
आनन्द ओर समरसतापूर्वंक साथ-साथ भाग लेते हैं” - पु० ३६१ ) । इससे वर्णाश्रमी 
सहज ही समझ लेते हैं कि संघ वर्णाश्रम-घर्मविरोधियों का ही एक जमघट है । वर्णा- 
श्रम के लिए गांधीजी ओर कांग्रेस से भी उतना खतरा नहीं जितना कि संघ से है। 
गांधीजी कहते थे : हम रोटी-बेटी एक नहीं चाहते ( यद्यपि वे चाहते वेसा ही थे), 
तथापि संघ में भले ही पार्टीमेद का ज्ञान रह सकता है, परन्तु एकता के नाम पर 
संधी जाति को अत्यंत भुला देने का यत्न करते हें। इसीलिए संव में ब्राह्मण, हरिजन 
सब अपने-अपने घर से रोटी लाकर मिला देते हें ओर फिर आपस में सब परोसते हैं, 
सब खाते हैं। इसो संस्कार के प्रभाव से दीनदयाल उपाध्याय, अटलबिहारी वाजपेयी 
जसे संघनिष्ठ लोगों ने मुसलमानों के साथ भी रोटी-बेटी एक कर उन्हें भी आत्मसात्‌ 
करने का स्त्रप्न देखा है । इस सन्दर्भ में जनसंघ के 'कालीकट-अधिवेशन' के अवसर 
पर प्रकाशित 'जनदीप-स्मारिका' में श्री अटलबिहारी वाजपेयी का एक लेख द्रष्टव्य है। 


जनसंघ के भूतपूव अध्यक्ष दीनदयाल उपाध्याय ने भो कानपुर में कहा था 
कि 'हिन्दू-पुस्लिम संस्कृति में कोई अन्तर नहीं है। जिस प्रकार आर्यंसमाजी, सना- 
तनधर्मी, कबो पंथी, जेन आदि हिन्दू हैं वेसे ही मुसलमान मुहम्मदपंथी हिन्दू हैं ।' 
श्री अटलबिहारी वाजपेयी भी जनसंघ के प्रमुख नेता हैं। वे रोटी-बेटो की एकता 
ओर जाति-पांति आदि सभी भेद की दीवारों पर वज्रपात करना चाहते हैं । शायद 
वे हिन्दू-मु्ळमानों के गोरक्षकत्व, गोघातकत्व के भेद पर भी वप्त्रपात कर दें। 
फिर तो एक विशाळ नये समाज का जन्म हो जायगा जिससे न केवल संघ का उद्देश्य 
पुरा होगा, गांधा-नेहरू ने जिस हिन्दू-मुस्लिम रोटी-वेटी की एकता कराकर नये 
समाज को चोंव डालो थी, उसको भी पुति हो जायगी ! 


जहांतक सफलता का प्रश्‍न है, “गुरुजी को छोड़ दो” यह आंदोलन सफल 
नहीं रहा । सरकारी आग्रह के अनुसार संघ को छोकतंत्रात्मक प्रणाली का विधान 
अंगोकार करना पड़ा । गारक्षा के आंदोलन में तो संघी केवल अवसर से लाभ उठाने 
की ही बात करते हैँ | अवध्षरवादिता उनकी विशेषता है। सात नवम्बर के प्रदशन में 
जबतक खतरा नहीं था, तब्रतक संघो कहते थे कि 'वह आंदोलन संघ का ही है।' 
जब खतरा दिखायी पड़ा तो स्पष्ट कह दिया क्रि 'उसका संघ से कोई संबंध नहीं ।' 
गोरक्षा-महाभियान समिति के प्रतिज्ञापत्र पर आपने हस्ताक्षर किया कि ईश्वर की 
शपथ कर प्रतिज्ञा करता हूँ कि राजनीतिक लाभ उठाने का प्रयास न करता हुआ 
मनसा, वाचा, कमणा अपनी प्री शक्ति से गोहत्याबन्धी-आंदोळन में भाग लेगा । 
गोहत्याबंदा-के लिए कुछ उठा न रखू'गा।' परंतु मौके से पहले कह;दिया कि 'मेरा 
आंदाळन में विश्वास नहीं है ।' 


कथा दैद-शांस् का प्रामांण्य मानना अपकर्ष ? «६ 


आपने लिखा है कि “स्तुति से प्रसन्न होकर हमारे नेता राष्ट्रहित के लिए बलि- 
दान कर सकते हैं” ( पृ० ३६९ ) । परन्तु अपनी प्रशंसा तो संघ को भी इष्ट है ही । 
हाँ, अपनी निन्दा पर संघ सभी रिष्टताओं को तिलांजलि दे ही देता है। “संघ अपने 
मूल्य से गणवेश आदि खरीदता है, गुरुदक्षिणा भी अपने पास से ही देता है। संध 
में चन्दा-चन्दे के लिए संघ में स्थान नहीं” ( पु० ३५२ )--यह सब प्रचार-मात्र 
है । संघ में जितना चन्दा मांगा जाता है, उतना कहीं भी नहीं । 


खण्डो बल्छाळ के बलिदानों की प्रशांसा करते हुए आप कहते हैं कि “अन्त में 
वह अपने जीवन को स्वराज्य के लिए अंतिम भेट के रूप में चढ़ा देता है। कंसा 
उदात्त, श्रेष्ठ ओर अनोखा आत्मत्याग ओर आत्म-बलिदान है” ( पृ० ३७५ ) | यहां 
आप इस पूर्वोक्त समालोचना को भूल जाते हें कि बलिदानी में कोई न कोई गंभीर 
त्रुटियां होती हैं, तभी वह सफल नहीं होता । अवश्य ही राष्ट्रभक्त का महत्त्व अधिक 
है, पर उसमें भी शास्त्रीय दृष्टिकोण आवश्यक है। राष्ट्र भगवान्‌ के महाविराट्‌ स्वरूप 
का हो एक अंश है। तभी उसकी उपासना “उपासना शब्द से कहने लायक हो 
सकती है। अन्यथा संसार में सभीका किसी न किसी वस्तु में प्रेम होता ही है। वह 
उसके लिए बड़े से बड़ा त्याग बलिदान करता ही है, तो वह गुणविशेषमात्र हो होता _ 
है, भक्ति नहीं । 


खुशामद की समालोचना करते हुए आपने यह भी कहा है कि "भगवान्‌ 
शंकर विष पीकर भी अप्रभावित रहे, पर वे ही शंकर भस्मासुर को स्तुति के शिकार 
बने और स्वयं के लिए आपत्ति बुला लाये” ( पु० ३६८ ) । इसमें संदेह नहीं कि 
खुशामद-पसन्द आदमी दूसरों को कूटनीति के शिकार बन जाते हैं। परंतु अच्छा होता 
कि जीवों तक ही आप इसे सीमित रखते । अल्पज्ञ जीव प्रशंसा सुनते हुए अपनी 
वस्तुस्थिति को भूल जाता है। परन्तु ईश्वर संदा सवंज्ञ ही रहता है। वह वस्तुस्थिति 
को नहीं भूलता । भगवान्‌ शंकर स्तुति से नहीं, प्रत्युत ( वृक्रासुर ) भस्मासुर को 
उग्र तपस्या से सन्तुष्ट हुए थे ( स्तुतिमात्र से नहीं )। थोड़ी देर के लिए वेसा 
मान लें तो भी ईश्वर की स्तुति तो वस्तुस्थिति से कम होती है। क्योंकि वस्तुतः 
किसीके आरोपित गुणों ( अविद्यमान गुणों ) का वणन ही स्तुति या प्रशंसा बतलाती 
है। परन्तु ईश्वर में तो अपरिमित, अनंत गुण विद्यमान हैं। उनका वर्णन करते- 
करते ब्रह्मादि भो पार नहीं पा सके, फिर उनमें विद्यमान गुणों से अधिक आरो- 
पित गुणों का तो कोई वर्णन कर ही नहीं सकता । विद्यमान अनन्त गुणों का अति- 
स्वल्पां वर्णन तो स्तुति न होकर अपमान ही ठहरता है। किसी अरबपति को 
सह्रपति कहना प्रशांसा नहीं, अपमान ही है। 

फिर भी भगवद्गुणस्वरूप एवं नाम का कीतंन ध्राणियों के कल्याण का हेतु 
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है। भगवान्‌ के अनन्त गुणों का कीर्तन संभव न होने से यद्यपि वह स्तुति तो नहीं 
होती, तथापि उससे भी प्राणी का कल्याण हो जाता है। आकाश अनन्त है, उसका 
पार पाना असम्भव है. फिर भी अपनी शक्तिभर मच्छर से लेकर गरुड़पर्यन्त विभिन्न 
पक्षी उसमें उड़ते ही हें। इसी तरह भगवान्‌ के अनन्त गुणों का वर्णन अशक्य होने 
पर भी अपनी-अपनी शक्तिभर ब्रह्मादि सभी भगवद्गुणवर्णन करते ओर उतने मात्र 
से ही उनका कल्याण हो ही जाता है। 

तुमहि आदि खग मशक प्रयन्ता । उर्डाह अकाश न पार्चाह अन्ता ॥ 


नभः पतन्त्यात्मसमं पतत्त्रिणः । यही बात पुष्पदन्त ने शिवमहिम्नस्तोत्र 
( लोक १ ) में कही है : 


महिम्नः पारं ते परमविदुषो यद्यसदृशी , 
स्तुतिब्रह्मादीनामपि तदवसन्नास्त्वयि गिरः। 
अथावाच्यः सर्वः स्वसतपरिणासायधि गृणन्‌ , 
ममाप्येष स्तोत्रे हर निरपवादः परिकरः ॥ 


अर्थात्‌ हें हर, यद्यपि आपकी अनन्त महिमा का पार न जानने के कारण 
मेरे द्वारा की गयी आपको स्तुति आपके अनुरूप नहीं है। कोई अखण्ड भूमण्डलाधि- 
पति को ग्रामाधिपति कहकर प्रशंसा करे तो वह उसके अननुरूप होने के कारण 
निन्दा ही है। फिर भी मेरी ही कया, ब्रह्मादि देवों को भी तो वाकशक्ति आपके 
अनन्त गुणों के वणन में असमर्थं होकर आपके सम्बन्ध में शिथिल हो जाती है। यदि 
सबका वर्णन अशक्य होने पर अपनी शक्तिभर ब्रह्मादि आपके गुणों का वर्णन करते 
द क रक्तिभर ही करते हैं । फिर तो मेरा भी यह प्रयत्न अपवादाहं न होकर 

क्‌ | 


अन्यत्र आत्मइलाघा बड़ा दोष है, परन्तु भगवान्‌ कृष्ण कहते हैं कि 'संसार 
में मुझसे परे कोई वस्तु नहीं, में ही सर्वोत्क्ष्ट परात्पर हूँ! : 
सत्त परतर नान्यत्‌ किञ्चिदस्ति धनञ्जय । ( गीता ७.७ ) 


क्या यह भगवत्कतूंक आत्मलाघा है ? निश्चय ही ऐसा समझना सर्वथा भूल है। 
कारण, करुणापरवश भगवान्‌ ने जीवों के कल्याणार्थ वस्तुस्थिति का यह निरूपण 
किया है । वेसे ही वस्तुतः भगवान्‌ की स्तुति ब्रह्मादि द्वारा की जाने पर भी अननु- 
रूप ही रहती है, तथापि वे आशुतोष हैं, थोड़े में ही प्रसन्न हो जाते और .लोगों का 
'कल्याण कर देते हें। उनके लिए स्तुति का शिकार बनने का प्रश्‍न ही नहीं उठता । 
कई लोग उनके दिये वरदान का दुरुपयोग करते हैं| वस्तुतः उत्तम वर माँगने से अपने 
आपको वंचित करते हैं । ब्रह्मा से भी अनेक छोग तपस्या द्वारा वरदान प्राप्त कर 
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ब्रह्मादि सभी देवों के वाधक बनते हैं, पर अन्त में ऐसे सभी लोग अपना ही अहित 
करते हें। 


जो लोग व्यष्टि-समष्टि के समन्वय का मागं नहीं समझ पाते, वे ही एकांगी 
बनकर अन्यांग को नुकसान पहुँचाते हैं। जो यह समझता है कि में वयक्तिक च रित्र- 
निर्माण ओर उत्थान में न लगकर केवल राष्ट्र का उत्थान करता हूँ, वह न अपना 
और न राष्ट्र का ही कल्याण करता है, अपितु दोनों के ही पतन का हेतु बनता 
है । क्योंकि स्वयं तरकर ही दूसरों को तारा जा सक्ता है: स्वयं तीणः परांस्तार- 
यात । साथ ही जो स्वात्मोत्थान में संछग्न होकर समष्टिहित को उपेक्षा करते हैं, 
वे भी राष्ट्र के विनाश में स्वयं भी विनाश के शिकार होते हैं। 


साथ ही धर्माधर्म के गोरव-लाघव का विचार भी आवस्यक होता है। कभी 
सत्य के लिए प्राण दे देना भी अच्छा है, परन्तु कभी साघु पुरुषों को अत्याचारियों 
का शिकार होने से बचाने के लिए झठ बोलना भी घमं हो जाता है। अतः समष्टि 
व्य्टि-हित एवं धर्माधम के गौरव-लाघव का ज्ञान होने पर फिर पतन का डर नहीं 
रहता। कभी राष्ट्रहित के लिए मनसा, वाचा, कमणा जूझनेवाले वीर के कुछ वेय- 
क्तिक दोष इसी दृष्टि से क्षम्य हो सकते हैं । 


कहा जाता है कि “हमारा राष्ट्रिय वमव और सुख उसी दिन घळ में मिल 
गये, जिस दिन से हमने केवळ ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या का विचार किया | इसी 
प्रकार जब हमने केवल व्यक्तिगत, पारिवारिक जोवन को संक्रुचितता में अपने को 
लीन कर दिया, तभी हमारी वसी ही अधोगति हुई। अत; हमें अतिव्याप्ति, अव्याप्ति 
दोनों ही दोषों का परिहार कर मध्यम मागं का अनुसरण करना चाहिए” 
( पृ०२८३ ) । 


किन्तु यह भी अविचारित-रमणोय ही है, क्योंकि यहाँ दोनों का समन्वय 
करना है, किसीका त्याग नहीं है । किसी लक्षण का लक्ष्य में जाना अव्याप्ति और 
लक्ष्यभिन्न अलक्ष्य में लक्षण का जाना अतिव्याप्ति होती है। दो मार्गो का नाम 
अव्याप्ति, ओर अतिव्याप्ति नहीं होता । मध्यम मार्ग पर चलकर हो सत्‌-असत्‌ दोनों 
पक्ष छोड़कर शून्यवादी माध्यमिक ओर अनेकांतवादो जेन बन गये । ऐसे ही व्यष्टि 
समष्टि दोनों वादों को छोडनेवाला 'घोबी का कुत्ता न घर का, न घाट का” होगा । 
अतः सवंथा व्यष्टि को आत्मोन्नति का प्रयास करना चाहिए, परन्तु समष्टिहित का 
ध्यान रखते हुए ही । 


हम पोछे लि चुक्रे हैं कि अपना व्यक्तित्व रखते हुए भी कोई जाति की 
ष्टि से ब्राह्मागादि मो है, ब्र।ह़्गःतर को रक्षा करते हुए भो वह एक हिन्दू या भार- 
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तीय भी है। वेसे ही भारतीय होते हुए भी प्राणी मानव भी है। उस नाते समस्त 
मानवता का सम्मान और हिताचरण भी आवश्यक ही है। इसी तरह प्राणित्वेन 
रूपेण सर्वंप्राणिहितेषिता भी अनिवार्य ही है। अध्यात्म-दृष्टि से भी पुत्रात्मवाद की 
निवृत्ति के लिए चावाकं का देहात्मवाद भी एक सोपान के रूप में ग्राह्य है। देहात्म- 
वाद से छुटकारा पाने के लिए कुटुम्बवाद, जातिवाद का भी आश्रयण अपेक्षित है। 
जातिवाद से छुटकारा पाने के लिए राष्ट्रवाद भी एक आवश्यक ग्राह्य वस्तु है। 
राष्ट्रवाद से: भी ऊँचे उठकर मानवतावाद या विश्ववाद का ग्रहण भी आवश्यक है। 
अन्त में समष्टि प्राणवाद और उससे भी आगे विराट्‌, महाविराट्‌, हिरण्यगर्भे, अव्या- 
कृत, ब्रह्मवाद, और फिर निविशेष ब्रह्मात्मवाद ही अंतिम गति है। 


आप जिन आद्य झांकराचायं, रामकृष्ण परमहंस, रामतीर्थे, विवेकानन्द की 
प्रशंसा करते हैं, उनका भी अन्तिम ध्येय “ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या'' हो तो था । रही 
'ऊंची कथनी, नीची करनी' की बात ( पु० ३८२ )। सो तो राष्ट्रवाद में भी रहती 
ही है । बहुत-से लोग राष्ट्रवाद का भी चोला पहनकर राष्ट्रियता के नाम पर स्वात्म- 
हित, स्वात्मध्रशंसा की कामना में लिप्त दिखाई देते ही हैं। परकीय समालोचना 
करनेवाले आत्म-समालोचना से वंचित होने के कारण स्वात्मदोषज्ञान से भी शून्य ही 
रहते हें | व्यावहारिक बात भी यही है कि लोग व्यष्ट-समष्ट दोनों हितों से दिल- 
चस्पी रखते ही हें । चीटियों के बिल पर आटा डालने की बात ग्रामों में भी प्रचलित 
है । पंचमहायज्ञों द्वारा देव, पितर, ऋषि, मनुष्य तथा प्राणिमात्र के तपण का प्रयास 
किया ही जाता है। प्रेम, गवं, श्रद्धा की भावना तो बनाने से ही बनती है । स्वामा- 
विक प्रेम-श्रद्धा तो माता, पिता, गुरुजनों में ही होती है परन्तु शास्त्र, घमं, इतिहास, 
परंपरा आदि के अनुसार जसे राष्ट्र के तीर्थो, ऋषियों, आदर्शों के प्रति प्रेम उत्पन्न 
होता है वेसे ही समष्टि विराट्‌, महाविराटू, ईश्वर, ब्रह्म आदि में भी श्रद्धा उत्पन्न 
होती ही है । परन्तु आपने तो घमं, इतिहास, परंपरा आदि का नाम लेते हुए भो 
शास्त्र का नाम नहीं लिया है । 


आप ही बतायें कि क्या यह कथन आप पर ही लागू नहीं होता कि "क्या 
हमारे देश में अपने को प्रगतिशील कहनेवाळे लोगों को प्राचीन जीवनादशं प्रतिगामी 
तथा गहत प्रतीत होते हैं, उनके अनुसार वे पुराने हो गये हैं ?”” नतन मसीहा नवो- 
न्माद से पीड़ित हैं” ( पु० ३८४ ) । क्या शास्त्रप्रामाण्य एवं शास्त्रोक्त समाजव्यवस्था 
को ठुकराकर ब्राह्मण, हरिजन सब एक हें? सब का खान-पान, रोटी-बेटी एक करने : 
का नवोन्माद आपमें नहीं है ? क्या यह भी पाइचात्त्यों की ही देन है ? पाइचात्त्यों के 
प्रभाव से ही शास्त्र एवं शास्त्रोक्त मर्यादाओं के अतिक्रमण को संघ ने अपा आदशं 
गान लिया है । वारागङ्नेव नुपनीतिरनेकरूपा के अनुसार धर्मविपरीत राजनीति 


क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ४६५ 


के आधार पर ही राष्ट्र की काट-छाँट की जाती है” ( पु० ३८७ ), घर्मनियंत्रित राज- 
नीति में नहीं । धर्मनियंत्रित राजनीति तो विष्णु की पालनी शक्ति होती है । उसीके 
द्वारा व्यक्ति, राष्ट्र और विश्‍व सबका कल्याण होता है। उसीके लिए शास्त्रों में कहा 
है कि दण्डनीति के नष्ट होने पर त्रयी एवं तदुक्त धमं डूब जाता है :. 
सर्वे धर्साः राजधर्मप्रधानाः । ` ` ` मज्जेत्त्रयी दण्डनोतौ हतायाम्‌ । 
( महाभा० शा० ६३. २७-२८ ) 

यह्‌ ठीक है कि 'पारचात्तयों ने दोषों तथा दोषपणं व्यवहारों को अपनाया, 
यह स्वतंत्रता के बदले स्ववंचना हो है।' परन्तु प्रमाणभूत शास्त्रों की उपेक्षा कर 
मिथ्या एवं कपोलकल्पित राष्ट्रिय आदर्श की दुहाई देनेवाले भी अनिवार्य रूप से 
दासतावृत्ति के गुलाम होते हैं । स्त्रतंत्रता का सम्मान भारतीय संस्कृति में कम नहीं, 
किन्तु उसका अथं उद्दाम पाशविक वृत्ति या इंद्रियपराधीनता नहीं । मनु के अनुसार 
सवं परबरां दुःखं सवंसात्मवशं सुम्‌ (४.१६० )--पराधीनता दुःख तथा आत्मवशता 
ही सुख है । 

आप मनुवचन का उद्धरण देकर कहते हैं कि “इस देश के अग्रजन्मा पुरुषों 
से अपने-अपने चरित्र की शिक्षा ग्रहण करें? ( पृ० ३९१ )। परन्तु आपके मत में तो 
मानव एक ही है, फिर कौन अग्रजन्मा है और कौन अन्त्यजन्मा ? आदइचय है कि 
आपको ऐसे वचनों के उद्धरणों में संकोच नहीं होता । 

आपने यह भी कहा है कि “देशभक्ति में श्रेणियाँ नहीं होतीं । भक्ति तो आत्म- 
समपंण तथा बिना किसी प्रकार का विचार किये पूर्ण एवं विशेषरूप से अपने को 
उत्सगं करने की भावना है” ( पु० ३९१ )। परन्तु यह सब शास्त्र एवं व्यवहार 
दोनों से ही विरुद्ध है। भक्तिशास्त्र में प्राकृत, मध्यम, उत्तम आदि रूपों से भक्ति की 
अनेक श्रेणियाँ बतायी गयी हैं । 

अर्चाथामेव हरये पुजां यः श्रद्धयेहते। 
न तद्भक्तेषु चान्येषु स भक्तः प्राकृतः स्घृतः ॥ 

( साग० ११. २. ४७ } 
अर्थात्‌ जो किसी मूर्ति में श्रद्धा से भगवान्‌ की पूजा करता है, पर भक्तों तथा अन्म 
रूप से भगवान्‌ में जिसका प्रेम नहीं, वह प्राकृत भक्त है । 

ईइवरे तदधीनेषु बालिशेषु द्विषत्सु च । 
प्रेम सेत्री कृपोपेक्षा य: करोति स मध्यमः ॥ 

( साग० ११. २. ४६ ) 
अर्थात्‌ जो ईश्वर में प्रेम, ईशवराधीन भक्तों में मेत्री, बालिशों में कृपा तथा द्वेषियों 
की उपेक्षा करता है, वह मध्यम भक्त है। 

५९ 
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सर्वभुतेषु यः पश्येद्‌ भगवद्भावेमात्मनः । 
भूतानि भगवत्यात्मन्येष भागवतोत्तसः॥। 

( भाग० ११.२.४५ ) 
अर्थात्‌ जो सर्वंभूतों में भगवत्‌-सत्ता का अनुभव करता और सब भूतों को भगवान्‌ में 
देखता है, वह उत्तमभक्त या भागवतोत्तम है । 

इतना ही नहीं, ओर भी अनेक प्रकार के भक्ति के भेद हैं। “भक्ति! शब्द मुख्य- 
रूप से भगवद्भक्ति में ही प्रयुक्त होता है। देश आदि में तो भगवत्त्व का आरोप 
करके ही भक्ति-शब्द प्रयुक्त होता है । इस तरह भगवद्भक्ति में अनेक भेद हैं तो देश- 
भक्ति में भेद क्‍यों नहीं ? जसे भगवान्‌ में सकाम, निष्काम दोनों ढंग को भक्ति होती 
होती है, वेसे ही देशभक्ति भी । वस्तुतः निष्कामता की बात करनेवाले भी सकाम 
ही होते हैं; क्योंकि मनु के अनुसार अकाम की कोई भी चेष्टा सम्भव ही नहीं : 
अकामस्य क्रिया काचित्‌ दृश्यते नेह काहचित्‌। 
यद्यद्धि कुरुते किञ्चित्‌ तत्तत्कामस्य चेष्टितम्‌ ॥ 

( सनु० ३.४) 
फिर भी शास्त्रीय कामनाओं से सामान्य लौकिक कामनाओं को बाधित करना और 
उत्कृष्ट शास्त्रीय कामनाओं से क्षुद्र पाशविक कामनाओं का वाध करना आवश्यक 
है। अन्त में भगवत्‌-कामना से सब कामनाओं का बाधकर तत्वसाक्षात्कार और 

` संबाध कर अमृत्व प्राप्त किया जाता है। यही अविद्यया सृत्थु' तीर्त्वा बिद्ययाऽमृत- 
भइनुते ( ईशोप० ११ ) इस वेदमन्त्र का सार है। 
वस्तुतः स्त्रकीय आत्मा का बिना विचार किये आत्मोत्सग हो ही नहीं सकता । 
मात्मा का वास्तविक स्वरूप समझ लेने पर निर्विशेष स्वप्रकाश परमात्मस्वरूप से 
भिन्न देश, काल, वस्तु सभीका बाघ हो जाता है। जेसे घटाकाश का महाकाश में 
स्वात्मसमपंण या तरंग का महासमुद्र में स्वात्मसमपंण होता है, वेसे ही आत्मा का 
परमात्मा में आत्मसमर्पण ज्ञान का ही विषय होता है, क्रिया का नहीं भोर वह 
बुद्धात्म-बोध में ही पयंवसित होता है । 
अवशय ही तत्त्वज्ञानसम्पन्न ब्रह्मविद्वरिष्ठ सवंभूतहितेषी होते हैं | वे स्वयं भूत- 
भौतिक प्रपंचातीत आत्मस्वरूपमें प्रतिष्ठित होते हुए उस पद पर अन्य लोगों को 
भी प्रतिष्ठित करने के लिए भूतों से सम्बद्ध होते हें। तभी तो प्रहलाद ने कहा था 
कि में इन संसारतप्त प्राणियों को छोड़कर अकेला मुक्तिपद में जाने को तेयार 
नहीं : नेंतान्‌ बिहाय कृपणान्‌ विमुमुक्षरेकः । ( भाग० ७. ९. ४४) 
 बोधिसत्वों की धारणा है कि संसार के सब प्राणी जबतक क्लेशनिमुक्त नहीं 
होते तबतक हमें भपने मोक्ष की कल्पना-भी नहीं करनी है। सवमुक्ति के पश्चात्‌ 
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हौ मोक्ष को बात सोचेंगे। फिर भी समष्टि या व्यट्टि भोतिक जगत्‌ को ही व्येय या 
प्रकाशस्तम्भ मानना जड़वादिता के अतिरिक्त कुछ भी नहीं | विवेक-विज्ञान के 
प्रतीक योगेश्वर कृषण एवं शौय, वीय, ओज, तेज के प्रतीक घनुंर्‌ पार्थ का संयोग 
केवल भौतिक विजय ओर श्री की प्राप्ति का मूळ नहीं, अविद्यामय सम्पूणं भूत-मोतिक 
प्रपंच को बाधित कर अखण्ड स्वात्मस्वाराज्यप्रा्ति का भी मूळ है । 


आपने कहा है कि “विश्व को नरकासुर की नीति से मुक्त करने के परचात्‌ 
उसके द्वारा अपहुत सहस्नों स्त्रियों को छुड़ाया गया, जिसके कारण समाज के सामने 
गम्मोर समस्या खड़ी हो गयी । उस समय श्रीकृष्ण स्वयं आगे आये ओर ओपचारिक 
रूप से उन्होंने उन सब स्त्रियों को अपनी घमंपत्तियाँ घोषित कर उन्हें समाज में 
सम्मानपूर्ण स्थान प्रदान किया । इसीलिए तो उनके मस्तिष्क एवं हृदय के अनुपमेय 
गुणों के कारण सारा संसार उनको महान्‌ घर्मनिरूपक मानता था” ( पु० ३६७) । 
परन्तु आपकी ये सब कल्पनाएं दुरभिसन्धिप्ण, निस्सार एवं निराधार हूं। यह तो 
ठीक है कि दिव्यसद्गुणसम्पन्न लोगों को अपनी महत्ता भुलाकर साधारण लोगों में 
मिल-जुळकर उन्हें ऊपर उठाने का प्रयत्न करना चाहिए । परन्तु इसके लिए शास्त्र 
एवं शास्त्रीय मर्वादाओं का अतिक्रमण करना तो उच्चतर समाज के आदर्शो से लोगों 
को एवं स्वयं अपने को भी गिराना ही है । 


वस्तुतः पुराणेतिहासों को छोड़कर नरकासुर का वध ओर कृषण का सहस्नों 
स्त्रियों को धर्मपत्नी घोषित करना किस प्रमाण से सिद्ध है, क्या यह आप बता सकते 
हैं? परन्तु पुराणों द्वारा भी उक्त कथन की सिद्धि सर्वथा असम्भव ही है; क्योंकि 
भागवत में स्पष्ट वर्णन है कि नरकासुर या भोमासुर के मरने पर भगवान्‌ ने उसके 
समृद्धिमय भवन में प्रवेश किया ओर उन १६००० क्षत्रिय-कन्याओं को देखा जिन्हें ' 
विक्रम से राजाओं को जीतकर भीम ने हरणकर अपने यहाँ अवरुद्ध कर रखा था । 


तत्र राजन्यकन्यानां षट्सहल्नाधिकायुतम्‌ । 
भौमाहृतानां विक्रम्य राजन्यो ददृशे हरिः॥ 
६ भाग० १०.५७.३३ ) 


यहाँ स्पष्ट ही 'राजन्यकन्यानाम्‌' से कन्याओं का उल्लेख है। भोम ते राजस्त्रयों 
का नहीं, कन्याओं का हरण किया और वे सब कन्यार्प में हो सुरक्षित थीं। तभी 
कृषण ने उन राजन्य-कन्थाओं को देखा, ऐसा कहा गया है । अतः समाज के नेताओं 
के सामने उनके सम्बन्ध में कोई भी समस्या नहीं थी । उन कन्याओं ने ही दववशात्‌ 
प्रा्त अमोष्ट पति को मन से वरण किया, यह भी वहीं स्पष्ट है 


(४६८ विचार-पीयूंष : आधुनिक वादं 


समसा वा्निरेऽभीष्टं पति देवोपसादितम्‌ । 
भुयात्‌ पतिरयं मह्यं धाता तदनुमोदताम्‌। 
इति सर्वाः पृथक्‌ कृष्णे भावेन हृदय दधुः॥ 
( भाग० १०.५९,३४-३५ ) 


विधाता से सबने यह माँग की कि कुष्ण ही हमारे पति हों और भाव से अपना हृदय 
कुष्ण में स्थित किया | उनके अभिप्राय को जानकर ही कृष्ण ने उन्हें शिबिकाओं भौर 
रथों द्वारा द्वारका भेज दिया ( इलो० ३६) । द्वारका में एक शुभ-मुहुतं पर कुष्ण 
ने उनके साथ विवाह किया, यह भी उल्लेख है: 


मथो मुहूतं एकस्मिन्‌ नानागारेषु ताः स्त्रयः । 
यथोपयेमे भगवान्‌ तावद्रपधरोऽव्ययः ॥ 


( भाग० १०.५९.४२ ) 


एक ही मुहतं में भगवान्‌ ने उतने ही रूप धारण करके नानाभवनों में स्थित उन 
स्त्रियों का पाणिग्रहण किया । द्रोपदी के साथ बार्ताळाप करते हुए उन रानिपों ने स्वयं 
भी यही कहा था कि क्षितिविजय के प्रसंग से राजाओं को जीतकर भोम ने हम 
राजकन्याओं को रुद्ध कर रखा था । हम सब संसृति से छुड़ानेवाले भगवान्‌ के 
पदाम्बुज का मुक्ति के लिए ध्यान कर रही थीं। आप्तकाम भगवान्‌ ने सगण भोम को 
मारकर हम सबको परिणीत किया : 


भोमं निहत्य सगणं युधि तेन रुद्धा ज्ञात्वाऽथ नः क्षितिजयो जितराजकन्याः। 
निमुंच्य संसृतिविमोक्षमनुस्मरन्तोः पादाम्बुजं परिणिनाय य आप्रकामः ॥ 


( भाग० १०.८३.४० ) 


क्षितिजय के प्रसङ्ग से राजाओं को जीतकर भौम ने हम राजकन्याओं को रुद्ध कर रखा 
था । हम सब संसुति से छुड़ानेवाले भगवान्‌ के पदाम्बुज का मुक्ति के लिए ध्यान 
कर रही थीं। आप्तकाम भगवान्‌ ने सगण भौम को मारकर हम सबको षरिणीत 
कर छिया । | 


इलोक के पदों को ध्यान से पढ़ने पर आपकी कल्पना सर्वथा निस्सार हो जाती 
है । जो श्रीकृष्ण गीता में स्पष्ट कहते हें कि शास्त्रविधि के अनुसार सब काम करना 
चाहिए, वे स्वतन्त्र धमं के निरूपक कसे हो सकते हैं वेसे धमं के निरूपक तो आप 
जेसे सुधारक ही हो सकते हें। इसीसे प्रतीत होता है कि श्रमाणों को तोड़-मरोड़कर 
स्वाभीष्ठसिद्धि के लिए आप लोग कितना अनथं कर सकते हें। फिर भी सदाचार, 
सच्चरित्र को बातें करते हूं। 


क्या वैद-शास्त्र का प्रामाण्य माननां अंपकर्ष ? ड्द्रै 


इसी प्रकार का “एक साधु एक कुत्ते को गोद में लिये सड़क के किनारे पड़ी 
जूठन के टुकड़े को बड़े प्रेमपूवंक उसी कृत्ते के साथ स्वयं भी खा रहा था। उसके 
निकट से जाते हुए एक व्यक्ति ने उसे पहुंचा हुआ महात्मा पहचाना ओर उसके पास 
। गया” ( पु० ३६७ ) यह भी आपका हृष्टान्त मनगढन्त एवं सारशून्य है । इस प्रकार 
के आदशोँ से न समाज की सेवा हो सकती है और न समाज फा उद्धार । हाँ, इससे 

. आपके पन्थ को वृद्धि भले ही थोड़े दिनों के लिए हो जाय । 


आपने अष्टावक्र के वचनों का अभिप्राय यह कहा है कि “इन सज्जनों ने मेरी 
हड्डी, मेरे मांस तथा मेरे चमड़े से मुझे पहचाना । कसाई हड्डी-मांस का व्यापार 
करता है और मोची चमड़े का | सच्चा दार्शनिक तो मनुष्य की आत्मा को पहचानता 
है, जो सबमें एक है”” ( पृ० ३६८) । परन्तु क्या आप इस ज्ञान में परिनिष्ठित हैं ? 
फिर क्या वह॒ आत्मा ईसाई, मुसलमानों में नहीं है ? यदि है तो फिर एक सीमित 
और खण्डित समाज को ही हठ करके अपना ध्येय केसे बनाते हैं? 


वस्तुतः ऐसी उक्तियां जड़ एवं भोतिक देह से आत्मभाव हटाकर ब्रह्मात्म- 
भावना के पोषण में ही उपयुक्त होती हें । इनके आधार पर अघोरपंथ का समर्थन 
एवं शास्त्रीय समाज-व्यवस्था का अपलाप नहीं किया जा सकता । आप सौजन्य में 
विश्वास का प्रतिपादन करते हुए यह भूल जाते हैं कि हमने इसी पुस्तक में अपने से 
मतभेद दिखानेवालों की कितनी कटु, किन्तु निस्सार समालोचना को है। ठीक ही 


किसीने कहा है कि परोपदेश के समय सभी दिष्ट होते हैं, अपने कायं के समय उसी 
शिष्टता को भूल जाते हैं: 


परोपदेशवेलायां सर्वे शिष्टा भवन्ति हि। 
विस्मरन्ति हि शिष्टत्वं स्वकायं समुपस्थिते॥ 


बिच्छ्वाला दृष्टान्त तो अच्छा ही है ( पु० ४००), परन्तु यदि वेसी ही भावना 
हो तभी । कार्यकर्ताओं में सद्गुण, सच्चरित्र के साथ मधुरवाणी का साहचयं अपे- 
क्षित है, यह ठीक ही है। मिथ्याभिमान सचमुच सर्वसाधारण का तथा साधक का 
सबसे बड़ा शत्रु है । गवंहीन आत्मविश्‍वास भी कल्याणकारी है । अपने से निम्न को 
ओर ध्यान देने से साधारण व्यक्ति भी अपना महत्त्व समझने लगता है । अपने से ऊपर 
की ओर देखने से बड़ा-से-बड़ा शक्तिशाली भी अपने को क्षुद्र ही समझता है: 


अधोऽधः पश्यतः कस्य महिमा नोपचीयते । 
उपय्रुपरि पश्यन्तः सवं एव दरिद्रति॥ 


आप श्रीकृष्ण, शंकराचाय को आदरं मानने का दावा करते हैं, परन्तु उचकी 
शास्त्रनिष्ठा, सदाचारनिष्ठा की उपेक्षा करते हैं, यही आइचयं है। यद्यपि उत्साही, 


४७० विधार-पीयूष ॥ आघुनिक थांदे 


सच्चरित्र सन्त पुरुष जड़ प्राणे को भी अपने समान ही सन्त बना सकता है। 
फिर भी 
समता रत सन ज्ञान कहानी । अतिलोभी सन बिरति बखानो॥ 


जेसे प्रयत्न को “अव्यापारेषु व्यापार: ही कहा जाता है। 


आपने कहा है कि एक सेनानायक को औरंगजेब ने मुसलमान बना लिया 
था । वे बाद में निकलक्रर शिवाजी के पास आये। शिवाजी ने उन्हें हिन्दुओं में 
मिलाकर अपने ही परिवार के एक सदस्य का उनसे विवाह कराकर रक्त-संबंध 
स्थापित कर दिया था । अपने प्रत्येक सदस्य को चाहे वह कितने ही निम्नस्तर का 
क्यों न हो, समाज में उपयोगी स्थान प्राप्त करा दें! ( पृ० ३९६-९७) । पर क्या 
यह उत्कोच ( घस ) या तुष्टोक़रण नीति नहीं ? कांग्रेस मुसलमानों को संतुष्ट करने 
के लिए रियायत कराती है, तब आप उसे दब्बूनीति तथा तुष्टीकरण कहकर तीव्र 
समालोचना करते हें, परंतु क्या मुसळमानों को लड़की देकर रक्त-सम्जन्ध स्थापित 
करके अपनी शास्त्रीय, धार्मिक-मर्यादा को तिलांजलि देकर किसी हिन्दू या अहिन्दू 
को हिन्दू बने रहने के लिए प्रयत्न करना उचित है ? वया इस घूस से आपका समाज 
सुस्थिर रहेगा ? क्या उनकी भो उत्तरोत्तर माँग और नहीं बढ़ेगी ? 


फिर आप तो सभी मुसलमानों को आत्मसात्‌ करना चाहते हैं । बहन-बेटी 
देकर आत्मसात्‌ करने की बात चलेगी, तब हम किस मुख से ईसाइयों को भला-वुरा 
कह सकते हें कि वे नोकरी तथा लड़कियों का प्रलोभन देकर हिन्दुओं को ईसाई 
बनाते हैं ? 


यह कहा जा चुका है कि गीता के अनुप्तार सफल पुरुष आदर्श नहीं । किन्तु 
सफलता-असफछता, हानि-लाभ ओर जय-पराजय में समबुद्धि होकर जो सदा कतंव्य- 
परायण है, वही आदर्श एवं पुज्य हो सकता है। संपुर्ण संसार की कौन कहे, संसार 
का एक राष्ट्र या एक समाज का भी आत्यन्तिक सुधार नहीं हो सकता । तभी तो 
सवं में असवंता, अकर्ता में कतूंता, अभोक्ता में भोक्तुता, एक में अनेकता पुणं में 
भपुणंता ही संसार है । परन्तु इसका यह अर्थ नहीं कि उसके उत्थान या सुधार का 
प्रयत्न न होना चाहिए । स्वयं भगवानु एवं उनकी प्रेरणा से ऋषि, महषि, आचायं, 
महापुरुष समय-सभ्रय पर उसके उद्धाराथे आते हैं। परात्पर ब्रह्म, भगवान्‌ श्रीराम, 
तथा भगवान्‌ श्रीकृष्ण भी उसके कल्याणार्थ ही प्रकट होते हैं। अपने-अपने समय में 
सभी उसकी उन्नति तथा उत्थान करते हें। उनके समय के करोड़ों पुरुष कृतार्थ होते 
हें। उनके पश्चात्‌ भी उनके प्रतिष्ठापित धर्ममार्गं पर चलकर अगणित लोगों का 
कल्याण होता है। फिर भी संसार अपनी ही रफ्तार पर चळता है। श्रीराम के 


एया वैद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ४७१ 


समय करोड़ों प्राणी मुक्त हुए, करोड़ों उनके साथ साकेतधाम गये । श्रीकृष्ण की 
बात भी ऐसी ही है, परंतु उनके बाद ही फिर पतन प्रारंभ हो गया । 


श्रीकृष्ण के परमधाम पधारते ही कलि का आरम्म हो गया, उनके पश्चात्‌ 
दो-चार हजार वषं भी शांति नहीं रही । आज भारत का कितना भीषण पतन हुआ 
है! बौद्धों का आतंक फेला, श्री शंकराचाये का प्रादुर्भाव हुआ, उनके परम प्रतापी 
` सिद्ध शिष्य भी आये, फिर भी नास्तिकवाद बढ़ता ही रहा । फिर भी वे सभी अस- 
फल नहीं कहे जा सकते । अधिकारियों का उनके द्वारा कल्याण हुआ ही । इसी- 
लिए महाभारत में कहा गया है कि जो समष्टि-साध्य कार्य एक व्यक्ति द्वारा अनि- 
ष्याद्य होता है, उसकी निष्पत्ति में अनुद्विग्न होते हुए जो संभव हो, उसे करते रहना 
चाहिए । 


आप कहते हैं: “बलिदानो महान्‌ तो हैं, परन्तु असफलता होने के कारण उसमें 
कोई न कोई गंभीर त्रुटि अवश्य है । अतः वह पुज्य नहीं, पूज्य तो सफल ही होता 
है ।'” किन्तु कई असुर-प्रकृति के लोग अधिक सफल होते हैं। सात्त्विकी देवी प्रकृति के 
लोग असफल होते हें। फिर भी वया घर्मरक्षार्थ आत्मोत्स्गं करनेवाले असफल बलि- 
दानी की अपेक्षा वह दानवी वृत्ति का सफल आक्रामक पुज्य कहा जा सकेगा ? 


वस्तुतः आसुरी प्रवृत्ति एवं युगप्रवाह के विपरीत लक्ष्य की ओर हिम्मत के साथ 
बढ़ना, प्रयत्न जारी रखना परम बतंव्य है। सफळता में विळम्बर हो सकता है। 
अनेकबार विरोधियों को ही सफछता मिले, तो भी उत्साहभंग बिना किये धेयं के 
साथ द बढ़ना ही महापुरुषों का लक्षण है। सफछता और असफलता तो गौण 
चस्तु हे । 


आापद्यमग्नधेयंत्वं सम्पद्यनभिमानिता । 
यदुत्साहस्य चात्यागस्तद्धि सत्पुरुषन्रतम्‌ ॥ 


यह ठीक है कि मेंत्री एवं अन्ताराष्ट्रिय सद्भाव अपेक्षित है, किन्तु वह न्याय- 
मागं से हो उचित है, किसी भी मूल्य पर नहीं। यह सच है कि हमारे नेता कभी 
पाकिस्तानियों से किसी भी मूल्य पर मित्रता खरीद रहे थे और कभी चीन के साथ। 
उसीके परिणामस्वरूप देश को विभाजन एवं विनाश का दुदिन देखना पड़ा | यह भी 
ठीक है कि संसार के अधिकांश लोग शक्ति के ही पुजारी होते हें। किन्तु आप भो तो 
शक्ति का ही गुणगान करते हें! “ऐसे अनेक लोग हें, जो शक्तिसम्पन्नता के समय 
अंग्रेजों के उपासक थे, वे ही हिटलर के प्रखर प्रताप के समय नाजीवाद के उपासक 
बन गये । फिर वे ही रूस एवं अमेरिका को जीत होने पर उनके साथी बन गये और 
नाजीवाद्‌ के निन्दक बन गये” ( पु० २४५ ) । 


४७२ विचार-पीयूष 4 आधुनिक वाद 


यहीं नहीं, ऐसे लोग जिनमें तथाकथित राजा-रईस, सेठ-साहुकार, महन्त- 
मठाधीश कुछ आचार्य एवं विद्वानु भी सम्मिलित समझने चाहिए। सभी देशों में, 
विशेषत; इस देश में सदा ही ऐसे लोग रहे हैं और वे सवंथा शक्ति के ही पुजारी रहे 
हैं। फिर वह शक्ति चाहे विदेशी हो, चाहे स्वदेशी, चाहे ईमानदारों की शक्ति हो, 
चाहे डाकुओं की । उन्हें केवल शक्ति ही चाहिए, सिद्धान्त से कुछ प्रयोजन नहीं । देश 
में विदेशी शासन हो तो वे उसके भक्त बन जाते हैं। कम्युनिस्ट, कांग्रेस, सोशलिस्ट, 
रामराज्य, जनसंघ किसी भी सिद्धान्त से उन्हें कोई प्रयोजन नहीं, उन्हें तो केवर 
शक्ति ही चाहिए। किन्तु यह भी समझना चाहिए कि ऐसे लोग अवसरवादी, सिद्धान्त- 
हीन, बेपेंदी के लोटे तथा सर्वथा अविइवसनीय ही समझे जाते हैं । प्रशंसा तो सिद्धांत- 
वादी को ही होती है । तभी तो श्रीकृष्ण दुर्योधन की माया में न फंसकर धर्मराज - 
युघिष्ठिर के ही साथी बने ओर उन्होंने स्पष्ट कह दिया कि 'जो धर्मंपक्षीय पाण्डवों 
साथी है, वही हमारा साथी है, जो उनका दुश्मन है, वह हमारा दुश्मन है : 


यस्तान्‌ दवेष्टि स मां द्वेष्टि यस्ताननु स मासनु । 


आपने यह भी कहा है कि “पिछले कुछ दशकों से हमारे देश में जो विचार 
चला, उसमें शक्ति को पापपुर्ण और गहित माना जाता रहा । अहिसा के गळत अथं 
लगाने के कारण राष्ट्र के मस्तिष्क की विवेचन-शक्ति समाप्त हो गयी” ( पृ० २४६ )। 
किन्तु यह ठीक नहीं, क्योंकि राष्ट्र का कोई भी समझदार सदेव खल की शक्तिको 
पापपुणं समझता है । कारण खल की शक्ति सदेव परपीडन का ही हेतु रही है। 
ख्वलस्य शक्तिः परपीडनाय। सात्विकी, देवी शक्ति सदेव पूज्य एवं आदरणीय रही है; 
क्योंकि वह सदेव दूसरों की रक्षा के ही काम में आती रही है: साधोः शक्तिः रक्ष- 
णाय। रक्षिका शक्ति को कोई पागल ही पापपृणं कहेगा । हाँ, स्वातन्त्र्य-आंदोळन में 
अधिकांश लोग शक्तिहीनता के कारण ही अहिसा-मागं से गतिरोध मिटाने का प्रयत्न 
करते रहे हें; क्योंकि कुछ क्रांतिकारियों द्वारा किया गया किचित्‌ स्वल्प शक्ति-संग्रह 
अपरिमित, हिसक शक्तिपुणं विरोधी शासकों के सामने नगण्य ही नहीं, कितु हानि- 
कारक भी था | अतः कोई भी समझदार उस समय को अहिसानीति का समर्थन ही 
करता । शक्तिसंग्रहमात्र का यदि देशविरोधी होता तो आनन्द-मठ के संन्यासियों 
के स्तुत्य शक्तिसंग्रह को प्रश्रय एवं आदर केसे मिलता ? 


आपने अहिसा एवं शान्ति का विश्लेषण करते हुए कड़ा है कि “मनुष्य को 
तभी विनम्र होना चाहिए जब कि वह दूसरों को विनीत करने में समर्थ हो। किसी 
व्यक्ति को कब क्षमाशील होना चाहिए ? तभी जब वह उतना शक्तिशाली हो जाय 
कि वह अपने को अपमानित करनेवाले को नष्ट कर सके । दूसरों की सेवा कब करनी 
चाहिए? तभी जब्र वह इतवा योग्य हो जाय कि संसार उसकी स्वयं .इच्छा से सेवा 


इया बेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? vs 


करने को प्रस्तुत हो ।” फिर आपने श्रीकृष्ण को इसके महान्‌ उदाहरण के रूप में रखा 
( पृ० २४७ )। किन्तु कोई भी कार्यं हिंसात्मक है अथवा अहिसात्मक, यह निर्णय 
करने का मापदण्ड उसके पीछे निहित हेतु है, न कि स्तयम्‌ वह कार्यं। आपने किसी 
साधु के उक्त उद्धरण ओर 'विनाशाय च दुष्कृताम्‌’ इस उद्धरण से सिद्ध किया है कि 
घमं-संस्थापना का अथं है दुष्टों का विनाश । 

आप यह भो कहते हैं कि “श्रीकृष्ण ने युद्ध टालने ओर शांति-प्रस्थापन करने का 
निःसंदेह उपदेश किया । उसके लिए संपृणं शक्ति लगा दी । परंतु उन्होंने दूरदृष्टि से 
स्पष्ट रूपसे समझ लिया था कि. उतकी स्वयंकी श्रेष्तम शक्ति ही अंतिम रूप से 
निर्णायक है” ( पृ० २५० ) । अवद्य ही प्रवृत्तिमार्गीय व्यक्तियों के लिए उक्त विचार 
कुछ उपयोगी है ! किन्तु सर्वंदा-सर्वंथा विनम्रता, क्षमा, सेवा ओर आहसा, शान्ति 
धारण करने की यही शातं है, यह नहीं कहा जा सकता | उक्त गुणों को धारण करने 


-~ 


की इच्छावाले साधक को पहले कृषण के समान शक्तिशाली ही होना चाहिए, यह 
कोन कह सकता हे? 


वस्तुतस्तु अधिकार-भेद से साधनों की व्यवस्था होती है | राजनीतिक राष्ट्रिय 
पुरुषों का मार्ग दूसरा होता है ओर शांतिपरायण मुनियों का माग दूसरा । इसीलिए 
कहा गया है शमेन सिद्धि सुनयो न सूभृतः। शम द्वारा मुनियों को ही सिद्धि मिळती 
है, राजाओं को नहीं । 


आपको 'अहिसा'-परिभाषा के सम्मान ही कम्यूनिस्टों की 'अपराघ'-परिभाषा 
भी है । उनके अनुसार “चोरो, डाका, अपहरण, हत्या आदि किसी कायं के गुण या 
दोष, न्याय या अन्याय के निर्णय करने का एकमात्र मापदण्ड है पीछे का हेतु, न कि 
स्वयम्‌ वह कार्य । अर्थात्‌ यदि कोई प्राणी गरीबी से परेशान है, भूखों मर रहा है 
या उसका पुत्र मरणासन्न है, भूखों मर रहा है चिकित्सा का कोई प्रबन्ध नहीं है, 
निर्दय समाज ने उउकी न्यायपूर्ण माँगों को सदा हो ठुकराया हो तो उस हालत में 
चोरी, डाका आदि का जिम्मेदार शोषक समाज है, न कि स्वयम्‌ वह व्यक्ति ।” 
परंतु क्या यह ठीक है? विनञ्रता, क्षमा, सेवा आदि ऐसे गुण हैं, जिनका घारण 
करना प्रत्येक ब्राह्मणादि सद्गृहस्थ के लिए अपेक्षित है। तो क्या जबतक वह 


श्रीकृष्ण के समान विरोधी को नष्ट कर देने में समथं न हो तब्रतक उद्दण्ड एबं 
झविनीत ही बना रहे ? 


हमारे नेता अन्नसंकट-समस्या का एकमात्र समाधान परिवार-नियोजन ही 
समझने लगे हैं ओर चारे को समस्या का समाधान वधशाला ( कत्छखाना ) बढ़ाने 
से ही करना चाहते हें। बरकत एवं उत्पादन विस्तार की भोर उनकी वुद्धि जाती 
ही नहीं । «देश की लाखों एकड़ उरा भूमि नगद पेसा कमाने के काम में लगायी 
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जा रही है। जहां पर्याप्त गेहूँ एवं जो का उत्पादन बढ़ाया जा सकता है वहाँ गन्ना, 
ईख, तमाखू के उत्पादन की होड़ लगायी जा रही है। महाराष्ट्र में अंगूर पेदा करने 
में सरगर्मी दिखायी जा रही है। उसका अधिकतर भाग मद्य-निर्माण के काम में 
आता है। कहीं तमाखू, कहीं मूंगफछी, कहीं-कहीं तो अभी भी अफीम को खेती 
चलायी जा रही है। यद्यपि गन्ना आदि का भी उपयोग होता ही है, फिर भी उनके 
बिना हम मर नहीं सकते । परन्तु गेहूँ आदि अन्न के बिना तो जीवन ही खतरे में 
पड़ सकता है । अतः नगदी पेसे के मोह में पड़कर अन्न के उत्पादन की उपेक्षा अवश्य 
ही घातक है। किन्तु इतना ही नहीं, हमें यह भी समझना चाहिए कि घनिष्ठ, धर्मा- 
चरण सुख एवं समृद्धि का हेतु होता है तथा दुराचार, पाप आदि दरिद्रता, दीनता, 
हीनता एवं भुखमरी का हेतु । अतः परिवार-नियोजन के वन्ध्याकरण, नपु सकीकरण 
तथा गाय-बेलों की हत्या के पापों से शीघ्रातिशीक्र बचने का उपाय करना चाहिए । 


हमारे उक्त विचारोसे असहमत लोगों को अपना विरुद्ध मत अवश्य प्रकट 
करना चाहिए |. हमारे यहाँ विचार-विनिमय का मार्ग खुला रहता है। यदि युक्तिः 
युक्त, तकंसंगत एवं शास्त्रशुद्ध खण्डन हमारे सामने आयेगा, तो हम अवद्य उसका 
स्वागत करेगे । किन्तु ऐसे लेखकों को अपने प्रदर्शित लेख या पुस्तक की प्रति हमारे 
पास अवश्य भेज देनी चाहिए । 


सुना है, राममनोहर लोहियाजी के किसी अनुयायी ने किसी पुस्तक में लिखा 
है कि “स्वामीजी लोहिया के प्रश्‍न का उत्तर नहीं दे सके ।” किन्तु वह पुस्तक 
प्रयतत करने पर भी मुझे नहीं मिली | वस्तुतः लोहिया ने कई बार मुझसे पत्र-व्यवहार 
किया था, दिल्‍्ळी-जेल में वे स्वयं भी मुझसे मिलते रहे। परंतु मेरी जानकारी में 
ऐसा कोई अवसर नहीं आया जब वे मेरे उत्तर से असंतुष्ट रहे हों। में प्रायः संबद्ध 
व्यक्तियों को अवरय ही पुस्तक पहुँचाने का प्रयत्न करता हुं । इतना ही नहीं, अपने 
पत्रों में विरोधी लेखकों के लेखों को प्रकाशित करने की प्रेरणा भी देकर विचार- 
विनिमय का मागं प्रशस्त करनेका प्रयत्न करता हूं । 
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२, 'हमारो राष्ट्रियता” : एंक समीक्षा 


“राष्ट्रिय स्वयंसेवक संघ” तथा “जनसंघ” के प्रमुख नेता श्री गोलवलकर- 
जी को “विचार-दशंन” तथा “हमारी राष्ट्रियता” नामक पुस्तकें देखने का अवसर 
मिला । इन पुस्तकों में माननीय लेखक महोदय ने राष्ट्रियता के मूछ देश, जाति, 
धर्म, संस्कृति एवं भाषा को मानकर उनपर विचार प्रकट किये हें। संक्षेपतः उन 
पर हमें झारतोय शास्त्रों की दृष्टि से कुछ विचार करना आवश्यक प्रतीत हो रहा है। 


जाति-समोक्षा 


जाति के सम्बन्ध में आपने जो घारणा प्रकट की है, वह स्पष्ट है। आपका 
कहना है कि “जाति एक परंपरागत समाज को कहते हैं, जिसके आचार, भाषा तथा 
वेमव अथवा बिनाश की स्मृतियाँ समान होतो हें। संक्षेप में वह एक जन-समुदाय 
होता है, जिसका उद्भव समान एक-संस्क्रति को छाया में होता है। इस प्रकार की 
जाति को राष्ट्र का एक अंग कहते हैं ।” 


वस्तुतः जाति की जो भी शास्त्रीय परिभाषाएं हैं, उनसे उपर्युक्त परिभाषा का 
कोई मेल नहीं बेठता । आचार, भाषा, कला आदि परिवर्तनशील वस्तुएं हैं, उनके 
आधार पर नित्य-वस्तु जाति निर्भर नहीं कही जा सकत्ती | हिन्दुओं के आचार तथा 
भाषाओं में परस्पर महान्‌ भेद है। एक ब्राह्मण तथा क्षत्रिय के आचारों में बड़ा अन्तर 
है। “संस्कृत भाषा हो सबको भाषा है, यह कहना प्रत्यक्षविरुद्ध है । शास्त्र की हृष्टि 
से भी संस्कृत द्विजातियों की ही भाषा कही गयी है। कई लोगों के लिए तो संस्कृत 
शब्दों का उच्चारण भो निषिद्ध है: नोच्चरेत्‌ संस्कृतां गिरम्‌ ( स्कन्दपुराण ) । 
यही कारण है कि नाटकों में प्राक्त का प्रयोग अवाघ रूप से होता है अतएव घमं 
के आधार पर ही 'हिन्दजाति' का व्यवहार उपयुक्त है। 'कुरान' के अनुसार जसे 
इस्लाम-घर्मानुयायी मुसलमान होता है, 'बाइबिल' के अनुसार जसे [खस्त-धर्मानु 
यायी ईसाई होता है, वेसे ही हिन्द्शास्त्र वेद एवं वेदानुयायी आष घमंग्रन्थों के अनु- 
सार हिन्दू शास्त्रोक्त घमं का विश्वासी ही हिन्द होता है । यही एक ऐशी परिभाषा है, 
जिसके अनुसार हिन्द्जाति की सभी श्रेणियाँ उसमें अन्तगंत हो सकती हें। साथ ही 
अन्यान्य चाहे जो कोई लोग भी हिन्दू-जाति के भीतर एक अन्त्यज या मानव श्रेणी 
में आ सकते हैं, यद्यपि 'जन्मना वणं'-ब्यवस्था के अनुसार ब्राह्मणादि श्रेणियों में 
किसी अन्य का सन्निवेश नहीं हो सकता । 


४७६ विचार-पोयष .: आधनिफ वादं 


आप लिखते हैं कि “चाहे उस ( राष्ट्र ) में कुछ लोगों का मल विदेश ही 
हो, उन्हें इस मातृजाति में इस प्रकार मिल जाना चाहिए कि जो अलग किये ही न 
जा सके । उन्हें मोलिक राष्ट्रिय जाति के साथ केवल आशिक, राजनीतिक जीवन में 
ही एक होना आव्यक नहीं; वरन्‌ उसके धमं, संस्कृति और भाषा में भी एक हो 
जाना चाहिए । अन्यथा वे राष्ट्र-ऋलेवर का अंग नहीं हो सकते। यदि मातुजाति नष्ट 
हो जाती है, तो उन मनुष्यों का नारा होने पर, जिनके सम्बन्ध से वह बनी है, 
अथवा उसके आधारभूत सिद्धान्तो तथा घम-संस्कृति के नाश हो जाने पर तो राष्ट्र 
का स्वतः अन्त हो जाता है ।”” 


. वस्तुतः आङ्ृतिग्रहणा जातिः ( महाभाष्य ४.१.६३ ) अर्थात्‌ अनुगत एक- 
प्रत्ययगम्य संस्थान, आक्कति-व्यंग्य या उपदेशगम्य जाति शरीर के रहते हुए बदल 
नहीं सकती । मृत श्‍वान के शरोर को भी इवान ही कहा जाता है | इस प्रकार की 
जाति में अन्य जाति के लोगों का सन्निवेश किस तरह हो सकता है, यह विचारणीय 
है। आपने समानप्रसवात्मिका जातिः इस परिभाषा पर बड़ा जोर दिया है, लेकिन 
वह कल्पनामात्र है। आपको दृष्टि में इस न्यायसूत्र के अनुसार एक प्रकार के जन्म- 
बाले एक जाति के समझे जाने चाहिए। परन्तु वनस्पति ओर पशु दोनों प्रकार के 
प्राणी किसी न किसी प्रकार अपने पुवंज के शारीर से उत्पन्न होते हैं फिर तो सबकी 
जाति एक हो है। माता-पिता के शुक्र-शोणित से सबकी उत्पत्ति होती है, अतः मनुष्य, - 
धिह, साँप सभीको एक जाति का माना जाना चाहिए। कुछ संक्रीणं दृष्टि से देखने 
षर दूध पीनेवाले मनुष्य, कुत्ते, ऊंट, चूहे, गधे आदि में भी प्रसवभेद नहीं दिखायी 
देता । फिर तो किसीकी पृथक्‌-जाति की कल्पना ही नहीं होनी चाहिए । वस्तुतः उक्त 
न्यायसूत्र का अथं यह है कि समान बुद्धि का प्रसव करनेवाला गोत्व आदि घमं ही 
जाति है। उसीके द्वारा 'गो: गौ: इत्याकारक समानवुद्धि समस्त गो-व्यक्तियों में 
होती है । 

“विचार-दशंन'' पुस्तक में वर्ण-व्यवस्था की बात मानी गयी है और वणं- 
ब्यवस्था के अनुसार “ज्ञानदान, शात्रसंहार, कृषि-वाणिज्य' आदि कर्मो की व्यवस्था 
भी मानी गयी है । परन्त इतना हो नहीं, जीविकाथ कर्मों के अतिरिक्त अद्‌ष्टाथं भी 
अनेक कमं होते हें। उनमें व्यवस्था है। याजन, अध्यापन, प्रतिग्रह, वाजपेथादि 
ब्राह्मणों के कमं हें। याजन, अध्ययन, दान तथा राजसूय, वेश्यस्तोमाद में क्षत्रिय 
वेशय का अधिकार है । । 


कहा जाता है कि “संघी एवं सभाई दोनों ही वर्णाश्रम धमं को मानते हैं। 
किन्तु वस्तुस्थिति इसके विपरीत है । एक ओर वे राम, कृष्ण आदि अवतारों को भी 
मानते हैं, मंदिर-प्रवेश, मूतिपुजन आदि का समर्थन करते हुए अपने को 'सनातनी' 
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कहते हैं और दूसरी ओर 'जन्मना वणं’? व्यवस्था न मानकर 'कमंणा वणं'- 
व्यवस्था का पोषण करते हैं। आप तथा हिन्दू-सभा जन्मना मुसलमानों को शुद्धि 
द्वारा हिन्द बना लेने के पक्ष में हैं। इसके अनुसार कोई भी शुद्ध मुसलमान ब्राह्मण, 
क्षत्रिय बन सकता है, जन्मना ब्राह्मण के साथ विवाहादि कर सकता है। इस प्रकार 
रक्त-सांकर्य तथा वर्ण-सांकर्य होना स्वाभाविक है । श्रीकृष्ण एवं कौटल्य वणसंकरता 
को राष्ट्र-विप्लवकारी तथा कुळ-विनाशकारी बतलाते हैं। श्रोत-स्मार्ते सभी धमं- 
कमं 'जन्मना वर्ण" मलक ही है । कर्मणा वणव्यवस्था अनिद्दिचत एवं अव्यवस्थित है 
तब दिनभर में कितनी ही बार वर्ण बदल सकता है। घर की सफाई करते हुए 
अन्त्यज, घर का काम करते हुए शूद्र, सौदा खरीदते हुए वदय, कुत्ता हटाने के लिए 
दण्ड हाथ में लेते हो क्षत्रिय, पूजा-पाठ करते हुए व्राह्मण बन जाना सहज बात है।१ 


°C जो « ~ 

यसं आर सस्क्रात 

धमं तथा संस्कृति के सम्बन्ध में आपका कहना है कि “वह जहाँ जनता का 
प्राण है, जहाँ वह व्यक्ति एवं समाज के सारे कर्मो का समानझूप से नियंत्रण करता 
है, वहीं धमं ओर संस्कृति क्रा विवेचन कठित है |” किन्तु वे घमं को स्पष्ट परिभाषा 
नहीं बतलाते । संस्कृति के सम्न्न्ध में आपका कहना है कि “युगों से चले आये 
आचार, परम्पराएँ, ऐतिहासिक तथा अन्य अवस्थाएँ एवं धामिक विशवास और 
तदनुगाभी दशंन का सामाजिक मस्तिष्क पर बढ़ता हुआ प्रभाव संस्कृति होतो है । 
एक विचित्र जातिभावना का ( जिसको व्याख्या करनी कठिन है) सृजन करते हुए 
यह मुख्यतया उसी धमं तथा दरांत का स्पष्ट फल होतो है, जो पीढ़ी-दर-पीढ़ी उस 
जाति को चेतना पर अपनी विशेष मुद्रा अंकित करते हुए सामाजिक जीवन का 
नियन्त्रण करती है ।” परन्तु वे यूरोपीय धमं को ऐसा नहीं मानते । अतएव वहाँ धमं 
से भिन्न ही संस्कृति है आपका कथन है कि “यूरोप में ईसाई-घमं सबका समान होने 
पर भी विशेष संस्क्रि जातीय-भावदा का विकाश करती है। प्रत्येक जाति उस 
विभिन्न आकृति पर अभिमान करती है ओर अत्यन्त उद्योग से उसको रक्षा करतो 
है। इस तरह धमं जहाँ विभेदकारी नहीं होता, वहाँ संस्क्रि ही राष्ट्रभावना के अन्य 
आवश्यक तत्त्वों के साथ विशिष्ट राष्ट्रियता के निर्माण में एक निर्णायक वस्तु बन 
जाती है” ( प० ३८-३९ ) । इन बातों से आपके घर्म ओर संत्कृतिसम्बन्धी भावों 
पर प्रकाश पड़ता है । 


वस्तुतः जवतक प्रत्यक्ष, अनुमान तथा निश्चित आगम या शास्त्र के प्रामाण्य 


( १ ) जाति का संक्षिप्त विवेचन आगे किया गया है। विस्तृत अध्ययन के निए 
पढ़िये : “सिद्धान्त'', वर्ष २ फे १७, १९-२०; ३१ और ३६ अंक । 
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का विचार न हो, तबतक धमं एवं संस्कृतिसम्बन्धी सभी कल्पनाएँ निराधार हो 
रहती हें। कितने ही अन्धविश्वास, अन्धपरम्पराएँ तथा रूढ़ियाँ हैं, जिनका परित्याग 
करना अभीष्ट समझा जा रहा है। फिर केवल परम्पराओं एवं विशवासों के आधार 
पर घम या संस्कृति का निणंय किस तरह किया जा सकता है? इतिहास भी सब 
ग्राह्य नहीं होते, क्योंकि इतिहास तो सम्पत्ति-विपत्ति, पुण्यः्पाप सभी तरह का होता 
है । किसी भी समाज में भली-बुरी सभी तरह की घटनाएँ घटती हैं। उनमें सेन 
सभी उपादेय होती हें ओर न सभी त्याज्य ही । 


संस्कृति को परिभाषाए : 'युगों से चले आये आचारां, परम्पराओं, ऐतिहासिक 
तथा अन्य अवस्थाओं एवं धार्मिक विश्वास तथा तदनुगामी दरशन के सामाजिक 
मस्तिष्क पर बढ़ते हुए प्रभाव” को 'संस्कृति” कहा गया है। एतावता सामाजिक 
मस्तिष्क पर बढ़ता हुआ प्रभाव स्वतन्त्र रूप से संस्कृति है। “परम्पराप्रा्त आचार' 
स्वतन्त्र रूप से संस्कृति है, 'परम्पराएँ तथा ऐतिहासिक एबं अन्य अवस्थाए' स्वतन्त्र 
रूप से संस्कृति है । यहाँ 'युगों से चले आये आचारों' से भिन्न 'परम्पराएँ क्या हैं ? 
एव 'ऐतिहासिक तथा अन्य अवस्थाएं' क्या हैं इन सबका कुछ भी स्पष्टोकरण नहीं 
किया गया है। साथ हो यह सब्र 'संस्क्रति' शब्द का अथं क्यों है, इस सम्बन्ध में भी 
किसी भी प्रकार के प्रमाण का उपन्यास नहीं किया गया है, जिकसे सभी बातें निरा- 
धार एवं अप्रामाणिक सिद्ध हो जाती हैं। 


यद्यपि उक्त पुस्तक में अनेक स्थानों में वेद, रामायण, महाभारत तथा 
ऋषियों का नाम आदर से लिया गया है, तथापि तदनुसार आचार-विचार, वर्णा- 
श्रम-व्यवस्था फा “संघ” में कोई आदर नहीं है। 'संध्या' तक में प्रवृत्ति नहीं है। 
बल्कि वर्णाश्नम-व्यवस्था के विरुद्ध शाद्र-अन्त्यजों का स्पष्ट भोजन-पान आदि “संघ'में 
अत्यन्त प्रसिद्ध एवं आदुत है । 
आप लिखते हैं कि “हिन्दुस्थान में तो घम एक सवंव्यापी सत्ता है। वह जीवन 
के सुदृढ़ दर्शन की अटल नींव पर स्थित है। अतएव जाति के जीवन में अनन्तकाल 
से एकाकार हो गया है ।” परन्तु वह क्या है, इसे स्पष्ट नहीं किया गया । इतना ही 
नहीं, आप लिखते हैं कि “जीवन का प्रत्येक कमं, चाहे वह व्यक्तिगत हो अथवा 
जातिगत अथवा राजनीतिक, सव धामिक आदेश होता है।'” यदि युद्ध करना या 
शान्ति स्थापित करना, कला या उद्योग, घनसंग्रह या दान, मरना-जोना सब कुछ 
जिसके आदेश पर होता है, तो वह फिर अज्ञात क्यों ? क्या उस धमं का स्वरूप सब 
लोग य हें ओर सबका जीवन-मरण धर्मानुसार ही है यदि हाँ, तो यह भीषण 
पतन क्यो ? 


इतना ही नहीं, आप यह भी लिखते हें कि “स्वभावतः हम वही बन गये, जो 
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हमारे घमं ने हमें बनाया ।” क्या सचमुच हम जेसे बने हैँ, घमं ने ही वेसा बनाया 
है ? यह धर्म का गोरखधन्धा विचित्र है। आगे आपका कहना है कि “हमारी जातीय 
भावना, हमारे घर्म की सन्तान ओर इस प्रकार हमारी संस्कृति, हमारे सर्वव्यापी 
धर्म की प्रसूति एवं उसके कलेवर का एक अविभेद्य अंगमात्र है।” बिना प्रमाण के 
मनमाना कुछ लिखना-कहना आजकल का एक फंशन-सा हो गया है। इसीलिए 
निराधार कार्य-कारणभाव, जन्य-जदकभाव की भी कल्पना कर ली जाती है। ऐसी 
अप्तम्बद्ध बातों पर क्या विचार किया जाय ? 


यद्यपि 'धर्मं व्यक्तिगत वस्तु है, उसका राजनीतिक जीवन में कोई स्थान नहीं 
होना चाहिए' इस पक्ष का हम भी खण्डन करते हैं । फिर भो वस्तुतः घर्मानुष्डान में 
प्रवृत्ति तो. व्यक्तिगत रूप से ही मान्य है। अतएव देश, काल, नाम, गोत्रादि के 
उच्चारणपुर्वंक ही धार्मिक कृत्यों का अनुष्ठान होता है कहा जाता है कि “साररूप 
में धमं तो समाज के सारे कर्मो का उचित रूप से परिचालन करते हुए प्रत्येक व्यक्ति 
के स्त्रभाव के लिए अवकाश रखता है तथा प्रत्येक प्रकार का मानसिक ढांचा ग्रहण 
करने के लिए उचित मागं प्रदान करता है । साथ ही वह सम्पूणं समाज को सदाचार 
द्वारा भौतिक से आध्यात्मिक स्तर पर उठाकर पहुँचा देता है ।” जान पड़ता है, 
आपका यह धमं वर्णाश्रमानुसारी श्ृति-स्मृतिवोधित धमं से कोई विलक्षण है। 
वस्तुतः व्यक्तियों का समुदाय ही समाज है । अतः व्यक्ति के उत्थान से ही समाज का 
उत्थान होना सम्भव है । व्यक्तिगत रूप से ही अनुष्ठित धमं व्यक्ति का उत्थान 
करता है । यदि व्यक्तियों के समुदाय ने धम का अनुष्ठान किया, तो समाज का भी 
उत्थान होता है। समाज में भी ब्राह्मणादि जातियों को ही उद्दिष्ट कर तत्तत्‌ धमं 
विहित हें, अविशेषेण धमं का विधान नहीं है, अवश्य ही सामान्यधम मनुष्यमात्र के 


` लिए विहित हैं । 


आपका यह भी कहना है कि “जिस प्रकार अनेक मस्तिष्क होते हैं, उसो 
प्रकार अनेक मार्ग भी होते हैं यही धमं का आध्यात्मिक नियम है। यह सांसारिक 
अथवा भौतिक स्तर में भी प्रत्येक मनुष्य की मनुष्यता के पूर्ण आकारपर्यन्त बिकसित 
होने के लिए अवसर प्रदान करने की क्षमता रखता है। साथ ही उस उच्चतम 
आध्यात्मिक जीवन तथा अनन्त आनन्द की प्राप्ति के पथप्रदर्शन एवं नेतृत्व के 
लिए अपने कार्यं में क्षणभर के लिए विरत नहीं होता । ऐसा धमं उपेक्षित नहीं हो 
सकता ।” 


वस्तुतः शास्त्रों की हृष्टि से कमं ही घमं है। घमं संस्कार या फल द्वारा भले 


ही प्रेरक हो, स्वयं वह अनुष्ठेय ही है। धम की उपयुक्त व्याख्या इस तरह निश्चित 
घसं के सम्बन्ध में दूर से सुननेवाले ही करते हैं। व्यक्तियों का समुदाय ही समाज है, 
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यह पहले कहा जा चुका है। उसीके लिए राजनीति होती है। व्यक्तियों एवं समाज 
के लाभार्थ ही घमं और राजनीति भी है। अतः जो धमं व्यक्तियों एवं समुदाय को 
अपेक्षित है, उसकी विरोधिनी नीति कभी भी आदरणीय नहीं हो सकती । बल्कि धमं 
का ही नियंत्रण राजनीति पर होता है । 


आपका यह कहना सच है कि “राजनीति भी धमं का एक छोटा-सा अंशमात्र 
है । हम अपने राष्ट्रिय-जीवन में धमं को नहीं छोड़ सकते ।'” आश्‍चर्य है कि आप वेद 
एवं रामायण तथा महाभारत का नाम लेते हैं, धर्म का महत्त्व वर्णन करते हैं, फिर 
भी “धर्म” नाम से प्रसिद्ध क्रियाओं के प्रति आपको कोई आदर नहीं । प्रत्युत उसके 
विपरीत ही चेश का प्रचार आपके यहाँ चलता है। शास्त्रानुसार उपनयनादि संस्कारों, 
ब्रह्मचर्यादि आश्रमों के नियमों की उपेक्षा तथा खान-पान, विवाहादि में शास्त्रीय 
व्पवस्थाओं की अतिक्रमण भी स्पष्ट छक्षित होता है । वस्तुतः आजकल के लोग घमं 
को बहुत दुरूह बतलाकर 'घमं' नाम से प्रसिद्ध क्रियाओं की गर दुळक्ष्य करना 
चाहते हैं । वे कहा करते हैं कि 'खाने-पीने, विवाह-शादी से धर्म का वथा सम्बन्ध ? 
धर्म कोई कच्चा धागा नहीं, जो खान-पान से टूट कर नष्ट हो जाय ।' बस, इसी दृष्टि 
से धर्म की बड़ी-बड़ो बातें करते हुए भी भंगी, चमार सबकी रोटी डाने में लोग घमं 
की हानि नहीं समझते । होटल की बची चाय, बिस्कुट पीना-खाना, संसारभर के 
ज्‌ठे चीनी-मिट्टी के बतंनों में खाना अनुचित नहीं समझते | संध्या, सूर्यार्च्यदान, वेश्‍्व- 
देव, श्राद्ध, तपंण, अग्निहोत्रादि तथा शास्त्रोक्त आचारों की उपेक्षा करते हैं। 


शास्त्रों में धमं का लक्षण करते हुए बतलाया गया है कि जिससे ऐहिक 
पारलोकिक अभ्युदय तथा निःश्रेयस्‌ ( मोक्ष) का साधन हो ओर जो समाज एवं 
व्यक्तियों का धारण-पोषण करे, वही धम है: यतोऽभ्युदयनिःअ्ेयससिद्धिः स घमः 
( वेशे० सू ० १.१.२) । इस प्रकार यद्यपि धमं का तटस्थळक्षण पुरा हो. जाता है, 
तथापि जबतक स्वरूप-लक्षण प्रतिपादित नहीं होता, तबतक उसके संबंध में संदेह 
बना ही रहता है कि 'वे अभ्युदय-निःश्रेयस्‌ किससे मिलते हें ?” इस प्रशन के समाधान 
के ही लिए महषि जेमिनि ने बतलाया कि 'प्रवंतक-निवरतंक वेदवाकयों द्वारा लक्षित 
अर्थं ही धमं एवं अधम हें : चोदनालक्षणोऽर्थो धमः ( मीमांसादर्शन १.१.२. )। अत- 
एव वस्तुतः शास्त्रगम्य कमं ही धम एवं शास्त्रनिषिद्ध कमं ही अधमं है। 


आप यह भी कभी कहते हैं कि “यूरोप में एक ही धर्म है। प्रकृत्या घमं वहाँ 
विमेदकारी जातीयता का निर्माण नहीं करता । इसी कारण वहां राष्ट्रों में कलह, 
युद्ध एवं शांति के किसी काय में धार्मिक उत्साह कोई प्रेरणा नहीं करता । ऐसी 
में स्थिति में जाति, संस्कृति और संभवत; भाषा की विभिन्नता होने के कारण राष्ट्रिय 
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भेदभाव उत्पन्न होते है ।” यह कथन भी आंशिक ही सत्य है, क्योंकि हिन्दूधमं में भी 
ईरवर की आराधना और पूजा को मुख्य-धर्म माना गया है: 


स वे पुंसां परो घर्मो यतो भक्तिरधोक्षने । ( भाग० १. २. ६, ) 
इज्याचारदमाऽहिसा-दान-स्वाध्यायकमंणास्‌ । 
अयं तु परमो धर्मो यद्योगेनात्मदशंनभ्‌ ॥ ( याज्ञ० स्मू० १.८ ) 


अर्थात्‌ यज्ञ, आचार, दम, अहिमा, स्वाध्यायादि कर्मो में परम, सर्वश्रेष्ठ धमं है 
योग ( चित्तवृत्ति-निरोध ) द्वारा आत्मा के यथार्थ स्वरूप का साक्षात्कार करना । 
मुसलिम-घमं तथा ईसाई-धर्म झे धमं के नाम पर जो संघटन है, वह हिन्दुत्रमं में 
परिलक्षित नहीं होता । उनमें अपने धमंग्रन्थ एवं घम के प्रति जो हढ़ता है, वह 
आपके अनुयायियों में नहीं । स्वयं आप भी किसी भी एक ग्रन्थ को सांगोपांग मानने 
को तेयार नहीं । 

“रूस का समाजवाद भी धर्म है” यह आपका नया 'इलहाम' मालूम पड़ता 
है। जो प्रत्यक्ष ही धर्मावरोधी हैं, उतके सत्ये भी उनके यथेष्टाचार को ही 'धमं' 
कहकर लादना कहाँतक उचित है? वह धर्म तो वेसा ही है, जेसा कि 'भटिकाव्य' 
में किसी राक्षस का कथन है कि “ब्राह्मणों, गोओं आदि को मारना, यज्ञविध्वस करना 
हमारा धर्म हैः 

अद्यो द्विजानू देश्यजाक्षिहन्मः कुं: पुरं प्रेतपुराधिवासम्‌ । 
धर्मों ह्ययं दाशरथे निजीनो नेवाध्यकारिष्सहि चेदवृत्ते॥ 


( भट्टिकाव्य २.३४ ) 
इसपर भगवान्‌ राम ने उत्तर दिया : 


घर्मोऽस्ति सत्यं तव राक्ष तायमन्यो व्पतिस्ते तु ममापि धमः । 

न्रह्मद्विषस्ते प्रणहन्मि येन राज्न्यवृत्तिधुंतकामुकेषुः॥ ( वही २.३५ ) 
हें राक्षस ! पर्वोक्त ब्राह्मणघातादि तुम्हारा घम है, यह ठीक है । किन्तु इसके विप- 
रीत हमारा भी यह धम है कि तुम जसे ब्रह्मघातियों का वघ करें। इसालिए क्षत्रिय- 
वृत्ति के अनुसार हुमलोग धनुष-बाण धारण करते हैं । 

आपका कहना है कि “यूरोप में राजनीतिक परिवतंनों से धामिक स्थिति में 
परिवर्तन नहीं हुआ ।” किन्तु यह भी ठीक नहीं, क्योंकि जड़वादो, भोतिकवादी, 
मावसंवादी राजनीति से अवश्य ही धामिक भावनाओं का बाघ होता है। व्यक्तिगत 
भूमि, सम्पत्ति आदि न रहने से यज्ञ, दान, तप आदि समी घर्मो पर प्रत्यक्ष आक्रमण 
होता है। शास्त्र भी दण्डनोति में गड़बड़ी होने से त्रयी ( वेद ) एवं त्रयीप्रोक्त धमं का 
सवंथा संकट में पड़ जाना बतलाते हैं : सज्जेत त्रयी दण्डनीतौ हतायाम्‌ ( महामां० 
शान्ति० ६३.२८ ) । | ® 
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देश, जाति, धमं, संस्कृति और भाषा ये पाँचों वस्तुएं यद्यपि आदर की पात्र हैं, 
फिर भी ये ही राष्ट्रियता की मूल-वस्तु हों' यह आवश्यक नहीं। अल्पसंख्यकों की 
समस्या का विचार तभी उठता है, जब एक देश में किसी एक धर्म के लोगों का 
बाहुल्य हो तथा भिन्न धर्म के लोग अल्पसंख्यक हों । ब्राह्मण, क्षत्रियादि में भी बहु 
संख्यक-अल्पसंख्यक हैं । रावों-वेषणवों, हिन्दुओं-जेनों के भेद में भी अल्पसंख्यक-बहु 
संख्यक होने का प्रश्‍न उठता है । मुसलमानों में भी शिया-सुन्नियों में अल्पसंख्यक- 
बहुसंख्यक का प्ररन उठता है। माना कि किसी देश में जड़वादियों का ही बाहुल्य 
हो, तब भी वहाँ अल्पसंख्यकों को प्रश्‍न उठ सकता है। इंग्लण्ड में प्रोटेस्टेण्ट सम्प्रदाय 
का ही राज्य होता है । सरकारी कोष से ईसाईयत का प्रचार होता है। अंग्रेजी भाषा 
को अन्ताराष्ट्रिय भाषा बनाने का निरन्तर प्रचार चलता है। अमनी ने अपनी भोगो- 
लिक राष्ट्रिय एकता का प्रयत्न किया | आस्ट्रिया ने (जो कि अमनी का ही एक 
प्रान्त था ) प्रशिया, बवेरिया तथा जेक्रोस्लोवाकिया आदि के नये राष्ट्र बनाकर 
जमन जाति के पतुक देश का अपहरण किया था । जमनी ने तीव्र प्रयत्न से अपने 
पेतुक देश पर पुः अधिकार कर लिया, अपनी भाषा में दुढ़ता का प्रयत्न किया और 
यहुदियों का 'अनारय' कहकर अपने देश से निकाल बाहर किया । 


भाषा को भी मुख्यरूप से राष्ट्रियता का आधार कहा जाता है । किन्तु भारत 
में भाषा का भेद आपके मन्तव्य के स्पष्टरूप से विरुद्ध है। आपका यह भो कहना 
कि “हमारी भाषा में भेद का बोधक कोई शब्द ही नहीं है”, आइचयं की बात 
है । भारतीय दरांनों के अनुसार धमं या लक्षण स्वयं ही भेदक होते हैं। वेशेषिक- 
दशन ने तो “विशेष” नाम के अनंत व्या३तंक पदार्थ माने ही हैं । 

वेसे अहिन्दुओं के सम्बन्ध में यद्यपि संघी कहा करते हैं कि 'हमारी नीति 
समता की है, किन्तु आप 'हमारी राष्ट्रिता' के पाँचवें प्रकरण में कहते हैं कि “हमें 
पहले ही यह ध्यान रख लेना होगा कि जहाँतक राष्ट्र का सम्बन्ध है, जो देश, जाति 
धमं, सस्कृति ओर भाषा, इन पाँच सीमाओं के बाहर हैं वे राष्ट्रिय जीवन में तब- 
तक स्थान नहीं प्राप्त कर सकते, जबतक अपने भेदभावों की तिलाञ्जछि देकर वे 
राष्ट्र के घमं, संस्कृति ओर भाषा को ग्रहण नहीं कर लेते तथा राष्ट्रिप जाति में पुणं- 
रूप से विलीन नहीं हो जाते। जबतक वे किसी भी प्रकार के अपने जातीय, धार्मिक 
तथा सांस्कृतिक मेदों को रखे हुए हैं, वे विदेशी ही हैं, चाहे वे राष्ट्र के मित्र हों या 
शत्रु । सभी प्राचीन राष्ट्रों में, जिनका राष्ट्रय जीवन महायुद्ध के पहले भी पूणं 
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विकसित था, यही दृष्टिकोण स्वीकृत है। यद्यपि वे राष्ट्र घामिक सहनशीलता का 
व्यवहार करते हैं, तो भी आगंतुकों को राजधमं के रूप में राष्ट्रिय धमं स्वीकार 
करना पड़ता है, राष्ट्रिय समाज में अभिन्न रूप से सम्मिलित हो जाना पड़ता है। 
राष्ट्र के साथ एकाकार हो जाना पड़ता है। आगन्तुकों को स्वभावतः ही मुख्य 
निवासियों के समूह में-राष्ट्रिय जाति में-उसकी संम्कृति एवं भाषा को स्वीकार कर, 
उसकी महत्त्वाकांक्षाओं में भाग बँटाकर, अपने विभिन्न अस्तित्व की सम्पर्ण चेतना 
को खोकर तथा अपने विदेशी मूल को भूलकर एकरूप हो जाना पड़ता है । अन्यथा 
उन्हें बाहरी जनों की भाँति रहना पड़ता है तथा वे किसी भी प्रकार के विशेष 
संरक्षण के पात्र भी नहीं समझे जाते । 

किसी स्वत्व एवं अधिकारों की वात तो दूर रही । वहाँ विदेशी समूहों के 
लिए दो ही मार्ग खुले हैं : या तो राष्ट्रिय जाति में विळीन हो जायें तथा उसको 
संस्कृति ग्रहण कर लें अथवा जाति को इच्छा के अधीन बसते रहें | यही है तकंयुक्त 
ठीक-ठोक हल । हिंदुस्थान में या तो विदेशी जातियों को अवश्य ही [हिदू-संस्कृति ओर 
भाषा ग्रहण कर लेनी चाहिए, हिन्दू-घमं का सम्मान करना सोखना चाहिए, हिन्दू- 
जाति, संस्कृति एवं हिन्दुराष्ट्र को गौरवान्वित करने के अतिरिक्त कोई भाव हृदय में 
नहीं रखना चाहिए । युगों से चली आयी परंपराओं के प्रति असहुनशीलता एवं अङ्क- 
तज्ञता का अपना भाव ही त्यागना आवद्यक नहीं, वरन्‌ उसके प्रति प्रेम, श्रद्धा का 
निश्चित भाव भी धारण करें अर्यात्‌ या तो विदेशीयता त्याग करें अथवा पूर्णतया 
हिन्दूराष्ट्र के अधीन होकर देश में ठहरें । किसी वस्तु पर उनका अधिकार न होगा, 
चे किसी विशिष्ठ अधिकार के पात्र नहीं, अधिक श्रेष्ठ ब्यवहार की बात तो दूर रही, 
उन्हें नागरिक अधिकार भी नहीं मिलेंगे ।” 


आप भी हिन्दुस्थान के हिन्दुओं को एक ऐसी अवस्था पर विशवास करते हैं, 
जिसने 'किसी अविज्ञात समय में हिन्दुस्थान में प्राकृत अवस्था छोड़ दो और एक 
सुव्यवस्थित सभ्य सजातीय सत्ता प्रारम्म कर दो ।' इससे तो यह निष्कर्ष निकलता 
है कि कभी न कभी हिन्द्रस्थान के हिन्दू प्राकृत अवस्था ( जंगलो अवस्था ) ओर 
असभ्य अवश्य थे। किन्तु वह बहुत चिरकाल की बात है। आपके अनुसार 'वेदादि- 
साहित्य प्राचीनतम मात्र कहे जा सकते हैं, अनादि-अपोरुषेय नहीं । वे एक उन्नत 
भावोंके संग्रहमात्र हैं । इससे इतना सिद्ध है फि वेद उन्नत भावों का संग्रह है; बहुत 
प्राचीन है और उनका गोरवपूर्ण अस्तित्व गव का विषय है । परन्तु वेदों की अना- 
दिता, अपौरुषेयता या ईशवरनिमितता आदि आपके मस्तिष्क में नहीं बेठी । वेदों कें 
अतिरिक्त रामायण ओर महाभारत दोनों को आपने 'महाक्ाव्य' के रूप में स्मरण 
किया है| इसी प्रकार गीता को महाभारत का 'अनइवर मुकुट-मणि' कहा है । आपने 
महाभारत को पेतालिस सो या पाँच हजार वषं प्राचीन मानकर यह बतलाया है कि 
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"वह महाभारत जिस एक अत्यंत सुसंघटित, परिष्कृत एवं सुसभ्य समाज का चित्रण 
करता है, जो शक्ति एवं कोति के उच्च शिखर पर था | उसे वह अवस्था प्राप्त करने 
में कितना समय लगा होगा ।” इससे हिन्दू-जाति की प्राचीनता तो सिद्ध की गयी, 
पर साथ ही यह भी मान लिया गया कि वह मूलतः असभ्य थी ।' 

आपने लोकमान्य की यह कल्पना कि 'थर्यों का स्थान उत्तरी ध्रुव था, सही 
मानी है। परन्तु उत्तरी ध्रुव को अस्थिर मानकर बताया है कि “उत्तरी ध्रुव बहुत 
समय पूवं पृथ्वी के उस भाग में था, जिसे आज “बिहार एवं उड़ीसा' कहा जाता है। 
वहाँसे वह उत्तर-पू को चळा गया । ऐसी स्थिति में हिन्दू उत्तरी प्रदेश को छोड़कर 
हिन्दुस्थान में नहीं आये, किन्तु उत्तरी भ्रुव ही हिन्दुस्तान में हिन्दुओं को छोड़कर 
प्रवास कर गया ।” आधुनिक भ-गर्भशा स्त्रियों को उत्तरी ध्रुव का इतना पांरवतन 
कहाँ तक मान्य है, यह बात अलग है। किन्तु श्री सम्पुर्णानन्दजी ने तो 'आयों का 
आदिदेश” पुस्तक में लोकमान्य का पक्ष खण्डनकर यही सिद्ध किया है कि .'वेदों तथा 
अवेस्ता के आधार पर भारतदषं में सप्तसिधु प्रदेश ही आर्यो का आदिदेश है।' 
आपने हिन्दू-जाति के आदशंरूप में स्वामी दयानन्द, लोकमान्थ तिळक, छाला लाज- 
पतराय, गांधीजी ओर अरविन्द को रखा है, जिनका रामायण-महाभारत को सभ्यता 
से मेळ नहीं खाता, जिनके सिद्धांतों का परस्पर कोई सामंजस्य नहीं है । 

उक्त पुस्तक में आपका कहना है कि “हमें एक ओर तो मुसलमानों से ओर 
दुसरी ओर अंग्रेजों से युद्ध करना पड़ेगा ।” आपके अनुसार “मुसलमान राष्ट्र के अंग 
नहीं हो सकते, उन्हें नागरिक अधिकार भी प्राप्त नहीं हो सक्ता । दात्रु-मित्र, चोर- 
स्वामियों की एक ऊटपटांग गठरी राष्ट्र नहीं ।” पुस्तक में फाउलर होळकोम्बे, वर्गंस 
आदि के आधार पर यह सिद्ध किया गया है कि “राष्ट्रियता से उस जनसमुदाय का 
बोघ होता है, जिसको जाति, भाषा, घमं, परंपरा और इतिहास के बन्धन समान हों ।” 
चर्गस के अनुसार “राष्ट्र! का अर्थ है जनसमुदाय, जिसकी भाषा एवं साहित्य, आचार 
तथा भले-बुरे का साम्य हो ओ! जो भौगोलिक एकतायुक्त देश में रहता हो। 
'गाल्पोविक' की परिभाषा है कि “सभ्यता को समानता ही राष्ट्र है।” तथा च भोगो- 
लिक एकतायुक्त देश, जाति, घमं, संस्कृति, भाषा यह राष्ट्र है, ( संस्कृति में ही 
ऐतिहासिक परम्पराओं का अन्तर्भाव है )। भारतीय दृष्टिकोण से राष्ट्रभाव अगले 
अध्याय में स्पष्ट किया गया है । 

'विचारदशांन' में आप यह भी कहते हें कि “मुसलमानों एवं ईसाइयों को 
चाहिए कि वे अपने आपको हिन्दू कहें ओर उन्हें हिन्दू-परम्परा का अभिमान हो | 
फिर भी वे प्रभु ईसा या मुहम्मद के उपासनामार्ग पर चलने के लिए स्वतंत्र हैं। 
किन्तु उपासना के साथ-साथ जीवन का संपूर्ण व्यवहार बदलने की आवव्यकता 
नहीं । व्यक्तिधमं, कुळघमं, समाजघमं भी राष्ट्र-धमं होता है । उपासंना-मागं का 


=a 
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परिवतंन होने से राष्ट्रधमं या कुलधम में परिवर्तत उचित नहीं। अतः मुसलमान, 
ईसाई अपने नाम राम, कृषण, अशोक, प्रताप आदि न रखकर जान, थामस, अली, 
हसन, इब्राहिम आदि क्‍यों रखते हैं ? चर्च या मसजिद में जाने से खून विदेशी नहीं 
हो सकता |” 


वस्तुतः 'वाइविल', कुरान! आदि को मानते हुए ईसाइयत एवं इसलाम के 
अनुसार चर्च या मसजिद में उपासना करते हुए भी अपने आपको हिदू कहना, राम- 
दास, कृषणदास आदि नाम रखना, कया बुद्धिसंगत है? क्या इसी तरह इंग्लेण्ड, 
फ्रांस, ईरान ईराक आदि देश भी अपने यडा रहनेवाले हिन्दुओं को नहीं कह सकते ? 
कया वहाँके हिन्दू भी विष्णु, राम, कृष्ण, शिव की उपासना करते हुए अपने को 
ईसाई या मुसलमान कहें ? वया वे जान, हसन आदि अपना नाम रखें ? 


आपके 'संघ' के नेता कहते हैं कि ' मुसलमान अपना नाम बदल दें, घमं बदंल 
दें, देश की भाषा का आदर करें, त्योहार एवं छुट्टियाँ राष्ट्रिय ही मनायें, तब वे 
राष्ट्र में रह सकते हैं ।” स्वाभिमान अवश्य आदरणीय है, फिर भी उसकी एक सीमा 
होती है। निस्सीम अभिमान के कारण ही हिटलर का विनाश हुआ। हिटलर की 
'आत्म-कहानी' पढ़ने पर मालूम पड़ता है कि इन नेताओं पर उसका पुण प्रभाव 
पड़ा है। यदि देश के आधार पर जाति का प्रयोग होता है तो इसमें आपत्ति नहीं 
होती। जसे हिन्दी मुवलमान, हिंदी सिख, हिदी ईसाई ऐसे व्यवहार सम्भव हैं। 
लेकिन जब धमं के आधार पर जाति का व्यवहार होता है, तो हिदू, मुसलमान, 
ईस।ई आदि अपने धर्मानुसार सर्वथा स्वतंत्र जाति के ही रूप में रहेंगे । 

इस तरह जिस एक जाति की कल्पना की जाती है, वह असंद्धान्तिक होने के 
साथ अव्यावहारिक भी है । जर्मनी जेसी जातीय क्रांति केवल “'अन्तार।ष्ट्रिय मानवा- 
धिकार घोषणापत्र” के विरुद्ध ही नहीं, प्रत्युत विश्व में फले हिन्दुओं के विनाश का 
कारण भो होगी । साथ ही देश में एक जाति की सम्भावना भी नहीं हो सकती | 
लेनिन ने समस्त रूस को एक माक्सीय-स्तर पर संघटित करना चाहा। यूक्रेन की 
राष्ट्रियता का विनाश करना चाहा । लेकिन परिणाम यह हुआ कि “रूसी गणराज्य 
को प्रत्येक इकाई को राष्ट्रियता ( नेशनलिटी ) के रूप में माना गया ।” यूक्रेन को 
राष्ट्रियता के सम्मुख उसे घुटने टेक़ देने पड़े । अतएव राष्ट्रियता का तात्पयं एक- 
जाति से न समझना चाहिए । 


राष्ट्का भाव 


हिन्दू महासभा”, "राष्ट्रिय स्वयंसेवक संघ', 'जनसंघ' आदि को दृष्टि में 
समान धर्म, समान भाषा, समान संस्कृति, समान जाति एवं समान इतिहासवाले 
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लोग 'एकराष्ट्रिय” कहे जा सकते हैं। ऐसे राष्ट्रिय लोगों का देश ही 'एक-राष्ट्र' है, 
जेसे भारतवर्ष । इसमें समान धर्मादिवाले हिन्दू बसते हैं, इसीलिए यह 'एकराष्ट्र' 
ओर 'हिन्दू-राष्ट्र' है ।' उपयुक्त संस्थाओं के मतानुसार “मुसलमान, ईसाई आदि 
भारत-राष्ट्र के राष्ट्रिय या नागरिक नहीं हो सकते । हाँ, यदि वे हिन्दूधमं में सम्मि- 
लित हो जायें, यहाँके घमं, संस्कृति, भाषा को अपना लें, हिन्दू हो जायें, तभी वे 
इश राष्ट्र के राष्ट्रिय हो सकते हैं ।” 


उक्त संस्थाओं को वेदादि-शास्त्रसम्मत 'जन्मना वणंव्यवस्था' पर विश्वास 
नहीं है । तभी तो वे किसीको भी, भले ही वह 'जन्मना' मुसलमान या ईसाई हो, शुद्ध 
कर हिन्दू, ब्राह्मणादि-नाने की चेष्टा करते हें। इन्हें शास्त्रोक्त आचार-विचार, 
विवाह आदि किसीमें विश्वास नहीं । वस्तुतः इनका 'हिन्दुत्व' 'मुसलिम-विरुद्धत्व' 


ही है । 


श्री गोलवलकरजी तो अपनी पुस्तक 'हमारी राष्ट्रियता” में यह भी कहते हैं कि 
“मुसलमान भले ही इस्छाम-मजहब मानता रहे मसजिद ओर 'कुरान' का अनुसरण 
एवं अध्ययन करता रहे यदि वह अपने को हिन्दू' कहता है, हिन्दू-ढंग का नाम 
रखता है, हिन्दू-ढंग की वेष-भुषा घारण करता है तो वह हिंन्दु-राष्ट्र का राष्ट्रिय 
भो हो सकता है ।” 


किन्तु एक शास्त्रविरवासी आस्तिक इन सब बातों को सर्वथा निराधार ही 
समझता है। वेदों, स्मृतियों एवं नीतिग्रन्थों में 'राष्ट्रशब्द के जो अथं ग्राह्य हैं, 
उनसे उक्त बातों का कोई सम्बन्ध नहीं । वेदादि-शास्त्रों के अनुसार कोई भी जनपद, 
देश या राज्य रराष्ट्र'शब्द का अर्थं होता है। वेदों में अनेक स्थलों पर 
*राष्ट्र' शब्द आया है ।' सायण, उब्बट, महीधर आदि भाष्यकार आचारो ने 


१. ऋरवेद-संहिता के “यम हिता राष्ट्रं क्षत्रियस्य” ( ४, ४२. १), “युवो राष्ट 
बुहदिन्वति द्यौः” (७. ८४. २), "अहं राष्ट्रो संगमनी वसुनाम्‌’' ( १०, १२५. ३ ), “राजा 
राष्ट्राणां देशो नदीनाम्‌” ( ७. ३४. ११ ) तथा ऋग्वेद दशम मण्डल के १०६. ३; १२४. ४, 
१७३ १-२; ६४३. ५; १७४. १ एवं ८. १००. १०, ६. ४. ५ में; यजुवद वाजसनेयी 
संहिता में "'वुष्ण ऊमिरसि राष्ट्रदा राष्ट्र मे” ( १०. २), 'पृष्टीमे राष्टरमुदर” ( २०, ८) 
“'प्रतिक्षत्रे प्रतितिष्ठामि राष्ट्र” ( २०. १० ) एवं १०. ३, ९. २३ और १२.१ १में तथा अथवं- 
संहिता में “ये देवा राष्ट्रभृतो” ( १३. १. ३५ ), “आ ते राष्ट्रमह रोहितो” ( १३. १, ५), 
“आ त्वागन्‌ रा सहबचंसो” ( ३. ४. १), “समहमेषां राष्ट्र स्यामि’? ( ३. १९, २), “तद्व 
राष्ट्रमा ज्रवति'' ( ५. १९. ८ ), "ऋतं सत्यं तपो राष्ट्म्‌” ( ११. ७, १७), “उत्तरं राट 
प्रजयो” ( १२, ३, १० ), “ब्रह्म च क्षत्रं च राट्‌ च'' ( १२, ५, ८ ) इत्यादि । 


राष्ट्रियता को कसोटी ४८७ 


'राष्ट्र* शब्द का देश, जनपद एवं कहीं राज्य अर्थ किया है। मनु आदि ने 'सप्तांग” 
राज्य बतलाया है ।* उन सप्तांगों में राष्ट्र को एक अंग माना है । यहाँ 'राष्ट्र' शब्द 
का “जनपद” अर्थ किया है । मेधातिथि 'जनपद-समह' को राष्ट्र कहते हैं। इस तरह 
कहीं-कहीं “राष्टर' शब्द सम्पूर्ण राज्य का भी वाचक माना गया है। मनुने राष्ट्रका 
अर्थं देश किया है |? याज्ञवल्क्य ने भी कई वचनों में राष्ट्र का उल्लेख 'देश' अथं 
में किया है ।* मर्हाष पराशर ने भी देश के अर्थ में ही “राष्ट्र' शब्द का प्रयोग किया 
है ।* 'कामन्दकीय-नोतिसार' में भी मनु के अनुसार राज्य के सप्तांग का वर्णन आया 
है। वहाँ भी रराष्ट्र' राज्य का एक अंग बतलाया गया है ओर उसका अथ 'जनपद' 
किया है ।* 


“राज दीप्तौ’ इस दीप्ति अथंवाले “राज” घातु से कमं में 'ष्ट्न्‌' प्रत्यय करने से 
राष्ट्र शब्द बनता है। अतः विविध सामग्रियों से दीप्त देश ही रराष्ट्र है ।° करण- 
प्रत्यय करने से उस देश को रराष्ट्र' कहा जाता है, जिस देश से राजा या राज्य 





'द्विता-क्षितिस्वगंभेदेन हित्वापच्न रा््म्‌” ( ऋ० ४, ४२. १ ); राष्ट्र राज्यम्‌ 
( ऋ० ७. ८४. २ ), “राष्ट्र स्वकोये देशे” ( महीघर, यजुः० ९. २३ ), “राष्ट्र जनपदः’ 
( उश्वट-म्रहीघर, यजु १०. २ ), “राष्ट्र जनपदसमूह:”” ( उब्वट, यजु० १२. ११ ), “'राष्ट्रदा 
देशदात्र्यः” ( सहीधर, यजुः० १०. ३), “राष्ट्र राज्यम्‌’' ( अथर्व० ३. ४. १), "राष्र 
जनपदम्‌’ ( अथर्व ० ३. ३९ २ ), इत्यादि ।. 

२. “स्वास्यमात्यौ पुरं राष्ट्रं कोशदण्डो सुहृत्तया । सप्त प्रकृतयो ह्यताः सप्ताङ्गं राज्य- 
मुच्यते ॥' ( सनु० 8. २६४ )। अत्र कुल्लूकभइ—' राष्ट्रं देशः। 'मेघातियिः—राष्ट्र 
जनपदाः ।' 

३. “उपरुदृष्यारिमासीत राष्ट्र चाव्योपपीडयेत्‌ ।” ( ७. १६५. ) । अत्र टोका--'अस्य 
च देशमुत्सादयेदिति ।' 

४. “थे राष्ट्राधिक्षतास्तेषां चारेर्ज्ञात्वा विचेष्टितम्‌ । साधून्‌ सम्मानयेद्राजा विपरीतांइच 
घातयेत्‌ ॥'' राजधमं० १. ३३८ ) “अन्यायेन नृपो राष्ट्रात्‌ स्वकोशं योऽभिवर्धयेत्‌ । सोऽचिरा- 
द्विगतभ्रोको नाशमेति सबान्धव! ।।'' ( १. ३४० ) । 

५, “जारेण जनयेदूगभं मृते व्यक्ते गते पतो । तां त्यजेदपरे राष्ट्र पतितां पापकारिणोम्‌॥” 
( अ० १० ) । माघवटीका--' अत एव पतितां तादृशीं स्वराष्ट्राटुत्सायं परराष्ट्र प्रेषयेत्‌ । 


६. “स्वाम्यमात्यश्च राष्ट्र च दुर्ग कोशो बलं सुहृत्‌ । परस्परोपकारीदं सप्ताङ्गं राज्य- 
मुच्यते ॥/” ( कामन्दकीय० ४, १ )। वहीं इलोक ४८ से ५४ तक राष्ट्र का निरूपण किया 
गया हे ओर राष्ट्र! शब्द का अर्थ 'जनपद' लिया गया है । 

७. “राजु दोप्तौ ( राष्ट्रम्‌ । ्ट््िति एन्‌ । तितुभेति इण्‌-निषेधः” ) इति माघबोय 


घातुवृत्तिः | 


४८८ विचार-पोयूष ¦ आधुनिक वाद 


दीप्त हो ।¦ देश की दीप्ति के सम्पादनार्थ ही धामिक, सांस्कृतिक, उच्चजातीय, उच्च- 
भाषा-भाषी जनसमूह भी उपयुक्त हो सकता हैं। ऐसे जनसमूह से अळंक्रत एवं दीप्त 
देश ही 'राष्ट्र' है । 

कहा जा सकता है कि “जसे रंग-बिरंगे फूलों एवं मणियों से माला शोभित 
होती है, वेसे ही विविध जातियों, विविध घर्मो, विविध संस्कृतियों एवं विविध 
भाषाओं से अलंकृत देश ही राष्ट्र माना जाय ।” अन्य प्रमाणों के आधार पर भले ही 
इस प्रकार की खिचड़ी को हानिकर सिद्ध किया जाय, परन्तु केवल रराष्ट्र' शब्द के 
आधार पर ऐसा करना असम्भव नहीं क्योंकि आखिर परमेश्वर का विराट रूप तो 
अनन्त रंग-बिरंगे पदार्थों एवं देशों से राजमान है ही, तभी तो वह विविध रूपों से 
राजमान होने के कारण ही विराट! है। 

कोटल्य तथा कामन्दक के अनुसार घामिक जनता एवं बुद्धिमान्‌ स्वामी, राजा 
आदि भी राष्ट्र के अन्तगंत मान्य हैं | कोटल्य के अनेक वचनों में 'राष्ट्र' शब्द देश के 
अर्थं में ही उपयुक्त हुआ है।* राष्ट्र में जिन-जिन वस्तुओं का होना अनिवायं है, 
उनका उल्लेख करके कौटल्य ने उन्हें भी गोणी वृत्ति से 'राष्ट्र'-शब्दवाच्य कहा है। 
उन वस्तुओं में कृषि, धान्य, उपहार, कर, वाणिज्य-लाभ, नदी-तीर्थादि-लाभ एवं 
पत्तनादिजन्य लाभ, सब राष्ट्र के लिए आवश्यक्र बतळाये गये हैं ।* राष्ट्र में जिन- 





१. “ट्टनृप्रत्ययो 'घः कमणि एन्‌’ तथा 'दाम्नीशसयुयुजस्तुतुदसिसिचमिहपतदशनहः 
करणे' इति द्वाभ्यां सूत्राभ्यां भवति । अतोऽन्यत्‌ ्टन्‌-एत्ययिधायकं सुरं नास्ति । मतो "राजते 
झोभतेऽनेन' इति विग्रहे राजधातो. करणे ए्नि अनुबन्धलोपे सेटत्वात्‌ प्राप्तस्येटः ` तितुत्रथसिसु- 
सरकसेषु च' इत्यनेन निषेधे 'व्रशचश्रस्ज०' इत्यादिना जस्य ष्टुत्वे एःबे राष्टरमति सिद्धम्‌ । स्त्रियां 
घत्वात्‌ ङीपि राष्ट्रो स्वामिनीत्यथं॥ । अत्र राजते द्योततेऽनेन देशेनेति रा्टम्‌ । राजते शोभतेऽनया 
स्वामिन्या इति राष्ट्रो । अत्रोभयत्र एन्निति योगविभागेन ष्टूनुअ्रत्ययः ।'” 

२. “ब्राह्मणकन्यामभिमन्यमानः सबन्धुराष््रो विननाश ¦ 'सबभ्धुरा्ट्रा राजानो विनेशु- 
रजितेन्द्रिया: । कषंकोद।स्थिता रार राष्ट्रान्ते ब्रजवासिनः ॥।› ( राष्ट्रान्ते रा्ट्रसोमायाम्‌ ) । पुर- 
राष्ट्मुख्येइच प्रतिसंसगं गच्छेद्‌ । दुर्गराष्ट्रप्रमाणम्‌ ( दुगंरा्ट्रयोरियत्ताम्‌ ) । चतुर्दण्डान्तरा रथ्या। 
अष्टदण्डो राष्ट्रथ: । 'न च वाह्रिकान्‌ कुर्यात्परराष्रीपघातकान्‌ ।” . कितव-वञ्चक -नट-नर्तकादीन्‌ `` ` 
पोरान्‌ जानपदांश्च काप प्रवतंपन्‌ ) । पुरराष्ट्मुख्येइच प्रतिसंशरगं गच्छेदनुग्रहा्थंम्‌ । राष्ट्रविवीत- 
पथं साहसः । सर्वज्ञर्यापनं राज्ञ! कारयन्‌ राष्ट्रवासिषु । दुगरा््दण्डकोपकम्‌ । राष्ट्रपालमन्त- 
पालं वा स्थापयितुम्‌” ) ( प्रकरण १६२ ) । 

३. “सोता ( कृषिः ), भागो ( घान्यबडभागः ), बलिः ( उपहारो भिक्षा वा ), करः 
(कळवु क्षादिसम्बद्धं राजदेयम्‌), वणिक्‌ (वणिग्द्वारेणादेयम्‌), नदीपालः (तीथं रक्षकद्वारेणादेयम्‌), 
तरः ( नदोतरणवेतनम्‌ ), नाव। ( नावध्यक्षद्वारलभ्यम्‌ ), पटूनम्‌ ( अल्पनगरलभ्यम्‌ ), विनीतं 





४९० विचार-पीयूष : आधुनिक वादं 


इस विस्तृत विवेचन से स्पष्ट है कि सप्तमङ्ग राज्य ही “राष्ट्र! शब्द का अथ 
है । यों तो “वाल्मीकीय-रामायण' में ग्रामादि के अर्थं में भी 'राष्ट्र' शब्द आया है।' 
कई स्थलों में 'उपावतं' या उपद्रव अर्थ में भी 'राष्ट्र' शब्द का प्रयोग किया गया 
है। 'अमरकोष” में राजा के साले को 'राष्ट्रिय' कहा गया है।* फिर भी वेदों, उप- 
निषदों, पुराणों एवं स्मृतियों में 'राष्ट्र' शब्द का 'जनपद' देश एवं राज्य” अथं किया 
गया है। उसी राज्य आदि के विशेषण रूप से जनता, राजा आदि भी गृहीत 


होते हैं । 


किन्तु “राष्ट्र' या 'जनपद' के नाम पर किसी जातिविरोष या घमंविशेष का 
बहिष्कार अथवा निष्कासन सिद्ध नहीं होता । अतः “मुसलमान, ईसाई जब हिंदू 
बनें या अपना हिन्दू-नाम धारण करें, तभी वे राष्ट्रिय हो सकते हैं, अन्यथा नहीं” 
आदि बातें सिद्ध नहीं होतीं । एकभाषाभाषी या समान-भाषाभाषी होने से यदि 
एकराष्ट्रियता का सिद्धान्त माना जायगा, तब तो बिहारी, बंगला, उड्या, तेलगु, 
तमिळ, कन्नड-भाषाभाषी लोग भी एकराष्ट्रिय न हो सके गे, क्योंकि उनको भाषाएं 
न तो समान हैं ओर न एक ही । इसी तरह 'एक धमंवाले एकराष्ट्रिय हैं, यह भी 
नहीं कहा जा सकता । जेन, बोद्ध, वंदिक आदि घमं माननेवालों में महान्‌ मतभेद 
स्पष्ट है । शास्त्रोक्त ब्राह्मणादि जातियों में भी भेद है, अतः एकजातीयता भो राष्ट्रि- 
यता नहीं कहो जा सकतो । 


शास्त्रों में इस देश का नाम 'मारतवषं', 'अजनाभवर्ष' आया है । इसके अन्त- 
गंत, ब्रह्मावत्त, आर्यावतं, काइमीर, कुरु, कोशल, पांचाल, भद्र, वाल्हीक, आनतं 
आदि अनेक नामवाले प्रदेश आते हैं। भारतवर्ष का पुराणोक्त परिमाण ९ हजार 
योजन है। इस दृष्टि से इस समय उपलब्ध समस्त पृथ्वी ही 'भारतवषं' है । उसके 
अन्तर्गत भरतखण्डःप्रदेश हो आजकल 'भारत' नाम से प्रसिद्ध है । सुतरां इस देश में 
रहनेवाला कोई भी व्यक्ति "भारतीय' या 'राष्ट्रिय' कहा जा सकता है। हाँ, प्राचीन- 
काळ से इस देश में वर्णाश्रमी ब्राह्मण आदि, जो आजकल "हिन्दू! कहे जाते हैं, यहां 
रहते थे; अतः यह देश उनका है। इस देश में उनका स्वत्व, उनके देवता तथा 
तीर्थस्थल थे। उनके पुवंजों के ऐतिहासिक संस्कारों से ओतप्रोत यह देश उनकी 
बपौती, मिल्कियत है । भले ही “वीरभोग्या वसुन्घरा' के सिद्धान्तानुसार जिसने युद्ध 
करके इस देश को अपने अधिकार में कर लिया, उनका भी इस देश पर कभी-कभी 
स्वत्व हो मया हो । 





१. 'राष्ट्राण नगराणि च' ( वाल्मोकि-रामायण ) । 
२. “राजइयालस्तु राष्ट्रिय” ( अमर० ) । 


राष्ट्रियता को कसोटी ४९१ 


भुक्तिप्रमाण के आधार पर भी १२ वषंपरयंन्त जिस भूमि अथवा संपत्ति पर 
जिसका अक्षुण्ण अधिक्रार होता है, वह उसकी हो जाती है । किंन्तु यह बात व्यक्ति- 
गत अधिकार में सम्बन्ध में ही हो सक्ती है। किसी बड़ी जाति के अधिकार का 
प्रश्‍न उक्त सिद्धान्त से ऊँचा है, क्योंकि जातिगत संघर्ष तो प्रायः सदेव बना रहता 
है। यद्यपि आज भी कितने ही ग्रामों के नाम पर महाराष्ट्रिय, सरयपारीण, गुजर 
आदि ब्राह्मणों एवं मारवाड़ी आदि वेझ्यों की जातियाँ प्रसिद्ध हैं । जसे : कोकणस्थ, 
देशस्थ, कह ड़े. भोपटकर, पुणताम्बेकर, लोणकर, वड़नगरा, बिसनगरा, डू गरपुरा, 
आदि एवं करुआ, चमड़िया, डीडवाना, देसवाली, सेकसरिया, राजगढ़िया आदि। 
फिर भी आज उनका अधिकार उन-उन गाँवों पर नहीं है और संघषं भी नहीं । 
परन्तु भारत पर तो भले ही कभी मुसलमानों का अधिकार हो गया हो, फिर भी 
संघर्ष सदेव बना रहा । हिन्दू सदा ही अपनी मातृभूमि, अपनी देश को रक्षा के लिए 
संघषंरत रहे हैं। किसीके मकान या संपत्ति पर भले ही लुटेरे कुछ समय तक बलात्‌ 
अधिकार कर ळें और उस भूमि या संपत्ति के स्वामी को हथकड़ी-बेड़ी से जकड़ 
कर, मुह बन्दकर ताला जकड़ दें; फिर भी एक अविक्ृत-मस्तिष्क, अलुप्त-स्मृति, 
पुस्त्वसम्पन्न व्यक्ति अवस्य सोचता है कि 'जब भी मुझे अवसर एवं सामथ्यं मिलेगा, 
डाकू को मार भगाकर अपनी मिल्कियत पर अधिकार कर ही लगा ४ 


इस हृष्टि से जिस प्रकार किसी साधारण जाति का स्वत्व किसी ग्राम या 
किसी गुहु में होता है, उसी प्रकार किसी बड़ी जाति का स्वत्व किसी देश पर होता 
है। जेसे इग्लेण्ड को भूमि पर अंग्रेजों का है, फ्रांस पर फ्रांसीसियों का, जमंनी पर 
जमंनों का, अरब पर अरबों का स्वत्व है, वंसे ही हिन्दुस्थान पर हिन्दुओं का स्वत्व 
है, भारत में वर्णाश्नमियों का स्वत्व है। इसी अभिप्राय से यह देश हिन्दुओं का कहा 
जा सकता है | उनके तीथं, उनके देवमन्दिर, उनके पूवंजों के ऐतिहासिक स्थान इस 
देश के कोने-कोने में विद्यमान हैं । अतः यह देश विशिष्ट रूप से हिन्दुओं का है । किन्तु 
इसका यह अर्थ नहीं कि 'यहां अन्य देशों के लोग रह हो नहीं सकते या इस देश के 
नागरिक नहीं हो सकते ।' ह 


वस्तुतः आधुनिक राष्ट्रवाद एक अन्धविश्वास ओर प्रतिक्रियामात्र है। भूत- 
पं अमेरिका के राष्ट्रपति विल्सन ने कहा था: “में स्वशासित राज्य पर वर्षों से 
व्याख्यान देता आ रहा हूँ, किन्तु वह क्या है, यह कह नहीं सकता"।' इसी प्रकार 
पश्चिमी राष्ट्रवादियों की भी बात है। राष्ट्र के विषय में मुख्यतः पाँच विचार हैं : 
१. परम्परावादी, २. उदारवादी, ३. जनवादी, ४. साम्यवादी और ५. उग्नराष्ट्रवादी | 

परंपरावादी 'बक ” ने राष्ट्र की परंपराओं को, जिनमें पृव॑जों को बुद्धिमानी 
सन्निविष्ट हो, आदर को हृष्टि से देखा है। उदारवादी विचारकों में 'वेन्यम' तथा 
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'मेजिनी” सुख्य हैं । वेन्थम ने कहा था राष्ट्र के अंतर्गत वेथक्तिक स्वतंत्रता 
होनी चाहिए। मनुष्य के प्रकृतिदत्त अधिकारों की सुरक्षा होली चाहिए। “विधि- 
शासन! हात्ताराष्टियता | 7नेक धर्म, भाषा और 
जाति के रोग रह सकते हैँ !! आगे उसने कहा है कि देशभक्ति विश्ववन्ध॒त्व से मुझे 
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प्रारंभ हीतो है, जब जनता का 'दवी सद्धान्त' उादत हुआ। "ओटी यावर ते कहा 
=e i मन. नमन ° oe er मु ~ शिव्स £ पका Ta घ 
है: वह राष्ट्र र छ नह, जहा जनता का आयक, सामाःजक तथा राजनातद अधि- 
०० ५५ 3 ५ कु ` ry AE 


| 


ट == ~ - bn ~ y= rrp Tr Se np ~ F. i ~ 
कारन हो । साम्यवादियों ने तो राष्ट्रत्राद को भरपेट {बन्दा को है । 
र है। पाचर्यो है, उग्र राष्ट्रबाद । इसके दो रूप 


i; 
राष्ट्रराज्य ( नेशन स्टेट ) तथ सांस्कृतिक राज्य । प्रथम का प्रचार ब्रिटेन, फ्रांत, 
स्पेन आदि में तो दूसरे का प्रचार सध्य-यूरोपीय देशों भें हुआ । इसके प्रवतक 
हे 


~ 
प् i *वहाँ जर्मन 
कि "एक जाति, एक राष्ट्र । जहाँ-जहाँ अमन, वह्दॉ-वहां जर्मन- 


राष्ट्र ' सुसोलिनी ओर जिना ने शी इसी बात को दुहराया । 'बाकऋर' ने 'लाडं 
ऐवटन' के बहुराष्ट्रिय विचार का खण्डन करते हुए लिखा था कि 'एक राज्य में एक 
ही राष्ट्र सम्भव है ।” भारत के जनसंघो जेसे राष्ट्रवादी भी इसी उग्र राष्ट्रवाद के 


अनुयायी हैं । अन्तर यही है क्रि हिटळर रक्त की प्रधानता स्वीकार करता था ओर 
ये निराधार हैं। 
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शास्त्रीय सिद्धान्त तो यह है कि समष्टि-हित का ध्यान रखते हुए व्यष्टि- 
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अभिमान करना लाभदायक होता है । परन्तु समष्ठि-हित्त-विरुद्ध होने पर बही व्यष्टि 


अभिमान हानिकारक हो जाता है । जसे ब्याकिवाद, जातिवाद समष्टिविरोधी होने 
पर खतरनाक हाते हैं, बेसे ही समष्टिविरुद्ध दाष्ट्रबाद "हिटळरी राष्ट्रवाद! की तरह 
ही भयानक होता है! वस्तृस्थिति यह हैं कि जसे कोई ब्राह्मण होते हुए मानव भी 
है और मानव होते हुए परमेश्वर की सन्‍्तान या उसका अंश जोव भी है, वसे ही 
उसी परमेञ्वर की संतान होने के नाते सभीके साथ समानता एवं ्रातृता का 
सम्बन्ध है। ७ 
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४. संस्कृति का अथ ओर वण-व्यवस्था 


स्वतंत्रता-प्राप्ति के साथ भारतीय संस्कृति की रक्षा ओर उसके प्रवार की 
चर्चा चल पड़ी, यह बड़ो प्रसन्नता की बात है। वास्तव में किसी देश या राष्ट्र का 
प्राण उसकी संस्कृति हो है, क्योंकि मदि उसकी कोई अपनी संस्कत नहीं, तो संसार 
में उसका व्यक्तित्व हो क्या ? किन्तु संसक्ति का कया अथं है ओर भारतीय संस्कृति 
वया है, यह नहीं बतलाया जाता । अंग्रेजो शब्द 'कल्चर' का अनुवाद 'संस्क्रति' 
किया जाता है। परंतु 'संस्क्रति' संस्कृत भाषा का शब्द है, अतः सध्कृत-व्याकरण 
के अनुसार ही उसका अर्थ होना चाहिए । 

तदनुसार 'सम्‌? उपसर्गपूवंक 'कृ' धातु से भूषण अर्थ में सुट्‌' प्रत्यय होने पर 
'संस्क्रति' शब्द सिद्ध होता है। इस तरह लौकिक, पारलोकिक, धामिक, आध्या- 
त्मिक, आथिक, राजनैतिक अभ्युदय के उपयुक्त देह, इ द्रिय, मन, बुद्धि अहंकारादि 
की भूषणभूत सम्यक्‌ चेष्टाएँ एवं हलूचलें ही संस्कत हैं । 
संस्कृति ओर संस्कार 

'संस्कार' या 'संस्करण” का भी संस्कृति से मिलता-जुलता अर्थं होता है। 
संस्कार दो प्रकार के होते हैं 'मलापनयन' ओर 'अतिशयाधान' | किसी दर्पण पर 
कोई चूर्ण घिसकर उसका मल साफ करना 'मलापनयन संस्कार” है। तेल, रंग द्वारा 
हस्ती के मस्तक या काष्ठ की किसो वस्तुको चमक्रीला तथा सुन्दर बनाना 'अति- 
शयाधान संस्कार” है । नेयायिकों की हाष्ट से वेग, भावना ओर स्थातस्थापक ये ही 
तीन संस्कार हैं अनुभवजन्य ओर स्मृति की हेतु 'भावना' है। अन्यत्र किसी भी 
शिल्पादि में बार-बार अभ्यास करने से उत्पन्न कोशल की अतिशयता को ही भावना” 
माना गया है: 


तत्तज्जात्युचिते शिल्पे भूयोऽभ्यासेन वासना। 
कोशलातिशयाख्या या भावनेत्युच्यते हि सा ॥ 


स्वाश्रयकी प्रागुद्भूत अवस्था के समान अवस्थान्तरोत्पादक अतीन्द्रिय धमं 
ही 'संस्कार' है : 
स्वास्य प्रागुद्‌भुतावस्थासमानावस्थान्तरोत्पादकः अतोसन्द्रियो धर्म: संस्कारः । 
योगियों की दृष्टि में केवल मानस संकल्प, विचार आदि से ही, अपितु देह, 
इ'द्रियः मन, बृद्धि, अहंकार आदि को सभो हलूचलों, चेष्टाओं ओर व्यापारों से 
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संस्कार उत्पन्न होते हें। अतएव 'कमंसंस्कार' या 'कमंवासना' शब्द से उनका व्यव- 
हार होता है। इस हृष्टि से सम्यक्‌, असम्यक्‌ सभी प्रकार के कर्मा से संस्कार उत्पन्न 
होते हैं । 


संस्कारों का प्रभाव 

संस्कारों से आत्मा या अन्तःकरण शुद्ध होता है। इसलिए उत्तम ओर निङृष्ट 
संस्कार इस रूप से संस्क्रारोंमें उत्कृष्टता या निकृष्टता का भी व्यवहार होता है। 
षोडशा एवं अष्टचत्वारिशत्‌ संस्कारों द्वारा आत्मा अथवा अन्तःकरण को संस्कृत 
करना चाहिए, यह भी शास्त्र का आदेश है: 


यस्येते अष्टचत्वाररिशत्‌ संस्कारा भवन्ति , 
स ब्राह्मणः सायुज्यं सलोकतां प्राप्नोति । 


यहाँ 'सस्‌' की आवृत्ति करके “सम्यक्‌ संस्कार' को ही संस्कृति” कहा जाता 
है । इन सम्यक्‌ संस्कारों का पयंवसान भी मळायपनयन एवं अतिशयाधान में होता है। 
कुछ कर्मों द्वारा पाप, अज्ञानादि का अपनयन भोर कुछ द्वारा पवित्रता, विद्या आदि 
अतिशयता का आधान किया जाता है। साधारणतः दाइशंनिकों के यहाँ यह सब 
आत्मा में होता है, पर वेदान्त की हृष्ट से अन्तःकरण में, आत्मा तो सवंथा असंग 
ही रहता है। मोटे तौर पर कह सकते हें कि जसे खान से निकले हुए हीरक एवं 
मणि में संस्कार द्वारा चमक या शोभा बढ़ायी जाती है, वेसे ही अविद्या-तत्कार्यात्मक 
'प्रपंचमग्न स्वभावशुद्ध अन्तरात्मा को शोभा संस्कारों द्वारा व्यक्त की जाती है। 
तथा च आत्मा को प्राकृत निम्नस्तरों से मुक्त करके क्रमेण ऊपरी स्तरों से सम्बद्ध 
करने या प्रकृति के सभी स्तरों से मुक्त कर उसे स्वाभाविक अनन्त आनन्द-साम्राज्य 
सिंहासन पर समासीन करना ही आत्मा का संस्कार है। ऐसे संस्कारों के उपयुक्त 
कृतियाँ हो 'संस्कृति’ शब्द से कही जा सकती हें। जेसे वेदोक्त कमं और कमंजन्य 
अहृष्ट दोनों हो 'घमं' शब्द से व्यवहुत होते हैं, वेसे हो संस्कार ओर संस्का रोपयुक्त 
 कृतिर्यां दोनों ही 'संस्कृति' शब्द से कही जा सकती हैं। इस तरह बांसा[रक निम्न- 
स्तर, सीमाओं में आबद्ध आत्मा के उत्यानानकूल सम्यक्‌ भूषणभूत कातयाँ ही 
‘संस्कृति’ हें। 


विभिन्न संस्कृतियाँ 


विभिन्न देशों ओर जातियों की विभिन्न संस्कृतियाँ प्रसिद्ध हैं । संस्कृतियों में प्रायः 
संघर्ष भी चलता है। कहीं तो संस्कृतियों की खिचड़ी बन जाती है और कहीं एक 
सबळ संस्कृति निर्बल संस्कृति का विनाश कर देती है। संस्कृति का भूमि के साथ 
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सम्बन्ध होने से हो उसमें विभिन्नता आती है। किसी देश के जलवायु का प्रभाव 
वहाँके निवासियों के आचार-विचार, वेश-भषा, भाषा-साहित्य आदि पर पड़ता ही 
है। कुछ पाइचात्य विद्वानों ने इसी प्रभाव को प्राधान्य दिया है। कुछ विद्वानों का 
मत है कि "किसी राष्ट्र के किसो असाधारण बड़प्पन के गवं को ही सस्कृति कहना 
चाहिए | उदाहरणाथं, इङ्गलण्ड के लोगों को सबसे बड़ा गर्व अपनी पार्लामेण्टरी 
शासनप्रणाली के आविष्कार के लिए है। अमेरिका को गरव है कि उसने संसार में 
स्वतन्त्रता को पताका फहरायी ओर दो महायुद्धों में उसने विइव को स्वतन्त्रता का 
वरदान दिया । हिटलर ने जमंनी में आयंत्त्र के विशुद्ध रुधिर का गर्वं उत्पन्न किया | 
अतः उनको यह बिशेषता ही उनको संस्कृति का आधार है |” किसी अंश में ये सब 
भाव ठोक हैं, परन्तु संस्कृति को ऐवा परिभाषाएँ अन्धों द्वारा हाथी के वर्णन 
जेसी हैं। 


संस्क्रति का आधार 


एक परिभाषा, लक्षण एवं आधार स्त्रोकृत किये बिना 'संस्क्ृति' क्या है, यह 
समझ में नहीं आ सकता । ऊपर दिखलाया जा चुका है कि संस्कृति का लक्ष्य आत्मा 
का उत्थान है । जिसके द्वारा इसका मार्ग बतलाया जाय, वहो संघ्कृति का आधार हो 
सकता है | यह विभिन्‍न जातियों के धमंग्रन्यों द्वारा हो बतलाया जाता है। उनके 
अतिरिक्त किन्हीं'भी चेष्टाओं को भूषणता-दूषणता, सम्यक्ता या अपम्यकता का 
निर्णायक या कसोटी ओर हो हो क्या सकती है? अतः ईसाई-संस्क्रति का आधार 
उनकी पवित्र 'बाइबिल' और मुसलिम संस्कृति का आधार 'कुरानशरीफ' है । इसी 
तरह हिन्दू-संस्क्कति के आधार वेदादि-शास्त्र हैं । 


भारतीय संस्क्रति 


अब प्रन होता है कि भारतीय संस्क्रति क्या है ? इसमें संदेह नहीं कि भारत 
में कई विदेशो जातियाँ आयीं और बस गयीं । भारतीयों के आचार-विचार, रहत- 
आदि पर उनका कुछ प्रभाव भी पड़ा । पर इससे यह नहीं कहा जा सकता कि भार- 
तीय संस्कृति का आधार ही बदल गया । भारत हिन्दुओं का देश है, अतः उन्होंकी 
'संस्कृति” है, जिसके मुलख्रोत वेदादि-शास्त्र हैं। अतएव लौकिक-पारलोकिक, 
आथिक, राजनेतिक, सामाजिक उन्नति का वेदादिशास्त्रसम्मत मार्ग ही “भारतीय 
संस्कृति है । दशंन, भाषा, साहित्य, ज्ञान-विज्ञान, इतिहास, कला भादि संस्कृति के 
सभा अंगों पर वेदादिशास्त्रमलक सिद्धान्तों की ही छाप है। बाहरी प्रभाव उससे 
पृथक दीख पड़ता है। 
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इस सम्बन्ध में एक्बात और विचारणीय है। संसार के प्रायः सभी देशों 
की प्राचीन संस्कृतियों में भारतीय संस्कृति की कितनो ही बातें विक्त रूप से 
पायी जाती हें। उदाहरणार्थ, किसी न किसी रूप में वणव्यवस्था सभी जगह 
मिलती है । विभिन्न देशों के प्राचीन ग्रन्थों में यज्ञ-यागादि की भी चर्चा आती है। _ 
दर्शनशास्त्र तो व्यापक रूप में फेला हुआ है । ये सब बातें वहाँ कंसे पहुंचीं, यह 
दसरा प्रइन है, पर इतना तो सिद्ध ही है क्रि इन सबका सम्बन्ध हिन्दू-सस्क्रतत से 
है । भारत की भूमि से भी उसका सम्बन्ध है। जो बड़प्पन के गवं का त्रात कही 
जाती है, उसका भी अनुभव इसी संस्कृति में होता है। इस प्रकार सभी दृष्टियों से 
यही मानना पड़ता है कि हिंदू-संस्क्रति ही भारतीय संस्कृति है । यह मान छिया जाय 
तो विवाद का अवसर ही नहीं रहता, क्योंकि हिन्दू सस्क्रति को सामा हिन्दू-धम- 
शास्त्रों में निर्धारित है । उनके द्वारा हमें उसके आधारभूत सिद्धान्तों और उसके 
विकसित छप का संपूर्ण चित्र मिळ सकता है । 


खिचड़ी सस्कृति 
आजकल के कुछ नेता कई संस्कृतियों, विशेषतः हिन्दू-मुस्लिम-संस्क्ृति के 
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मिश्रित रूप को ही "भारतीय संकृति” मानते हें। इस्तोको 'हिन्दुस्तानो संस्कृति! का 
भी नाम दिया जाता है। किन्तु इसे भारतीय संस्कृति कदापि नहीं कहा जा सकता । 
इसका न कोई आघार है ओर न कोई स्पष्ट रूप | प्रायः देखा तो यह गया है क्रि 
जहाँ-जहाँ भारतीय संस्कृति के किसी अंग पर विदेशो प्रभाव पड़ा, वहीं उसमें निकृ- 
छता आ गयी । दशन, कला, साहित्य भादि सभीमें यह दिखलाया जा सकता है। 
देश के नेताओं ने “इण्डियन यूनियन! ( भारत-संघ) को 'सेक्युळर स्टेट' ( धर्मनिरपेक्ष 
राज्य ) घोषित कर दिया है । अनेक बार यह आइवासन भी दिया है कि 'सबको 
संस्कृति की रक्षा को जायगी, किसी संस्कृति पर हस्तक्षेप न किया जायया ।' 


कई नेताओं ने यह भी कहा है कि 'रंग-बिरंगे पुष्पों या हीरों द्वारा जेसे माला 
` की शोभा बढ़ती है, वेसे ही अनेक धर्मो ओर संस्कृतियों का यदि एकसूत्र में संग्रथन 
हो तो उससे राष्ट्र की शोभा बढ़ेगी, घटेगी नहीं । अतः किसी पुष्प, ही रक या उसके 
रंग के बिगाड़ने की अपेक्षा नहीं ।' ऐसी स्थिति में संस्कृति झी खिचड़ो कहाँतक ठोक 
है ? हिन्द-जाति, हिंदू संस्कृति, हिदू-घमं, वेदादिशास्त्र, मंदिर और राम-कृष्ण आदि 
` समझ में आ सकते हैं | उसी तरह कुरान, मसजिद, इस्लाम, अरबी-उद्‌' भाषा भी 
समझ में आ सकती है। परन्तु इन दोनों को विगाड़कर वेद-कुरान, कलमाःकुरान, 
मन्दिर-मसजिद, अल्लाह-राम आदि को मिलाकर हिन्दुस्तानी संस्कृति, हिन्दुस्तानी 
भाषा आदि कथमपि समझ में नहीं आते । राम भी अच्छा, खुदा भी अच्छा, परन्तु 
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म-खुदया खतरे से खाली नहीं । दीनदार, ईमानदार हिन्दू या मुसलूपान दोनों हो 
ठीक, वे-दीन, वे-ईमान दोनों ही खतरनाक हो सकते हैं। अपने-अपने मलघर्मों 
संस्क्ृतियों एवं मूलशास्त्रों पर विश्वास न रहेगा, तो कृत्रिम संस्कृतियों और उनके 
कृत्रिम आधारों पर विश्वास होना कठिन ही नहीं, असम्भव है। 


एक संस्कृति 


कुछ दिनों से 'एऋ संस्क्ृति' का नारा लगाया जा रहा है। यहाँ भी वही प्रइन 
होता है कि 'कौन संस्क्ृति--हिन्दुस्तानी खिचड़ी या विशुद्ध हिन्दू-संस्कृति ? तथा- 
कथित हिन्दुस्तानी संस्कृति में क्या सरवंसाधारण हिन्दू या मुसलमान को कभी परी 
श्रद्धा हो सक्ती है? फिर यदि एक संस्कृति हिन्दू-संस्कृृति ही मानी जाय, तो यह 
कसे आशा को जा सकती है कि मुसलमान उसे स्वोकार कर लेंगे ? 


कुछ लोग कहते हैं कि 'मुसळमान कलमा-कुरान ओर मसजिद का आदर तथा 
अपनी भाषा, वेशभूषा रखते हुए भी भारतीय संस्कृति के रूप में हिन्दूःसंस्क्ृति का 
पालन कर सकते हें।' फिर आचार-विचार, रहन-सहन, इतिहास, साहित्य, दर्शन 
घमं te से भिन्न संस्कृति कौन-सी वस्तु होगी जिसे मानकर मुसलमान उसपर 
गव करेगा ?' 


कुछ लोग तो यहाँतक कहते हैं कि 'एक संस्क्रति हिन्दरसंस्क्रति ही है, वही 
सबको माननी पड़ेगी । जो ऐसा न करेंगे, उन्हें भारत छोड़ना होगा।' किन्तु ऐसा 
कहना सरकार द्वारा घोषित सेकयूळर ( धर्मनिरपेक्ष ) नीति के विरुद्ध ही नहीं, हिन्दू- 
धम एवं हिन्दूसंस्क्रति के मलभत सिद्धान्त के भी विपरोत है। 


हिन्दू-धर्म तो प्रत्येक जाति, प्रत्येक व्यक्ति को स्वधर्मानुसार चलने को स्वतं- 
त्रता देता है। स्वधर्मे निधन श्रेयः उसका सिद्धान्त है। अतः उसे कभी भी अभीष्ट 
नहीं कि येन-केन-प्रकारेण सभी हिन्दू बना लिये जायं । हिन्दूसंस्कृति ही भारतीय 
संस्कृति है, इस दृष्टि से एक संस्कृति का नारा ठोक है, पर इसका यह अभिप्राय 
कदापि नहीं. कि देश में अल्पसंख्यकों की संस्कृतियों का संरक्षण न हो । यह भारत की 
हो विशेषता है कि वह भिन्नता में भी एकता देखता है। एकसूत्र में गुथे हुए मणियों 
की माला का उदाहरण भो इसीमें घटता है । 


कमणा वर्ण-व्यदस्था 


संस्कृति’ के प्रसंग में ही कमणा वणं-व्यवस्था की बात उठती है। सोचा यह 
जाता है कि 'कमंणा वर्णव्यवस्था' मान लेने प्र अन्यघर्मावलंबियों को हिन्दू-समाज 
६३ 
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में लाने की सुविधा होगी। मौलवी, मुल्ला, अध्यापक आदि बुद्धिजीवी ब्राह्मण बन 
जायेंगे। सेनिक आदि बलजीवी क्षत्रिय, व्यापारी वेश्य और सेवापरायण शाद्गकरोटि में 
आ जायंगे। बहुतों को इसका प्रलोभन रहेगा ।” यद्यपि यह ठोक है कि भारत में 
चेदिकों का बाहुल्य होने से वेदिक-संस्क्ृतति ही 'बाहुल्येन व्यपदेशा भवन्ति' न्याय से 
भारतीय संस्कृति कहो जा सकती है । वेद भीर वेदानुसारी आषं घमंग्रन्थों के अनुसार 
आचार-विचार, उपासना, कमं आदि का हिन्दू-संस्कृति में समावेश है । उन धर्मों का 
पालन करनेवाला कोई भी हिन्दू कहला सकता है। तथापि ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य 
आदि वणंव्यवस्था जन्मना ही है। कमंणा वरणो का उत्कर्षं अवश्य होता है। 


जेसे बीज ओर क्षेत्र दोनों ही अंकुर के कारण होते हैं, वसे ही जन्म ओर कमं 
दोनों वणं के मूल हें। प्राक्तन गुण-कर्मानुरूप जन्म लेकर वर्ण ओर फिर समुचित 
गुण-क्रमे से उसका उत्कषं होता है । गुण-कर्मविहीन अधम और गुण-क्रमंयुक्त उत्तम 
ब्राह्मणादि होते हें। जन्मप्रापि में भी प्राक्तन कमं अपेक्षित होते ही हैं। जसे जन्म 
एवं शोय, क्रयं आदि गुण-कमं से युक्त मुख्य सिंह होता है ओर गुण-कमं के बिना 
जन्ममा त्र से जाति-सिह । जन्म के बिना गुण-क्रमंमात्र से मनष्य को भी शौर्यादि गुण- 
कमंसे सिंह कहा जाता है, पर वह गौण प्रयोग है । इसी तरह जन्म और कमं से मुख्य 
ब्राह्मणादि, गुण-कमं के बिना केवळ जन्म से जाति-ब्राह्मणादि, जन्म के बिना गुण- 
कर्मादि से गौण ब्राह्मणादि का व्यवहार होता है। 


जेसे माता, भगिनो आदि को उदिष्ट करके उनके कतंव्यों का विधान है । इसी 
तरह व्यवस्था भी रह सकती है। अन्यथा पत्नी का कमं करने से दुहिता या भगिनी 
भी पत्नी हो जायगी । इसीलिए ब्राह्मणो यजेत आदि विधान है, यः ब्राह्मणो 
भवितुमिच्छेत्‌ स यजेत या यो यजेत स ब्राह्मणः ऐसा विधान नहीं है। पत्नी एवं 
कुर्यात्‌ यही विधान है, या एवं कुर्यात्‌ सा पत्नी ऐसा विधान नहीं है | कमणा वण- 
व्यवस्था मानने पर दिनभर में ही अनेक बार वर्ण बदलते रहेंगे, फिर व्यवस्था क्या 
होगी ? अतः उपनयन, वेदाध्ययन, अग्निहोत्रादि कर्मानुष्ठान, भोजन, विवाहादि सभी 
सांस्कृतिक कमं जन्मना ब्राह्मणादि के आपस में ही हो सकते हें। जन्मना ब्राह्मण 
ओर कमंणा मुसलमान-ब्राह्मण आदि में भोजन, विवाहादि सम्बन्ध तथा जन्मना 
वर्णो से भिन्न लोगों का उपनयन, अग्निहोत्रादि कर्मों का अधिकार संथा शास्त्र= 
विरुद्ध है । 


५, 'जाति' और 'हिन्दुत्व' ¦ शास्त्रीय दृष्टिमें 
जाति कया है ? 


साधारण रूप से नित्य और अनेक में समवेत घमं ही 'जाति” पद से व्यपदेश्य 
होता है, ऐसे ही धर्म को 'जाति' कहा जाता है । अनेक गो-व्यक्तियों में समवेत ओर 
नित्य धर्म 'गोत्ः' जात्ति है। यहो धर्म अपने धर्मवालों का सजातीय ओर विजातीय 
से व्यावतंन भो कर देता है। :गोत्व-धर्म विजातीय घटादि और सजातीय अदव- 
महिषादि से गो को व्यावतित कर देता है। बहुधा आकइतिभेद से जातिभेद की 
मान्यता चलती है, किन्तु शास्त्रीय हृष्टिसे आकृतिभेद न रहने पर भी ब्राह्मण, 
क्षत्रियादि वर्णो में जातिमेद मान्य होता है। यहाँतक कि पाणिनीय व्याकरण की 
दृष्टि से जाति-अर्थ में हो ब्राह्मण” शब्द सिद्ध होता है, अजाति में तो '्राह्म' शब्द 
बनता है ~ ब्राह्मोऽजातो । 'ब्राह्मणी' आदि में 'डोष्‌' प्रत्यय भी 'जाति' अर्थ में ही 
होता है । 
भाक्कतिग्रहणा जातिः लिड्रातां च न सवभाक्‌। 
सकृदाख्यातनिर्ग्राह्मा गोत्रं च चरणः सह ॥ 
अर्थात्‌ आकृति यानी अनुगत संस्थानविशेष से जाति की व्यंजना होती है । यहाँ 
आक्वृति को उपदेश का उपलक्षण माना गया है। 'ऐसी आकारवाळी वस्तु गो है' इस 
प्रकार के उपदेश से गोत्वजाति का परिज्ञान होता है। 'अयं ब्राह्मण: इस प्रकार के 
प्रत्यक्ष उपदेश से ब्राह्मण आदि जातियों का परिज्ञान होता है। इसी अंश को व्याख्या 
रोष कारिका में की गयी है । 


जो असर्विङ्गभागी हो ओर एकबार के उपदेश से अनुगतरूपेण ग्राह्य हो, 
वहो जाति है: असवंलिङ्गभायित्वे सति सकृदुपदेशग्राह्मत्वं जातित्वम्‌ । 'त्राह्णणः, 
वृपलः' आदि शब्द पुल्लिङ्ग, स्त्रीलिङ्गवाले होने पर भी नपुसकलिङ्गवाले नहीं 
हें, अतः अधर्वलिङ्ग भागी हैं। साथ ही 'अयं ब्राह्मण: इस उपदेश से उसके पितू- 
वितामहादिकों में झो ब्राह्मगत्व का ज्ञान हो जाता है | 'अयं वृषछः ऐसे उपदेश 
से वृषल के पुत्र, पौत्र, सहोदरादि में वृषलत्व का ज्ञान हो जाता है। अतः इनमें 
अनुगत-संस्थानरूप आकृति अनुपछब्ध होने पर भी जाति का व्यवहार होता है । 

*संस्थानव्यंग्य' गोत्वादि जाति या 'उपदेशगम्य' ब्राह्मणादि जाति जन्म से ही 
होती है। साथ ही जाति यावद्द्रव्यमावो, असवंलिङ्खगमागिनी तथा अनेकानुगत 
होती है । ॒ 
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५०० विचार-पोयूंष ॥ आधुनिक बांदं 


आनिर्भावविनाशास्पां सत्वस्य युगपद्शुणेः । 
असर्वालङ्गां बह्वार्था तां जाति फवपो विदुः ॥ 
( महाभाष्य ४.१.६३ ) 


जेसे गुण के बिना द्रव्य नहीं रहता, वेसे ही जाति के बिना भी द्रव्य नहीं 
रहता । इसीलिए जैसे द्रव्य के रहते गुण का नाश नहीं होता, वेसे ही जाति का भी 
नाश नहीं होता । इसीलिए मृत हरिण-शंरीर को भी हरिण ही कहा जाता है। 
क्षत्रियगुण-कमंवाले द्रोण, कृप, अइवत्यामा आदि को ब्राह्मण ही कहा गया और 
श्राह्मण-गुण-क्रमंवाले युबिष्ठिरादि को भी क्षत्रिय ही कहा गया हैं। ब्राह्मण-गुण- 
कर्मानुसार अजुन संन्यास में प्रवृत्त होना चाहता था, पर भगवान्‌ ने उल्ते रोका और 
कहा कि 'यदि तुम धमंथुक्त संग्राम में प्रवृत न होंगे, तो निश्चय ही पाप के भागी 
` होगे । जेसे शुभाशुभ कर्मो के अनुसार शूकर, कूर, देव, सनुष्प्र भादि जन्म ध्रा 
होते हें, आकस्मिक नहीं, वेसे ही ब्राह्मणादि जन्म भी : 


तद्य इह रमणीयचरणास्ते ब्राह्मणयोनि क्षत्रियपोनि बेश्ययोनि था आपसे रन । 


अर्थात्‌ शुमाचारवाले प्राणी ब्राह्मणादि योनियों को प्राप्त होते हुं, अशुधाचार- 
वारे चाण्डालादि ओर पइत्रादि योनियों को प्राप्त होते हैं। कर्मो के अतुप्तार ही जसे 
हरिणःहरिणी से हरिण उत्पन्न होते हैं, वेपे ही ब्र'ह्मण-ब्राह्मणी से ब्राह्मण उत्पन्न 
होता है। असवणं विवाह आदि से संऊरी सृष्ट ही होतो है । जन्मना जाति के आधार 
पर ही फिर जात्यनुसारी कमं चलते हैं | इसीलिए ब्राह्मणक, क्षत्रियक्रमं, वेश्यकमं, 
शाद्रकमं, स्त्रीक, पुरुष-कर्म की व्यवस्था होती है। जन्मंमूलक वणंव्य्रवस्था होती 
है ओर वर्गाश्रमव्प्रवस्था के अनुसार कमं-धर्म की व्यवस्था होती है। जन्मना वणं 
ओर कर्मणा उत्कं, यही व्यावहारिक स्थिति है | योगि, बिद्या और तप ब्राह्मण का 
कारण होता है। विद्या, तप के बिना भी 'जाति-ब्राह्मण' होता है। योनि के बिना 
विद्या-तप से "िहो माणवकः' के समान गोण ब्राह्मण कहलाता है। पिह-विही से 
जन्म होने से शौय न होने पर भी जातिमिहत्व का व्यवहार होता है। सिंह-मिही से 
जन्म न होने पर भी शोर्यादि-गुणयोग से गीर्णासहत्व का व्यवहार होता है। 
नन्मना प्राप्यते सा जातिः | जाति मुख्यरूप से जन्मना ही होती है, फिर भी 
कहीं-कहीं देश के नाम से जाति का व्यत्रहार होता है | इधक्रा कारण यह है कि देश 
के सम्बन्ध से जाति-व्यंजक संस्थिति में विशेषता आती है। विभिन्न देशों के जल, 
वायु आदि के प्रभाव से रंग, रूप भोर बनावट में भेद पड़ता है। अमुक़-अमुक़ जंगल 
के हाथियों ओर रोरों में भी इसी दृष्टि से भेद दिखायी देता है। अतः उन-उत देशों 
ओर जंगछों के नाम से उन-उव हाथियों एवं शेरों की जाति का व्यवहार होता है। 
इसी तरह घोड़ों, गायों में भी देशादि-भेइ से उनकी बनावट, रचना आदि में कुछ 
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भेद प्रतोत होता है | ब्रीहि. गोधूमादि अन्नों और आम्रादि फलों पर भी इसका प्रभाव 
कुछ अंशों में पड़ता है । काल का भी प्रभाव कुछ अंशों में पड़ता है। अमुक महीने के 
ब्रीहि की अमुक्र जाति, अमुक महीने के ब्रीहि, आम्रादि को अमुक जातियाँ होती हैं । 
इन सब बातों झा प्रभाव मनुष्थों पर भी पड़ता है। इसीलिए चीनी, जापानी, वर्मी, 
इंग्लिश, अफ्रीकी मनुष्यों के भी रूप, रंग, ओर बनावट का भेद उपलब्ध होता है। 
इसी संस्थानभेद से व्यंग्य होने के कारण इनमें जातिभेद की कल्पना होती है । 


इतना ही क्यों, भारत में भी नेपाली, मैथिल, पंजाबी, द्रविड़, बंगाली, 
उत्कल, सराठः, सद्रासी मनुष्यों में भी बनावट का भेर उपलब्ध होता है । यावद्द्रव्य- 
भावी होने के कारण देशादिजन्य विशेषताओं के कारण आतिभेद की कल्पना चळ 
सकती है | परन्तु ब्राह्मणत्वादि जाति संस्यान-व्यंग्य नहीं है, वह साक्षात्‌ उपदेशव्यंग्य 
होती है । यही कारण है कि भारत के विभिन्न भागों के सनुष्यों में बनावट का भेर 
होने पर भी ब्राह्मणत्वादि रीथिळ, पंजाबी, वंगाली आदि सबमें बराबर है । तन्मूलक 
धर्म भी समान ही है। इसी तरह बनावट में एक से होने पर भी उनमें क्षत्रिय, 
व्राह्मणादि भेइ होता है, तन्मूछक धर्म में भी भेद होता है। देञ्चादिकृत विशेषताएं 
व्याप्य हैं, ब्राह्मणत्वादि उनकी अपेक्षा व्यापक है। शास्त्रों ने तो पशु, पक्षी, 
पाषाणादि में भी ब्राह्मगत्वादि भेद मान रखा है । 


उपदेशव्यंग्य जाति में भी विशेषताएं हैं ही, किन्तु उनका स्वल्प सूदम है, 
संस्थान ( बनावट ) आदि के समान वे सर्वेत्ताधारणगम्य नहीं होतीं । जसे : आम्रःव, 
निम्बत्त्र का भेद सबंग्राह् है, फिर भी अ!मों के थ्दान्तर भेद दुगंम हें। जिनमें 
बताबट का भेद है, उनका भेर ग्र/ह्य होने पर भी जहाँ बनावट का भेद नहीं, वद्धा 
रसभेद से भेद ज्ञात होता है कहीं रसभेद भी नहीं ज्ञात होता, किन्तु वीर्य-विपाकादि 
परिणामभेद से भेद विज्ञात होता है । इप्ती तरह विराट्‌ पुरुष को मुख, बाहु, उरू, पाद 
की तत्तद्विशिष्ट शक्तियों से उतन्न ब्राह्मगादि की विशेषताएं भी प्रत्यक्षानुमानगम्य न 
होने पर भी क्षाषज्ञानगम्थ हैं | उनके रक्तादि में बाह्यभेई न होने पर भी तत्तच्छक्ति- 
विशेषविशिष्टत्व का बोध परम्परा के उपदेश से गम्य है। 


चीनी, जापानी, इग्छिश आदि जातिभेर भी केवळ निवास के आधार पर 
नहीं होते, अपितु परंपरा से निवासियों में बहाँके अळ-त्रायु से प्रभावित होने पर रूपं, 
रंग, बनावट में प्रभाव के कारण ही तत्तत्‌ जाति-व्यत्रहार होता है। इसीलिए दूसरे 
देश का निवासी कुछ दिनों से दूधरे देश में रहने भो छग जायें, तब भी उनको जाति 
उस देश से व्यवहृत नहीं होती | अंग्रेज भारत में रहें या चोन में, तब भी वे 
भारतीय या चोनी नहीं कहला सकते । इसी तरह जब कोई हिन्दू या भारत का 
परंपरा से निवासी हो, वहाँक्रे जल, वायु का उसको बनावट पर प्रभाव हो, तमी 
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वह 'हिन्दो' या "भारतोय' कहा जा सकेगा । आजकल को नागरिकता की कर्था 
इससे सवथा भिन्न है । वह तो सरकारों को मान्यता के ऊपर निर्भर रहती है, उसमें 
किसो प्राकृतिक भेद को बात नहीं होती । 


प्राकृतिक आधार पर जो भेद होते हैं, वे मान्यता या विश्वास पर आधृत 
नहीं होते जो चीन का परंपरया निवासी है और वहाँके जळ-वायु से जिप्तकी 
रचना, रूप-रंग, बनावट प्रभावित है वह चीनी है, चाहे वह बौद्ध हो, मुसलमान 
हो, चाहे हिन्दू । वह चाहे चीन की भूमि को पितृभूमि, पुण्यभूमि मानता हो या 
चाहे देशद्रोही हो, सवंथा चोनी ही कहछायेगा। इसी तरह यदि कोई परंपरा से 
भारतनिवासी एवं यारत के जळ-वायु से प्र मात्रित एवं भारतीय रूप-रंग, ` बनावट- 
वाला होगा तो उसे जो भी नाम दिया जाय, हिन्दो, हिन्दू या भारतीय, वह 
अनिवायं रूप से वही कहा जायगा | उसमें विश्वास और मान्यता के कारण कोई 
प्रभाव नहीं पड़ेगा । चाहे वह हिन्दू हो या मुपलमान, देशद्रोही हो या देशभक्त, वह 
वही कहलायेगा । कोई देश को पितृभूमि, पुण्यभूमि माने अथवा न माने, उससे 
उधकी देशक्रत जाति में कोई अन्तर नहीं पड़ सकता । 
वतमान काळ में जो हिन्दू, मुसलमान, ईसाई आदि का व्यबहार चळ रहा है, 
वह धमंभेर के आधार पर है। इसीलिए देश की दृष्टि से वह किसी जाति का हो, 
जो धमं मानता है, उसी घर्म का वह माना जाता है। धीरे-धीरे उत्म धर्मानुया- 
यित्रों में भी जाति का व्यवहार चल पड़ा है। यहाँ भो अनेकसमवेत, एक, नित्य घमं 
में जाततञ्यपदेश सम्भव है हो | कुरानादिप्रोक्त-धर्सानुयायित्व मुसलमानत्व और वेदादि- 
शास्त्रप्रोक्त-धर्मानुवायित्व हिन्दुत्व आदि घमं एक ओर अनेक समवेत हैं ही । इसमें 
एक ही गड़ब्रड़ो रहतो है ओर वह यह कि आजकल यह नित्य नहीं हैं। बन्य धर्माः 
नुपायो काळान्तर में अन्यधर्मानुयायी भी बन सकता है। ईसाई से मुधलमान ओर 
मु्लमान से ईसाई बनते रहते हैं। अतएव यावद्द्रव्य-भावित्व भी इनमें नहीं है, 
इसोलिए इन्हें 'जाति' कहने में कठिनाई पड़ती है । किन्तु वेदिकों में जन्मानुसार वणं- 
व्यवस्था ओर तदनुसार ही घर्म॑व्यवस्या होती है। अतः घर्मानुयायित्व भी यावद्‌- 
द्रव्मभावी है, इसछिए उसमें जातिव्यवहार हो सकता है। भेद इतना ही है कि 
स्त्रगुण-कमंच्युत शोय॑-क्रोयंविहीन सिंह जसे भ्रष्ट या अधम सिह कहछाता है, वेसे ही 
स्वघमंविमु व हिन्दू भ्रष्ट या अघम हिन्दू कहुळायेगा । 


वेदों में “सिन्धवः' शब्द आता है, वह सिन्धुनदी के पाइवंवर्ती देशों एवं 
तन्तिवासियों के लिए भी प्रयुक्त हुआ है । वेदों में 'सक्ार' के स्थान में 'हकार' का 
भो प्रयोग हो जाथा करता है। इस सम्बन्ध में 'सरस्त्रती' 'हरस्वतो' आदि वदिक 
उदाहरण हैं। केसरो” का 'केहरो' आईि छोकिक्र उदाहरण भो प्रसिद्ध हुं। तथाच 


'जाति' और 'हिन्दुस्व' । शास्त्रोय दृष्टिमें ५०३ 


सिन्ध'-“सिन्धबः’, 'हिन्धः-हिन्धवः” व्यवहार चलने लगा । कालक्रम से धकार' का 
परिवर्तन 'दकारङप' में हुआ और (िन्दू” नाम चल पड़ा। 'प्विन्धु' शब्द का लक्षगा 
से सिन्ध-समीपस्थ देश अर्थ है। 'गंगायां घोष: उदाहरण में प्रसिद्ध है कि गंगा- 
तट ही जहती लक्षणा से गंगा-शव्द का अर्थ है, वहीं घोष ( आभीरपल्ली ) सम्भव 
है। इसी तरह जहती रक्षणा से सिन्धुपाइवेवर्ती देश सिन्धु-शब्य का अथं हुआ | 
जेसे 'मञ्चाः क्रोशन्ति! इस प्रयोग में अजहती छक्षणा से मंच का अर्थ मंचस्थ पुरुष 
होता है वेसे ही सिन्धुदेश निवासी भी सिन्धु-शब्द का अथं होता है। 


इस हृष्टि से सिन्धुनदीके इस पार समुद्रतट तक ओर उस पार भी समुद्रतट 
तक के निवासी हिन्दू कहे जा सकते हैँ यही भारतवर्ष हुआ। यहाँ अनादिकाल से 
जन्मना वर्णव्यवस्था एवं तदनुसारी वेदिक-चमं प्रचलित था, अतः वेदिक-धर्मानुयायी 
हिन्दू हुए । यही सृष्टिस्थल भी है। यहींसे अन्यान्य जातियों एवं घर्मो का अन्यान्य 
देशों में प्रसार हुआ है। जो घमंविमुख हो गये, वे भ्र्ट-हिन्ट्र ही अन्य नामों से व्यव 
हृत होने छग गये। उनके अलग-अलग धर्म भी हो गये। उन्हीं हिन्दुओं के गुणों 
को लेकर हिन्दू की परिभाषा 'मेरुतन्त्र', 'मेदिनी-कोष' आदि में की गयी है 


हीनं दूषयति, हिसकान्‌ दुनोति वा हिन्दुः, हिनस्ति दुष्टान्‌ वा । 


अर्थात्‌ हीन या अधम को जो दूषित करे, जाति-बहिष्कुत करे, वह हिन्दू है या हिंसक 
को जो दण्ड दे, वह हिन्दू है अथवा दुष्टों का जो हनन करे वह हिन्द है। हीनता 
हिसा, दोष आदि का ज्ञान अपोरुषेथ वेदादि-शास्त्रों से ही होता है, अतः वेदादि 
शांस्त्रानुसारी हिन्दू हुए । वेदादिशास्त्रश्रोक्त धर्म ही हिन्दू-घमं है। हिन्दू-धर्म- 
घ्रलोप्रकारो से 'मेरुतंत्र' में हिन्दू-धमं पद से वेदादिशास्त्रप्रोक्त घमं ही विवक्षित है। 


हिन्दू , हीनता, दोष अथवा हिसा को वेदादिशास्त्रानुार जानकर वेदादि- 
शास्त्रानुसार ही दण्ड देता है, दुष्ट का हनन करता है, क्योंकि वेद ही अपोरुषेय, 
अतएव समस्त पु'दोषशंक़ा-कलंकशून्य ईश्वरीय ग्रन्थ है, अतः वेदिक घर्मानुयायित्व 
ही हिन्दुत्व है, यह निगंलित अर्थ हुआ | यहीं प्रथम सृष्टि हुई, अतः यहींके लोग 
अन्यत्र जाकर बसे, अतएव मूलतः सभी हिन्दू हैं। कालक्रम से अनेक कारणों से 
स्वधमं विमुख होने से भ्र४-हिन्दू ही अन्यान्य देशनिवासो, अन्थान्य घर्मानुयायी होकर 
अन्यान्य जाति के कहे जाने लगे : 


वुषलत्वं गता लोके ब्राह्मणादशंनेन च । --मनु० 


जसे प्राण द्वारा शरीरस्यिति होती है, वसे ही घमं से विराट्‌ को स्थिति होती 
है? धर्मों विश्वस्य जगतः प्रतिष्ठा। भारतवर्ष में ही उस घमं का सार्वदिक रूप से 
अत्रस्यान है, यहीं अतादि-अगोरुषेयर मन्त्र-त्राह्मणात्मक वेदों का प्रादुर्भात्र हुआ है। 
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मोहनजोदड़ो, हडप्पा आदि खंडदहूरों से यह सिद्ध हो गया है कि संसार की सत्रसे 
प्राचीन संस्कृति वेदिक-संस्क्ृृति' है। मन्वादि धर्मशास्त्रों से तो वेदों की अनादिता, 
अपोस्पेवता सिद्ध है ही संसार के सभी ग्रन्थ पोरुषेय हैं, केवल वेद ही अपोस्षेय है। 
वेदों की सबंप्राचीनता तो सिद्ध है ही। उच वेदों में भारत की सिन्धु आदि विभिन्न 
नदियों का वर्णन है । हिन्दू-घमं ही पारसी, यहूदी, ईसाई, मुसलमान आदि में क्रमेण 
विक्ृतषूप से उपलब्ध हो रहा है | देशक्ृत जाति की दृष्टि से भी सभी जातियाँ मूलतः 
हिन्दू हैं, क्योंकि यहीं प्रथम सृष्टि हुई है, यहींते अन्थत्र देशों के मनुष्यों का प्रसार 
हुआ है। वेद एवं तदनुसारी धमं भी मूलतः सत्रका ही है, क्योंकि ईश्वरीय शास्त्र 
एवं घमं वही है। जन्मना वर्णव्यवस्था भारत में ही अवरिष्ट है, अतः वर्णाश्रमा- 
नुसार श्रोत-स्मार्तं धर्म भी यहीं अवरिष्ट हैं । 


वास्तविक जन्मना वणंव्यवस्था विदेशियों के यहाँ यद्यपि लुप्त हो गयी है, 
तथापि यह उचित है कि वे भी केवल व्यवहारोपयोगी ज्ञानप्रधान, बळप्रधात, 
घन-प्रधान, शिल्प-सेवादिप्रध।न समूहों की एकबार गुण-कर्मानुसार ब्राह्मणादि-वणं 
व्यवस्था चलाकर उसे जन्मना सुस्थिर करें और आपस में ही भोजन, विवाहादि 
करते हुए त्रिशल्लक्षण सनातनधर्म का पालन करें। परंतु जन्मना बणंव्यवस्था के 
लुप्त हो जाने तथा उपनयन-परंपरा के नष्ट होने के कारण वे वेदाध्ययन तथा तदुक्त 
श्रोत-क्रमों के अनुष्ठानाह नहीं रहेंगे। तो भी त्रिशल्ळक्षण घर्म-पाळन से वे गति वही 
_पा सकेंगे, जो वंदिकों को प्राप्त होगी । उनके कल्थाण के लिए वेदों के ही सारभूत 
तत्त्वों से रामायण, महाभारतादि आपं-ग्रन्थ बने हैं। उनके श्रवण तथा विभिन्न 
भाषाओं में अनूदित ग्रन्थों का अध्ययन करके उन्हीं दिव्य सामाजिक, धामिक, आध्या- 
त्मिक, राजनीतिक तत्वों का ज्ञान उन्हें प्राप्त हो सकता है। इसी दुष्ट से भारत- 
वासी होने पर भी, रूप-रंग, बनावट एक ढंग की होने पर भी, देशिक दुष्ट से नीची 
इंगलिश आदि के समान एक भारतीय या हिन्दो-जाति की दृष्टि से एक जाति के 
होते हुए भी धर्म की दु'ष्ट से उनमें हिन्दू, मुझळमान आदिं भेद हो सकता है । 


हिन्दुत्व का वास्तविक आधार और लक्षण 


| आचार-विचार, भाषा, कला, विश्वास आदि शिक्षा, संग, देशाटन आदि से 
बदलते रहते हैं देश के आधार पर रूप-रंग, बनावट से होनेवाळी जातियों पर 
इसका कोई प्रभाव नहीं पड़ता । घर्ममूलक जातियों पर ही इन" बातों का प्रभाव 
पड़ता हे | “बीजाङ्कुरन्याय' से प्राणियों के जन्म-क्र्म की परम्परा अनादि है। स्वप्न- 
जागर, जन्म-मरण, सुष्ट-प्रलय की परम्परा भी अनादि हं। इस अनादि विश्‍व का 
नियामक अनादि परमेश्‍वर हे। उसके नि.श्वासभूत अक्नत्रिम वेद एवं तदनुसारी 
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आषं धमंग्रन्थ विदव का विधान या कानून हे । तद्विहित कर्मादि ही घर्म हे। तत्प्रति- 
पालक जाति हिन्टूजाति हे। इस दृष्टि से 'हिन्दूकानून से जो शासित हों, बे हिन्दू 
हैं' यह परिभाषा भी इसी आधार पर ठीक हें; क्योंकि “हिन्दू-छा' का भाघार 
मिताक्षरा, दायभाग, व्यवहा रमयूख आदि निबन्धग्रन्थ हैं | उनका भी आधार मन्बादि 
धर्मशास्त्र और उनका भी आधार वेदादि-शास्त्र हैं। जात्या हिन्दू भी व्यावहारिक 
दृष्टि से तबतक हिन्दू” माना जाता है, जबतक विरोधी घर्मान्तर ग्रहण नहीं कर 
लेता । इसी आशय से ईसाई, मुस्छिम। यहूदो, पारसी से भिन्न लोगों को हिन्दू मानते 
की रीति चळ रही है। सिख, जन, बौद्ध ओर वेदादि-शास्त्र एवं तदनुसारी निबन्धा- 
नुयायी तो हिन्दू ही हैं। 


किन्तु आजकल देश में अळग होने का भी एक रोग चळ पड़ा है ओर उसको 
मानने के लिए परिभाषा को शिथिल करने, रबड़-छन्द की तरह बढ़ाने-घटाने का 
भी रोग चळ रहा हैं। यह सामान्य नियम है कि अव्याप्ति, अतिव्याप्ति, असम्भव दोषों 
से शून्य लक्षण या परिभाषाषाएँ प्रत्यक्ष लक्ष्यों में प्रत्यक्षानुसारी बनायी जाती हैं। जेखे 
गो प्रत्यक्ष लक्ष्य है तो उसका सास्नादिमत्त्व लक्षण प्रत्यक्षानुसारी है। जिसमें सास्ना 
( गलकम्बल ) नहीं, वह गो नहीं। पर जहाँ लक्ष्य का ज्ञान ही आगमादिजन्य 
हो, वहाँ लक्षण भी आगमानुसारी ही होता है। जेसे शुद्ध-संस्क्ृत शब्द सवंज्ञकल्प 
महषियों को भले ही प्रत्यक्ष हों, पर सवंसाघारण को तो लक्षणों, व्याकरणसूत्रों से 
ही वे ज्ञात होते हैं। अतः महषि लक्ष्पेकचक्षुषक्र ओर साधारण लोग छक्षणेकचक्षुषक 
होते हें। आगमानुसारी लक्षण सुस्थिर होते हैं, मनमानी रबड़-छन्द के समान 
उनका घटाना-बढ़ाना सम्भव नहीं। उसका फल भी प्रत्यक्ष है कि लाखों वर्षों के 
ग्रन्थों का उन्हीं लक्षणानुसारी स्थिर लक्ष्यों के आघार पर अर्थ-निणंय हो जाता है, 
कठिनाई नहीं पड़तो । अन्य भाषाओं में, जहां लक्षण स्थिर नहीं, हजार वषं के भी 
ग्रन्थों का अर्थज्ञान दुलभ हो जाता है | इसी तरह ब्राह्मणादि वणं एवं तदनुसारी घमं 
शास्त्रगम्य है, अतः घमंमूळक हिन्दू आदि जातियाँ भी शास्त्रमूलक ही होनी चाहिए, 
उनको परिभाषा भी शास्त्रानुसारी ही होनी चाहिए । अधिक संग्रह के लोभ से रबड़- 
छन्द की तरह परिभाषाओं को घटाबा-बढ़ाना सवंथा अनुचित है । 


यद्याव कहीं-कहीं देश के अंनुसार जाति का नाम पड़ता है, जेसे कि 'मेथिळ' 
आदि नाम मिथिला के सम्बन्ध से पड़ा है, किन्तु 'मिथिला' नाम जाति के सम्बन्ध 
से नहीं हुआ है। कई स्थानों में जहाँ कोई भी नहीं रहता, उन प्रदेशों का भी कोई 
न कोई नाम कल्पित होता ही है। इस तरह देशनामों के आधार पर ऐकान्तिक 
जातिकल्मता नहों को जातो । जत्र 'हिन्दू' शबर घर्मविशिष्ट जाति का वाचक हो, 


तमी हिन्डुओं का तित्राव-स्थान होने से देश का नाम 'हिन्हुस्थान' होगा । परन्तु 


द्‌ 
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हिन्दनिवासी होने के कारण जाति का नाम हिन्दू माना जाय ओर हिन्दू-निवास- 
स्थान होने से देश का नाम 'हिन्दुस्थान' माना जाय, तब तो अन्योन्याश्रय दोष ध्रुव 
होगा । साथ ही हिन्दनिवासी अन्य लोगों को भी 'हिन्दू' कहना पड़ेगा | अतः हिन्दू 
लक्षण अतिव्याप्त ही होगा । 


कई लोग हिमालय के 'हि! ओर इन्दुसरोवर के “न्दु' को जोड़कर प्रत्याहार- 
न्याय से 'हिन्दू' शब्द बनाते हैं, अर्थात्‌ हिमालय से लेकर इन्दुपरोवर ( कुमारी 
अन्तरीप ) तक का देश हिन्दुस्थान है । 


हिमालयं समारभ्य यावदिन्दुसरोवरम्‌ । 
तं देवर्निमितं देशं हिन्दुस्थानं प्रचक्षते ॥ 


सारांश, “सिन्धवः? इस वेदिक शब्द के आधार पर अथवा “हिनं दूषयते' आदि 
व्युत्पत्तियों के आधार पर हिन्दू-शब्द धर्मेविशिष्ट जाति का ही वाचक है | 


कुछ लोग हिन्दू-जाति की इस प्रामाणिक एवं निश्चित परिभाषा तथा उसके _ 
निद्चित नियम को ही उसके पतन या ह्लास का कारण बताते हैं। उनकी दृष्टि में 
'जाति-त्रहिष्क्रार की प्रथा सवंथा बन्द होनी चाहिए। लक्षण अधिकाधिक संग्राहक 
होने चाहिए, नियम सरल होने चाहिए, वे भी शिथिळ होने चाहिए, नियमोल्लंघन 
करनेवालों को क्षमा कर देनी चाहिए, अनुशासन को कार्यवाही नहीं करनी चाहिए। 
हिन्द्रशास्त्रों ओर घमं में भी नये सुधार-परिष्क्ार होने चाहिए । इसी आशय से 
नयो स्मृतियों और 'हिन्दू-कोड' की आवश्यकता बतलायी जा रही हैं । विकाशवाद 
के अनुसार यह सब ठीक ही है, क्योंकि उसके अनुसार अभीतक ज्ञान-क्रियाशक्ति 
का पूर्ण विक्राश हुआ ही नहीं है | अतः कोई भो सवंज्न हुआ ही नहीं है। फिर कोई 
भी शास्त्र, कोई भी घमं, कोई भी परिभाषा या कोई भी नियम पूर्ण कसे माना 
जाय ? फिर उत्तरोत्तर परिषक़ार, सुधार आदि आवश्यक ही हैं । परंतु जो परमेश्वर 
को स्वंज्ञ, सवंशक्तिमान्‌ मानते हैं--रेल, तार, रेडियो वायुयान, परमाणुबम, हाइड़ो- 
जनबम बनानवाछे वेज्ञानिकों के मस्तिषकों का भी निर्माता परमेश्वर को ही मानते 
हें, उनकी हृष्टि में तो उस परमेश्वर के शास्त्रों एवं तदुक्त धर्मो से ही प्राणियों को 
कर्मानुसार सोमित ज्ञान-क्रियादि शक्तियाँ मिळती हैं। पूणं ज्ञान-क्रियादि शक्याँ तो 
परमेश्वर में ही हें। उनकी दृष्टि में शास्त्र भोर घमं का स्थिर ही होना ठोक है, 
नियम भी स्थिर ही ठीक हैं, अनुशासनहीनता ही पतन का मूल है। 


हिन्दु-हिमायतो सुधारक हिन्दुओं के नाशक हो हैं। ईसाई, मु्लमान कहते 
होःहें कि 'हिन्दुवयमं कमोक्रे लिए अवश्य छाभ रायकर था, परन्तु आजके देश-काल 
के लिए वह पुराना हो गया, अत्र समाज के सामने वे सड़े-गछे नियम नहों रखे जा 
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सकते ।' 'यही आधुनिक सुधारक भी कहते हैं कि 'दुनिया बहुत आगे बढ़ गयी है, 
अब पुराने धर्म छाभदायक नहीं होंगे । दुनिया के बदलने के साथ-साथ अपने-आपको, 
समाज को, धर्म को बदलते चलना ही बुद्धिमानी है। आज वायुयान के जमाने में 
बलगाड़ी से चलना, हाईड्रोजनबम के जमाने में पत्थरों के ओजारों से छड़ना बुद्धि- 
मानी नहीं है ।' भेद इतना ही है कि ईसाई, मुसलमान जहां ईसाई एवं इस्लामवर्म 
तथा 'बाइविळ' ओर 'कुरान' को मानने का आग्रह करते हैं, वहाँ ये सुधा रक उन्हें 
भी मानने को तेयार नहीं । वे शास्त्रों में सुधार या नया शास्त्र चाहते हैं । सामान्य 
जनता समझ लेती है कि ईसाई, मुप्तकप्रान और सुधारक हिन्दू एक ही बात कर 
रहे हैं जत्र सुधारक भी नया शास्त्र बनाना आवश्यक समझते हैं, पुराने हिन्दृशास्त्र 
को छाबदायक् नहीं समझते, तो फिर पुराने शास्त्रों को छोड़कर 'बाइत्रिळ', 'कुरान' 
क्यों न माव लिये जाये? इस तरह अन्ततः ये सुधारक ईपाइयों, मुसळमानों के साथी 
बन जाते हैं । 

किन्तु कया ईप्ताई-मुसछठमान ओर कया सुधारक, सभीको समझ लेना 
चाहिए कि सत्य सिद्धान्त में प्राचीनता ही भूषण है, नवोनता नहीं । यदि नवीनता 
ही मान्य होगी, तत्र तो आजके लिए "वाइत्रिळ', 'कुरान' मी पुराने हो गये, ईसाइयत 
ओर इस्लामियत भी पुरानी हो गथी। वह भो सड़ गयी होगो । अब्र उनको अपेक्षा 
भी नया शस्त्र ओर नया सिद्धान्त बनाना ही आवश्यक होगा । इसी तरह विकाश- 
वादी का विकाशवाद भी तो अब पुराना हो गया | जब उत्तरोत्तर के छोग अधिका- 
धिक विज्ञानी और पूर्व-पूर्व के लोग अल्पविज्ञानी या अज्ञानी हैं तब तो पुत्र, पोत्र, 
प्रपौत्र की अपेक्षा पिता, पितामह, प्रपितामह और शिष्प्र, प्रशिष्य की अपेक्षा गुरु, 
परमगुरु, परात्परगुरु आदि अज्ञानी ही होंगे। फिर उनकी बात भी केसे मान्य 
होगी ? 


सत्र तो यह है कि आध्यात्मिक, आविदंविक, आधिभोतिक सभी विषयों 
में ज्ञान सोखना पड़ता है। फिर पिता ओर गुरु को अपनी अपेक्षा अज्ञ कहना 
कितनी बड़ी अज्ञता है जो विक्राशवादो अपने पूर्वजों को बन्दर मानते हैं, उन्हें 
यह समझ लेना होगा कि यदि उनके पूर्वज बन्दर थे तो वे भो बन्दर ही हैं, क्योंकि 
बन्दर की सन्तान सिंह कहीं भो दृष्टिगोचर नहीं होती । मतएव चन्द्र, सूर्य, आकाश, 
वायु, भूमि, आत्मा आदि अपरिगणित प्राचोन वस्तुओं का सम्मान किया जाता है, 
क्षुधा-पिपा दा-निवृत्त्यर्थ अन्न-जळ ग्रहृण किया जाता है, सन्तानसुखार्थ भार्यासंग्रहादि 
आज भी करना हो पड़ता है। नवोन भो प्लेग, विषूविका आदि महामारियों से 
सभीको उद्देग होता है। अतः सत्य सिद्धांतों, शास्त्रों, तदुक्त धर्मों को प्राचीनता ही 
नहो, अनादिता एवं नित्यता भो मान्य होती है । धमं को परिभाषा, स्वप ओर 
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प्रमाण सुस्थिर हैं। उनमें रहोबदल संथा असंगत है। शास्त्रों ने देश, काळ,'परि- 
स्थिति के अनुसार जो परिवतंन बतलाये हैं, वे तो व्यवस्थित हैं। जेसे.हर ग्रीष्म, 
शीत ओर वर्षा के परिवतंन भी प्रवाहरूप से नित्य ही हैं। उनके पृथक्‌ विधान भी 
उसी रूप में नित्य ही हैं। अत॥ परिवत्तनवादी हिन्दू-हितकारी नहीं, अपितु मूळधाती 
ही हैं । 
कुछ लोग आधुनिक छोगों द्वारा प्रचारित 'साम्प्रदायिकता' से घबड़ाकर 
हिन्दुत्व और साम्प्रदायिकता, हिन्दू और साम्प्रदायिक का भेद सिद्ध करने के लिए 
आकाश-पाताल का कुलाबा भिड़ाते हैं। वे नहीं जानते किं आधुनिक लोग अनुचित 
दछब्न्दो, नात्रायज गिरोहब्बन्दो को हो 'सम्त्रदाथ' कहते हैं। परन्तु 'सम्त्रदाय', शब्द 
का अर्थ ऐसा नहीं, अपितु ज्ञान, उपासना, कमाण्ड आदि की अवादि ., अविच्छिन्न 
माचायंपरंपरा को 'सम्भ्रदाय' कहा जाता है। हमारे यहाँ 'साम्प्रदायिकता' गौरव को 
चोज है, छज्जा को बात नहीं । तुल्यं साम्प्रदायिक ( जे० सु० ) के अनुसार साम्भर- 
दायिक होने से ही ब्राह्मुणभाग को मन्त्रभागवत्‌ अपोरुषेयता, अनादिता सिद्ध को गयी 
है । शुद्ध वेदिक-सम्भ्रदायनिष्ठ व्यक्ति ही 'हिम्दू' होता है । 
जो ळोग कहते हैं कि सिंधु से लेकर सिन्धुपर्यन्त भारतभूमि को जो पितृभू 
भीर पुण्यभू मानता है, वही हिन्दू हैं: 
मसिन्धोः सिन्धुपर्यंत्ता यस्थ भारतभुमिक्का । 
| पितुभुः पुण्यभुइ्चेव स वे हिन्दुरिति सघृतः ॥ 
किन्तु उनकी यह परिभाषा अव्याक्ति, अतिव्याप्ति दोषों से पुणं है। इसके अनुसार 
प्राचीनकाळ के वे हिन्दू, जो दूसरे द्वीपों में रहते थे, हिन्दू ही नहीं कहे जा सकते। 
हिन्दूशास्त्रों के अनुसार तो वेदिक हो हिन्दू थे | वेदों के आधार पर परमेश्वर सृष्टि 
रचता है | अतः वेद अवादि हें । कहीं भी उत्पन्न होनेवाळा किसी;भी देश,को पितृभ 
ओर पुण्यम्‌ माननेवाळा हिन्दू हो सकता है, केवळ वह वेदिकधर्मानुयायी होना 
चाहिए | मुसलमान, ईसाइथों ने भो धर्म के आधार पर हो जाति की कल्पना की है। 
इस्लाम एवं ईसाई धमंविशवासी कोई भो ओर कहीं भी हो, मुसलमान या ईसाई 
कहा जा सकता है । 
इसके अतिरिक्त देश को सीमाएँ अव्यवस्थित हैं । इस आधार पर यदि जाति- 
कल्पना करें तो जाति भी अव्यवस्थित ही रहेगी । आज सिन्धु की कोन कहे, विपाशा, 
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चन्द्रभागा, वितस्ता, इरावती नदी भी भारत में नहीं हैं, वे पाकिस्तान में हैं। वहाँ- 
के निवासियों को व्यावहारिक रूप से कया कहेंगे? किसी समय ईरान, अफगानिस्तान 
आदि भी भारत की ही सीमा में थे, जो सिन्धु से परे हें। वहाके निवासियों ओर 
उसी भूमि को पितृभ्‌, पुण्यभू माननेवालों को इस परिभाषा के अनुसार हिन्दू कसे 
कहा जायगा ? इसी तरह यदि कोई ठीक हिन्दू-धर्म का विरोधी भारतभूमि में बाहर 
से आकर बस जाय और यहाँ अपना अभिमत घमंस्थान बना लै ओर इस भूमि को 
पितृभमि ओर पुण्यभूमि मानने लग जाय, तो उसे भो हिन्दू” कहना पड़ेगा | 


इतना हो क्यों, मुसलमान भो इस देश को पितुभूमि और पुण्यभूमि मानते 
हैं। उनके अनेक धर्मस्थान यहाँ हैं ही, उन्हें वे पुण्यभमि मानते हो हैं। फिर उनमें 
यह लक्षण अतिव्याप्त हो होगा । कुछ लोग कहते हें कि 'पुण्यभूमि का अर्थ धम की 
उत्पत्ति का स्थान है ।' फिर भी यह परिभाषा अनुचित होगो । वेदिकों का सबातधमं 
नित्य है, वह कहीं भी उत्पन्न नहीं हुआ । अतः यह सनातनवम को उत्पत्ति को भूमि 
नहीं है । इस दृष्टि से सनातनधर्मी ही हिन्दू न कहे जा सकेंगे। फिर प्रश्‍न यह होगा कि 
'पितृभूमि’ पुण्यभूमि, दोनों जो माने वही हिन्दू है, अथवा दोनों में से एक भी मानने- 
वाळा हिन्दू है ? 'कुछ लोग चीनी, जापानी बोढों को 'हिन्दू' सिद्ध करने के लिए यही 
पर्याप्त मानते हैं कि उनकी पितृभूमि यद्यपि भारत नहीं है, तथापि उनका घम भारत 
में ही उत्पन्न हुआ, अतः वे भी हिन्दू हैं। परन्तु यदि एक-एक भी लक्षण माना जाय 
तव तो पितृभूमिमात्र मानने से भी कोई हिन्दू हो सकेगा । मुसलमानों का घमं भले 
ही यहाँ न उत्पन्न हुआ हो, तथापि उनकी भो पितृभूमि भारत है ही | 
| वस्तुतः ये सब्र निष्प्रमाण लक्षण हैं ओर केवल संख्या बढ़ाने को दृष्टि से हो 
गढ़े जाते हें। कहा जाता है कि भारत के वेदिक, चार्वाक, जेन सत्र हिन्दू कहे 
जायंगे ।' परन्तु यदि पुण्यभूमि माननेत्राला हिंदू है, तत्र चार्वाक केसे हिन्दू होगा, 
जब कि उसके यहाँ परलोक ही नहीं? घर्माब्रमं को मानयता नहीं, तव तीथं ओर घमं 
की चर्चा हो क्या ? इध दृष्टि से घामिरृता को लेकर हो इस पक्ष में भो केसे हिन्दुत्व 
की कल्पना होगी ? फिर अधामिक चार्वाक हिन्दू कसे होगा ? 


इसके अतिरिक्त जब जेन, बोद्ध, चार्वाक भी हिन्दू इस नाते हैं कि वे भारत 
को पितुभूमि ओर पुण्यभूमि मानते हैं, तब मुप्ळमान भो यदि भारत को पितृभूमि 
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और पुण्यभूमि मानें, तो निशचय'ही वे भी हिन्दू कहे जा सकेंगे । जसे वेदिकों की पुण्यं- 
भू ओर तीर्थो,को न मावते हुए भी जेन केवल अपने तीर्थो और पुण्यभू को मानने हिन्दू 
हैं, वसे ही उपयुक्त दोनों के तीर्थो ओर पुण्यभू को न मानने पर भी स्वाभिमत पुण्यभू 
ओर तीर्थःमानने पर मुसलमान भी हिन्दू कहे जा सकेंगे । काशी आदि से भिन्न तीथं 
मानने पर भो जेन हिन्दू हैं, तो काशी आदि से भिन्न, अपची मसजिदों, बहराइच आदि 
स्थानों को तीर्थ मानने से भी मुसलमान हिन्दू हो सकेंगे। इसलिए कई लोगों ने तो 
यहाँतक भी कहा कि "हिन्दुस्थान में रहनेवाळा हिन्दू है।' फिर तो स्पष्ट है कि 
प्रादेशिकता हिन्दुख ठहरेगा । यदि बीच में घामिकऋता भी लाना चाहेंगे, तो उप्तको 
परंपरा मो माननो पड़ेगो ओर तथाकथित साम्प्रदायिकता भी का हो जायगी । अतः 
ये संब लक्षण असंगत हैं । 
वास्तव में 'वेदादि-धर्मशास्त्र और तदाधारित निबस्वानुयायित्व' हिन्दुत्व 
है। यदि कोई सवंमान्य विशेषता ओर प्रमाण की अपेक्षा न हो तत्र तो वास्तविक 
संग्राहक लक्षण यहो है कि 'गोमक्ति, प्रगवादि-नामपुजा, पुनजंन्म-विशवास' हिन्दुत्व के 
प्रयोजक हो सकते हैं। जेन, बोद्ध, सिख, हिन्दू सबमें यह छक्षण संगत हो 
जाता है : 
गोषु भक्तिभंवेद्यस्प प्रणवादों दृढा मतिः । 
पुनर्जन्मनि विश्वासः स वे हिन्दुरिति सघृतः ॥ 
किन्तु इससे भी प्रामाणिक हिन्दु-परिभाषा तो निम्नोक्त हो है। 
वेदशास्त्रोक्तधमें घु वेदाद्यक्तधिक्ारवान्‌ । 
आस्थावात्‌ सुप्रतिष्ठश्च सोऽयं हिन्दुः प्रक्रोतितः ॥ 
अर्थात्‌ वेदशास्त्रोक्त धर्मो में वेदादिशास्त्रानुसार हो जो अधिकारो हो ओर 
अधिकारानुसार जो विश्वासवान्‌ एवं उक्ष घमं में प्रतिष्ठित हो, बहो प्रामाणिक 
हिन्दू है । 
यों जेसे जातीयता के कारण अनुचित दुराग्रह ओर पक्षपात को तथाकथित 
“साम्प्रद।यिकता' कहा जा सकता है, वेसे ही प्रादेशिकता को लेकर अनुचित दुराग्रह 
को भी गिरोहबंदी कहा जा सकता है। किसी एक़ के मतभेद के कारण दूसरों को 
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मोत के घाट उतारने के दुराग्रह को ही तथाकथित “साम्प्रदायिकता” कहा जा सकता 
है। समछि-हित का ध्यान रखते हुए व्यष्टि-हित का प्रयत्न अनुचित नहीं, परंतु 
समष्टि-हित की विघातक व्यष्टि-समुन्नति के प्रयत्न निश्चय हो हानिकारक हैं। व्यक्ति- 
वाद, तथाकथित सम्प्रदायवाद, प्रदेशवाद या राष्ट्रवाद भी उसी तरह खतरनाक हैं। 
हिटलर का राष्ट्रवाद विश्वशान्ति के लिए अहितकर था, इसीलिए उसका अन्त 
सभी चाहते थे । 


अब यहाँ विचारणोय विषय यह है कि घामिकता व्यापक है या प्रादेशिकता ? 
स्पष्ट है कि प्रादेशिकता बहुत ही क्षुद्र है । पहले तो भारत कितना बड़ा है, कोन है ? 
इसका भी पूरा निर्णय नहीं हो रहा है। पुराणों में ९ हजार योजन उसका परिमाण 
लिखा है, जिसका अभिप्राय आजकल का सारा संसार ही भारत है। फिर तो सभी 
व्पक्ति भारतीय या हिन्द हैं। ईरान, गान्घार आदि तो कलतक्र भारत ही था। 
गान्धारो का, खास सम्बन्ध गन्धार ही से था । यदि घामिकता हिन्दुत्र है, तब तो 
विभिन्‍न देशों में उसकी व्याप्ति हो उकेगी । यदि प्रादेशिकताके अभिप्राय से हिन्दुत्व 
की व्याख्या को,जाय, तो अधिक से अधिक भारत के राष्ट्रभवत मनुष्य हिन्दू हो 
एकते हैं । तथाच इमकी क्षुद्रता स्पष्ट है । इस दृष्टि से विभिन्न द्वीपों ओर वर्षो के 
निवासी .राजषिगण कथमपि हिन्दू न कहे जा सकेंगे । 


जो भारतीय :राष््रय समाजवाद को ही हिन्दुत्व मानते हूँ, उनके मत से 
हिन्दुत्व केवळ मिट्टी के कुछ टुकड़ेमात्र से सम्बद्ध है । किन्तु अन्य देश, द्वीप या वं 
का नागरिक वेदिकघर्मावलम्वी भारतोय राष्ट्रिय समाज से अळग ही रहेगा । फिर 
क्या वह हिन्दू न रह सकेगा ? कक 


६. तीन राष्ट्रिय स्वतन्त्रताएं, 


महाराज ने स्पष्ट शब्दों में कहा है कि सब प्रकार की परवशताएं दुःख भोर 

पुणं स्वतन्त्रता ही सुख है! 
सर्वं परवशां दुःखं सर्वमात्मवशं सुखम्‌ । --मनु०, ४.१६० 

इतना ही नहीं, जेसे वेदान्त-सिद्धान्त के अनुसार अनन्त ज्ञान, अनन्त सत्ता 
और अनन्त आनन्द ईइवर का स्वरूप है, वसे ही अनन्त स्वतन्त्रता भी ईश्वर का ही 
रूप है। इसीलिए प्रत्येक प्राणी जीवित रहने, अपनी सत्ता अक्षुण्ण रखने, सुखी रहने 
तथा दूसरों पर शासन करने की इच्छा के समान ही स्वतन्त्र रहना भी चाहता है। 
किसी पक्षी को सोने के जड़े में रखें, शीतल-मधुर-सुगन्धित जळ पीने को दें, मधुर- 
मनोहर फर खाने को दें, फिर भी वह सन्तुष्ट नहीं रहता । बह स्वतन्त्र ही रहना 
चाहेगा है । सोने का पिजड़ा भी उसे बन्धन प्रतीत होता है। वह खारा पानी पीकर 
ओर खट्टा फल खाकर भी स्वतन्त्रता के साथ वृक्षों को टहनियों पर विचरण करना 
पसन्द करता है । 


ये पाचों चीजें निःसीम रूप से ( अनन्त रूप से ) परमेश्वर में ही रहती हैं। 
अपनी सीमित सत्ता, सीमित ज्ञान, सीमित सुख, अपुण शासनशक्ति तथा स्वाधीनता 
को पुणं निःसीम ( अनन्त ) बनाने के लिए ही जीव शिवपद की, नर नारायणपद 
की प्राप्ति चाहता है, क्योंकि पूणता उसीमें है। 


किन्तु जब कहीं-कहीं यही स्वतन्त्रता उच्छ'खलता का रूप धारण कर लेती है 
तो वह लाभ के बदले हानिकारक बन जाती है। यदि पुत्र माता-पिता की, शिष्य 
गुरुजनों की आज्ञा का उल्लंघन कर स्वाधीनता की कामना करें तो उन्नति के बजाय 
वे अवनति के कण्टकाकोणं गत॑ में ही गिरने के लिए बाध्य होंगे | 


व्यवहार में देखा जाता है कि जिस वस्तु की प्राप्ति अभीष्ट होती है, पहले 
उसका बलिदान करना पड़ता है, तभी वह प्रिय वस्तु मिल पाती है। जो व्यापारी 
व्यापार पर करोड़ों रुपये बलिदान करते हैं, वे ही अरबों का लाभ उठाते हैं। ऐसे 
ही जो जितनी मात्रा में स्वतन्त्रता का बलिदान कर सकता है, वह उतनी ही मात्रा 
में उसे प्राप्त कर पाता है। माता-पिता, गुरुजनों के वश में रहकर ही पुत्र या शिष्य 
योग्य, विद्वान्‌ ओर गुण-सम्पन्न बन सक्ते हैं। इसी प्रकार वे कभी राष्ट्र के बड़े-से-बड़े 
उन्नायक हो सकते हैं। अधिक तियन्त्रित होकर स्वथमेनिष्ठा, इन्द्रियनिग्रह, प्राण- 
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निरोध, योगाभ्यास आदि द्वारा तो प्राणी कमंबन्धनों से मुक्त होकर पंचकोशातीत 
परमात्मस्वरूप को प्राप्तकर निःसीम स्वाधीनता भी प्राप्त कर सकता है। जगत्‌ में नो 
व्यक्ति ओर जो भी राष्ट्र जितना अपने आपको नियन्त्रित करता है, वह उतना ही 
स्वाधीन माना जाता है। 
अन्ततोगत्वा राष्ट्रिय संविधान एवं कानूनों का सम्मान सभीको करना ही 
पड़ता है| सेनिक-क्षेत्र में तो अनुशासन ही घ्राण है। उसके विना किसी भी सेना को 
कभी सफलता नहीं मिल पाती । अतः बन्घनों से छुटकारा पाने के छिए--अधिकाधिक 
शोक-सन्ताप, जरा-मरण, जन्मपराघीनता से मुक्ति पाने के लिए गुरुजनों ओर शास्त्रों 
के पराधीन रहना ही श्रेयस्कर है। उत्तम पुरुषों का संग एवं सद्ग्रन्थों का सेबन 
करके प्राणी स्वयं ही अपने भाग्य का विघाता बन सकता है। 
यादृशः सन्निविशते यादृशांहचोपसेवते । 
यादृगिच्छेच्च भवितुं तादृरभवति पुरुषः ॥ 

मनुष्य जेसे लोगों की संगति एवं सेवन करता है ओर वेसा बनने की उत्कट 
इच्छा रखता है, वेसा -ही बन जाता है। डाकुओं का संग करने, वेसा बनने की 
उत्कट कामना करने पर प्राणी डाकू तथा साधु का संग एवं सेवन फरने, साघु बनने 
की उत्कट कामना करने पर प्राणी पुणं साधु बन जाता हे। प्राणी जिस वस्तु को 
निष्ठा के साथ चाहता ओर पुरी लगन के साथ उसके लिए अन्त तक प्रयत्न करता 
रहता है, थक्कर बीच में ही उसे छोड़ हट नहीं जाता, वह अवश्य ही उस वस्तु को 
प्राप्त कर लेता है, चाहे वह कितनी भो दुलंभ क्यों न हो : 

यो यमर्थं कामयते तदर्थं यततेऽपि च। 
स॒ तम्थंमवाप्नोलि न चेच्छान्तो निबतंते ॥ 


गोस्वामो श्रो तुळसीदासजो भी कहते हैं : 
जेहि कर जेहि पर सत्य सनेहु । सो तेहि मिलत न कछु सन्देह ॥ 

फिर भी लक्ष्यप्राप्ति के लिए पार्वती के समान अडिग एवं अखण्ड निष्ठा तथा सतत 
प्रयास अपेक्षित है । सप्तषियों द्वारा सर्वंगुणसम्पन्न विष्णु की प्राप्ति का प्रलोभन देने 
पर भी— 

महादेव अवगुन भवन, विष्णु सकल गुणघाम । 

जाकर मन रम जाहि सन, ताहि ताहि सन काम ॥ 
कहकर अपनी अडिग दुढ़ता का परिचय देते हुए शिरिनन्दिनी ने बड़े हो स्पष्ट शब्दों 
में कहा है + 
` जन्म कोटि लगि रगड़. हमारो। ब्ररों शम्भु न तु रहों कुभारी ॥ 
६५ आ े 
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इस तरह स्वतन्त्रता का परम महत्त्व होने पर भी सत्संग, सच्छास्त्र के द्वारा 
उसका सावधानी से ही उपार्जन एवं उपयोग लाभदायक होता है। सच्छिक्षण, सन्नि- 
यन्त्रण के बिना स्वतन्त्रता से लाभ के बदले हानि की ही अधिक सम्भावना होती 
है । 'जॉन छाक' ने कहा है कि "स्वतन्त्रता बड़ी अच्छी चीज हे, पर यदि उसके साथ 
उसकी सगी बहन 'सतकंता' भी रहे | सतकता के बिना स्वतन्त्रता आत्महत्या से बढ़- 
कर ओर कुछ भी नहीं । 

तीन राष्टिय स्वतन्त्रताएँ ! राष्ट्र की हृष्टि से मुख्यरूप में तीन स्त्रतंत्रताएं 
अपेक्षित होतो हैं । उन्हींसे प्राणी पराधोनता से मुक्त होकर क्रमशः पुर्ण स्वतंत्रता 
की ओर अग्रसर होता हे | उनमें भी सर्वप्रथम शिक्षा की स्वतंत्रता अत्यावश्यक हे । 
थे तीन स्वतन्त्रताएं हें : १. शिक्षा की स्वतन्त्रता, २. धामिक-स्वतन्त्रता ओर ३. धन 
की स्वतन्त्रता । ह 


शिक्षा की स्वतन्त्रता 


सच्छिक्षा से सद्बुद्धि, सद्बुद्धि से सदिच्छा, सदिच्छा से सत्कर्म और उससे 
सत्फळ को प्राप्ति होती हे ! जेसी शिक्षा होगी, वेसी ही बुद्धि का होना अत्यन्त प्रसिद्ध 
हे । वुद्धि के अनुसार ही इच्छा ओर उसके अनुसार ही कमं होते हैं। 'जानाति, 
इच्छति, अथ करोति'--प्राणी पहले जानता है, फिर इच्छा करता हे, तभी कमं 
करता हे । किसो भी कमं के पूर्व तदनुकूल संकल्प, विचार या ज्ञान अनिवायं होता 
हें। श्रुति स्पष्ट कहती हे कि प्राणी जेसा संकल्प करता हे; वेसा ही कमं करता हे 
ओर फिर वेसा ही फल प्राप्त करता हे ! 


यत्क्रतुर्भवति तत्कर्म कुरुते । यत्कमं कुर्ते तदभिसस्पच्चते । 


किसी भी पुरुषार्थं को प्राप्त करने के लिए सम्यक्‌ ज्ञान अपेक्षित है सम्यक्‌ 
ज्ञान के प्रताप से कठिन-से-कठिन कार्य भी सरळ हो जाते हैं। अच्छी सूझ-वूझवाला 
फील्ड-माशंल अपनी छोटी-सी सेनां से ड्योढ़ी-दुगुनी शत्रुसेना को पराजित कर देता 
हे। अच्छा दाँव-पेंच जाननेवाला पहलवान अपने से अधिक बलशाली मल्ळ को भी 
पछाड़ देता है | समझदार व्यापारी सूझ-बूझ के कारण अतिशीघ्र करोड़ों की सम्पत्ति 
संगृहीत कर लेता हे। किस समय क्या खरीदना ओर क्या बेचना, इसकी ठीक सूझ न 
होने पर व्यापार में सफलता नहीं मिलती । ठोक इसी तरह जानकारी ठीक होने पर 
हो घर्मानुष्डान भी सांगोपांग सम्पन्न होता है। मोक्ष का तो मुख्य कारण ही सम्यक्‌ 
ज्ञान हे । ऋते ज्ञानान्न मुक्ति:-ज्ञान के बिना मुक्ति होती ही नहीं। यही कारण हूँ कि 
संसार के सभी देश सर्वश्रथम बाल्यावस्था में हो शिक्षण की व्यवस्था करते हैं। 
शिक्षण द्वारा ज्ञान-विज्ञानसम्पन्न व्यक्ति हो विविध पुरुषार्थो एवं कार्यों में सफछ हो 
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सकता है। ज्ञान-हीन, अशिक्षित शक्तिशाली भी वह पराधीनता को जंजीरों में वंघ 
. जाता और कठपघरों में केद हो जाता है | हाँ, आधुनिक पाश्‍चात्य देशों में अथं और 
काम को प्रधानता अधिक है। अतः उनकी शिक्षाग्यवस्था उसी सम्बन्ध में होती है । 
उसमें उन्हें सफछता भी मिलती है। चिकित्सा और सजंरी-विज्ञान में आज 
पाइचात्यों ने जो प्रगति की है, वह शिक्षा में उनके जागरूक रहने का ही परि- 
णाम है । 

'भारत में घमं और मोक्ष की प्रघानता थी। अतः यहाँकी शिक्षा अर्थ और 
काम के साथ ही घर्म एवं मोक्ष के अनुकूल भी होती थी । यही कारण है कि भारत 
में शिक्षा के विधानों में भी कुछ अन्तर रहता है बालकों एवं बालिकाओं के अन्तः- 
करण बहुत कोमल एवं निमंळ होते हैं। जेसे द्रबीभूत लाक्षा (६ लाह ) में मुहर के 
अक्षर या कोई रंग स्थिरता को प्राप्त हो जाता है, वेसे ही निर्मल-कोमळ अन्तःकरण 
में शिक्षण एवं सदाचार का प्रभाव शीघ्र पड़ता और स्थायी भी होती है। इसी 
कारण शुद्ध-सरल, कोमळ वाळकों के अन्तःकरण में अतिदुलूभ घर्म-ब्रह्मसम्बन्धी 
सदाचार, सद्विचार के संस्कार डालने एवं कु.संस्क्ारों से बचाने का पूणं प्रयत्न किया 
जाता रहा है। शिक्षण के समय ब्रह्मचर्यंत्रत-पालन, सन्ध्योपासन, जप, गुरु एवं 
अग्नि की आराधना में निरत रहते हुए ही बालक अध्ययन करते थे। _ 

यद्यपि ब्रह्मचर्थादि नियमों के बिना उच्छखल रहकर भी गुरु-तिरस्कारपुर्वक 
विद्या पढ़ो जा सकती है, तथापि वह विद्या संस्कृत एवं कल्याणकारी नहीं होती । 
जेसे अग्निहोत्र की संस्कृत अग्नि एवं इमशान की असंस्कृत अशुद्ध अग्नि में भी दाह- 
कत्व-प्रकाशत्व रहता है, फिर भी भारतीय भावनाभावित कोई भी व्यक्ति इमशा- 
नागिन से पके भोजन में परहेज ही करता है। उसके धम एवं भस्म के स्पशं को 
बचाया जाता है। अग्निहोत्र की संस्कृत पवित्र अग्नि के धूम एवं भस्म को पवित्र 
समझा जाता है। वेसे हो नियमहीन अवेध ढंग से शिक्षण प्राप्त करने पर भी विद्या 
या ज्ञान-विज्ञान मिल सकता है, पर वह अशुद्र एवं निर्वीयं ही रहता है। सफल 
विद्या एवं ज्ञान-विज्ञान तो ईश्वर-भक्ति, गुरुभक्ति ९वं ब्रह्मचर्यादि-पाळन से ही प्राप्त 
होते हें । इसीके लिए उपनिषदों के शांतिपाठों में इस प्रकार प्रार्थना को जाती है कि 
“हमारा अधीत शास्त्र एवं ज्ञान-विज्ञान निर्वीयं न होकर तेजस्वी हो': 


सह वीयं करवाबहे, तेजस्वि नावधीतमस्तु मा बिहिषावहे । 


सेवा, दक्षिणा आदि द्वारा गुरु भी प्रसन्न होकर आशीर्वाद देते थे कि तुम्हारे 
अधीत वेदादिशास्त्र अयातयाम ( वोर्ययुक्त, तेजस्वी ) हों, निर्वीयं, निस्तेज, निःसार 
नहों: 
छन्दांस्यायातयामानि भवन्त्विह परत्र \ 
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पहलवान कई बार ठीक अवसर पर जेसे दांव-पॅच भूल जाता है, अस्त्र-शंस्त्र 
विद्या विस्मृत हो जाती है, उसी तरह वेदमन्त्र या तज्जनित ज्ञान-विज्ञान योग्य 
अवसर पर उपस्थित न हों अथवा उपस्थित होने पर भी सफल न हों, ठीक काम न 
करें तो उन्हें निर्वीयं ही समझा जाना चाहिए । 


यद्यपि भारतीय परंपरा में भी अर्थं एवं काम की शिक्षा पर्याप्त रूप में दी 
जाती थी, पर उसकी प्रधानता नहीं होती थी । किसी न किसी रूप में अर्थे एवं काम 
के साथ घर्म एवं अर्थं का सम्बन्ध जुड़ा ही रहता था। धमं का मोक्ष और अथं का 
भमं हो मुख्य फल समझा जाता था । घमं का अर्थ एवं अर्थं का कामया भोगतो 
गोण ही फल माना जाता था । काम का फल भी जीवन-धारण एवं अंत में तत्त्व- 
जिज्ञासा ही मान्य था । वात्स्यायन का कामशास्त्र भी शीघ्र ही तृप्ति एवं वेराग्य 
द्वारा ब्रह्मप्राप्ति में ही पयंवसित होता है। कोटलीय आदि अर्थशास्त्रं का अंतिम 
तात्पयं तो धमं-मोक्ष में स्पष्ट ही कहा गया है। इसीलिए अर्थशास्त्र में हर जगह 
आर्यमर्यादा को रक्षा एवं वर्णाश्रम-व्प्रवस्था की अनिवार्य आवश्यकता मान्य है: 


व्यवस्थितायंसर्यादः कृतवर्णाश्रतस्थितिः । 
त्रय्या हि रक्षितो लोकः प्रसीदति न सीदति ॥ 
( कौटलीय अर्थशास्त्र १. ३, ४ ) 


विद्या? की परिभाषा ही आरयंशास्त्रों में यह है: सा विद्या तन्मतियया 
अर्थात्‌ घमं-ब्रह्मसम्बन्धी सम्यक्‌ बुद्धि या ज्ञान ही विद्या है। सुतरां इस देश की 
शिक्षा-पद्धति सदेव अध्यात्मप्रचान ओर धमंमूलक होती थी। इसीलिए यहाँ सदा 
ही शिक्षा-व्यवस्था शासन के पराघीन न होकर देश के ऋषियों, आचार्यों एवं 
शिक्षा-विशारदों के हाथ में रहती थी । भगवानु राम एवं भगवानु कृष्ण भी गुरुओं 
के आश्रमों में ही जाकर शिक्षा ग्रहण करते थे | सुदामा जसा अत्यंत गरीब ब्राह्मण 
ओर कृष्ण दोनों ही समानरूप से विद्योपाजंन ओर गुरु-सुश्रषा करते थे। तभी एक 
गरीब ब्राह्मण एवं एक महानु शासक में मैत्री हढ़ रह सकती थी। वे जानते थे कि 
राज्यळक्ष्मी चपला होती है, वह आज किसी देवता के हाथ में आ सकती है तो कल 
राक्षस के हाथ में जा सकतो है। यदि शिक्षा शासन के हाथ में होगी तो शासन 
बदलने के साथ शिक्षा भी बदल सकती है । फिर शिक्षा के साथ बुद्धि भो परिवर्तित 


होगी । परिवर्तित बुद्धि से धर्म-कर्म सभ्यता, संस्कृति तथा राष्ट्र की स्थिरता एबं 
एकरूपता कभी टिक नहीं सकती । ' 


अनादि वेद तथा तदनुसारी आषंग्रन्थों के अनुसार ही यहाँकी शिक्षा-व्पवस्था 
तथा राजनीतिक शासन-पद्धति निर्धारित हैं। वे ब्रह्मषियों, राजषियों द्वारा चिर- 
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परिचित तथा अनुभूत हैं । उन्हें किसी प्रयोगशाला में परखने. की आवश्यकता नहीं । 
किन्हीं नबसिखुओं द्वारा उनमें रद्दोइदळ की बात सोचता खतरनाक ही होगा । 

आम तीर पर लोग सोचते ओर उचित भी है कि जिस प्रकार की शासन- 
पद्धति चाळू करनी है, उसो प्रकार का राष्ट्रनिर्माण आवश्यक होता है । भोतिकवादी 
राष्ट्र में अध्यात्मवाद पर आधूत घर्मेनियन्त्रित शासनतलन्त्र कभी सफल नहीं होता । 
इसी तरह अध्यात्मवादी राष्ट्र में भौतिकवाद पर आधृत घमंनिरपेक्ष शासनतन्त्र 
सफल नहीं होता । अमेरिका, इंग्लेण्ड, स्विटूजरळण्ड आदि देश इस योग्य हो गये हैं 
कि उनमें लोकतन्त्रात्तक शासनप्रणाली सफळ होती है। परन्तु अन्य कई देश अभी 
उस योग्य नहीं हुए हैं । उसके उच्नायक उसे वेसा बनाने में लगे हैँ । जब्र उस ढांचे में 
राष्ट्र ढल जायगा, तब वहाँ भी वह सफळ हो सकेगा | 

भारत में यहाँके नेता 'माकर्सवाद', 'समाजवाद' या सेक्युळरवाद” के 
अनुसार शासनपद्धति चळाने की बात सोच रहे हैं। ऐसे वाद संथा भोतिकवादी 
राष्ट्रों में हो सफल होते हैं। इसीरिए माक्स ने अभोतिक ज्ञान, आत्मा आदि का 
जोरदार खण्डन किया है । इन वादों में व्यक्तियों की वेघ भूमि, सम्पत्ति, बपौतो, 
मिलकियत आदि सभी उत्पादन साधनों का राष्ट्रोकरण अनिवायं समझा जाता है । 
उससे हीन अवस्था को लेनिन ने समाजवाद का संक्रमणकाछ कहा है। माक्संवाद के 
अंगीकार में भले ही आज कुछ मतभेद हो, पर माक्स द्वारा प्रतिपादित व्यक्तिगत 
सम्पत्तियों के राष्ट्रोक़रण को सभी समाजवादो, साम्यवादी स्वीकार करते हैं। 
राष्ट्रोकरण के सिद्धान्त के साथ अध्यात्मवाद या ईशवरवाद का मेल नहीं बेठ 
सकता । 


आत्मा या ईश्वर दिखावटी हुण्डो नहीं है। उसे मानने पर ईश्वरीय नियम- 
रूप में किसी धमंशास्त्र को भो मानना हो पड़ता है। वेद, बाइबिल, कुरान आदि 
कोई धर्मनियम न मानना ओर आत्मा, ईश्वर आदि मानना दोनों ही विरुद्ध बातें 
हें । किसी कम्युनिस्ट ने ठीक ही कहा है “माक्सवादी अर्थनीति को मानने के साथ 
ईश्वर ओर धमं को स्वीकार करना या तो मक्कारी है अथवा मूखंता ४” या तो वेसे 
लोग माक्सिंजम जानते ही नहीं या धोखा देने की दृष्टि से वेसा करते हें। ईश्वर 
और धमं माननेवाला अवश्य ही ईश्वरीय नियमों को घमंशास्त्र के रूप में मानता 
है । किसी घमंशास्त्र में किसो की वेध सम्पत्ति का अपहरण करना पाप माना जाता 
है। आँख बचाकर परधन का अपहरण चोयं हैं, आँख के सामने दिन-दहाड़े परकीय 
वेध धन का हरण डाका माना जाता है। तदनुसार ही अदालतों में दण्डविधान किया 
जाता है। हमने परोपकार के लिए ऐसा किया है, ऐसा कहने पर भी अदालतों में 
उसकी सुनवाई नहीं होतो, क्योंकि अपने वेध धन से या दानादि वेधमागं द्वारा प्राप्त 
धन से ही परोपकार किया जाता है, डाका डाळकर नहीं । इसका माक्सँ के यहाँ 
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स्पष्ट उत्तर यही है कि जीता-जागता प्राणी ही आत्मा है। भोतिक देहादि से भिन्नै 
कोई अलोकिक ज्ञान या आत्मा कुछ सिद्ध नहीं होता । जेसे आम की गुठली या 
गुलाब के डण्ठल से पत्ते आदि होते हैं ओर उसीसे सुन्दर फूल फल उत्पन्न होते. हैं, 
वह कहीं बाहर से नहीं आता, वसे ही माता-पिता के खून या शुक्र-शोणित से देह, 
इन्द्रिय, दिल-दिमाग उत्पन्न होता है और उसीसे चेतन या आत्मा को भी उत्पत्ति 
होतो है । अतः आत्मा या ईश्वर कुछ भी तत्त्व नहीं है सुतरां कोई ईश्वरीय नियम 
या शास्त्र मान्य नहीं हो सकता । 
कहा जाता है कि 'देश-काळ-परिस्थिति के अनुसार विभिन्नः प्रकार के 
उत्पादन-साधनों का आविष्कार होता है। तदनुसार ही आथिक परिस्थिति ( माळी- 
हालतों ) में परिवर्तन होता है। तदनुसार ही नियमों, कानूनों में रहोबदल होता 
रहता हैं। हाथ को चक्री, पानी को चकक्री आदि के समय की भी मालो हालत 
दूसरे ढंग की थो | अतः उस समय के कानून भी दूसरे ढंग के थे। अब बिजली को 
चवको का जमाना है, आजको माली हालत दूसरे ढंग की है। आज बड़े-बड़े कल 
कारखानों के प्रभाव से कुछ लोगों के पास अरबों की सम्पत्ति इकट्ठा हो जाती है । 
अधिकांश लोगों के पास जीवन-निर्वाह के लिए भी कोई सामग्री नहीं रह पाती। 
अतः आज पुराने कानूनों से काम नहीं चल सकता | आज सभी उत्पादन-साधनों का 
राष्ट्रोकरण होने पर ही सबके लिए काम एवं दाम का वितरण सम्भव है । पूंजीपति 
मुनाफे के लिए उत्पादन करता है, किन्तु समाजवादी सरकारें राष्ट्र के उपयोग के 
लिए उत्पादन करती हैं, मुनाफा कमाने के लिए नहीं । अतएव इसी पक्ष में बेकारी, 
बेरोजकारी आदि दूर को जा सकतो है। पूंजीवाद में तरह-तरह के गतिरोध खड़े ही 
होते रहते हैं | उत्तमोत्तम मशीनों द्वारा थोड़े व्यक्तियों के द्वारा थोड़े समय में ही 
बहुत अधिक माळ का उत्पादन कर लिया जाता है। उत्तमोत्तम मशोनों के 
आविष्कार के साथ-साथ कामगारों की छंटनी चलती ही रहती है, बाजार में माळ 
पड़ा रहता है । विस्तृत बेकारी के कारण जनसमुदाय क्रयशक्तिहीन हो जाता है। 
बाजारों में माळ को खपत न होने से देशान्तरों के बाजारों में माल भेजना पड़ता 
है। सवंत्र कळ-कारखानों का विस्तार होने से उसका भी द्वार बन्द हो जाता है। 
फिर कारखानों की गति धीमी करनी पड़ती है भोर फिर छंटनी पर ही बळ दिया 
जाता है । इस तरह पूंजीवाद में अनेक गतिरोध अनिवार्य हैं। इसीलिए ईश्वर, धमं 
या तत्सम्बन्धी शास्त्रों को छोड़कर राष्ट्र को शुद्ध भोतिकवादी बनाकर परिस्थिति 
के अनुसार नियमों, कानूनों में क्रान्तिकारी परिवतंन अनिवायं है । इस दृष्टि से आज 
के राष्टीकरण को चोरी या डाका नहीं कहा जा सकता । 
ठोक इसके विपरीत अध्यात्मवाद पर आधृत घर्मनियन्त्रित शासनतन्त्र को 
मानकर रामराज्य, धमंराज्य या ईशवरराज्य की अनिवायं आवश्यकता समझनेवाले 
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लोग कहते हें कि अनादिसिद्ध, आत्मा तथा ईइवर के समान ही उसके नियम भो 
अनादि हैं । आज भी हेतुवेलक्षण्य के बिना कायंवेलक्षण्य कहीं नहीं दीखता । अतः 
विइव-वेचित्र्य के आधार पर उसके हेतु धर्मावमं का वैचित्र्य मानना ही पड़ता है। 
भले ही आज बड़ी-बड़ी मशीनें अचेतन होती हुई भी करोड़ों मनुष्यों के बराबर 
काम कर ले, फिर भी अन्त में उनका निर्माता या संयोजक चेतन मनुष्य हो है । 
भिन्न-भिन्न कल-पुर्जो का आविष्कार, निर्माण, संयोजन चेतन के बिना सम्भव नहीं । 
चन्द्र, सूयं, ग्रह, नक्षत्र, पृथ्वी आदि कौ नियन्त्रित गति, ऋतुओं का परिवतंन समुद्र 
के ज्वारभाटे आदि की स्थिति किसी चेतन नियन्ता के नियम का ही परिणाम हें। 
भले ही पार्थिव या जलीय तत्त्वों पर ही दाहकत्व, प्रकादाकत्व, विशिष्ट अग्नि का 
दरशन होता हे, फिर भी अग्नि पाथिव, जलीय तत्वों से मिन्न हे। उनसे उसकी 
उत्पत्ति नहीं, किन्तु अभिव्यक्ति होती हे। इसी तरह भले ही भौतिक देह या मस्तिष्क 
से ही चेतना को प्रतीति हो, फिर भी वह उनसे उत्पन्न नहीं, किन्तु अभिव्यक्त होतो 
हे ओर वह स्वतन्त्र हे । 


घम राज्य, ईशवरराज्य के विइवासी मानते हें कि आत्मा, ईश्वर ओर उसके 
नियमों को मानकर भी बेकारी, बेरोजगारी दूर की जा सकती है, आथिक असंतुलन 
मिटाया जा सकता है। जेसे तत्तत्‌ यंत्रों के आविषहारक निर्माताओं की निर्दिष्ट 
पद्धति के अनुसार ही उन-उन यंत्रों के संचालन एवं संरक्षण को व्यवस्था मान्य 
होती है, वेसे ही विइवनिर्माता ईश्वर की निर्दिष्ट पद्धति से ही विश्‍व का संवर्धन, 
संचालन एवं रक्षण करना उचित है। उत्पादन एवं आय के अनुपात से टेक्स बढ़ा- 
कर चंदा एवं दान आदि द्वारा सँगृहीत सम्पत्तियों एवं साधनों से बेकारों, बेरोज- 
गारोंकी रोजी एवं काम की व्यवस्था सुसम्पन्न की जा सकती है। फिर प्रत्येक 
उत्पादन-साधनवालेकी अतिरिक्त आय में धर्म, यश, अथ, काम, स्वजन एवं भोग 
के लिए पंचवा विभाजन की शास्त्रसिद्ध व्यवस्था पर चालू करने पर सरलता से 
आधिक असंतुलन दूर किया जा सकता है। असाधुओं का धन हरणकर साघु पुरुषों 
के रोजगार की व्यवस्था शास्त्रसम्मत है । यथा: 


घर्माय यशासेऽर्याय कामाय स्वजनाय च । 
पञ्चधा विभजन्‌ वित्तमिहामुत्र च मोदते ॥ 
_—भाग० ८. १९. ३७ 
योऽत्ाधुस्योऽयंमादाय साधघुम्पः सम्प्रयच्छति । 
स कृत्वा प्लवमात्मानं सन्तारयति तावुभौ ॥ 
| —मनु० ११. १९ 
काम के घण्टों में कमो कर उत्पादनानुसार वेतन, बोनस में वृद्धि करके भी 
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समस्या का समाधान संभव है | अन्त में बेक्रारी बढ़ानेवाले महायंत्रों के निर्माण पर 
भी प्रतिबन्ध आवश्यक है। यद्यपि आधुनिक लोग कहा करते हें कि 'हम इतने भागे 
बढ़ चुके हें कि अब पीछे लोटना संभव नहीं', पर यह निणय बुद्धिमानों का नहीं है। 
सदा ही भागे बढ़ना श्रेयस्कर नहीं होता । यदि आपकी मोटर खन्दक़ या दलदळ के 
पास पहुँच जाय तो आपको पोछे हटना ही चाहिए, आगे बढ़ना बुद्धिमाची नहीं । 
तभी तो गत दिनों भारक्रो में संसार के विद्वान्‌ अणुशक्ति के परीक्षण एवं विकास 
पर प्रतिबन्ध लगाने पर सहमत हो सके। उन लोगों ने समझ लिया कि यद्यपि 
इस दिशा में हम लोग बढ़ चुके हैं, तो भो अब बढ़ना मानवता के लिए खतरा है। 
अतः पीछे हटना ही ठीक है। 
इस तरह आधुनिक शासनःपद्धतियों में पर्याप्त मतभेद को स्थान रहता हे। 

फिर भी शिक्षा के समान ही शासन-पद्धति भी शास्त्रीय घामिक-सिद्धान्तों से 
नियंत्रित एवं शास्त्रानुसारी ही होनी चाहिए । इसीलिए भारतोय दृष्टि से वेद एवं 
तदनुसारी धर्मशास्त्र, नीतिशास्त्र ही मुख्य शासन-विधान हे। अतएव यहाँ विधान- 
निर्मात्री-परिषदु की अपेक्षा न होकर विधाननिणंत्रो-परिषद्‌ ही होती थी । शासनसत्ता 
हथियाने में सिद्धान्त की अपेक्षा अनेक लौकिक स्वार्थो की ही प्रधानता रहती हे। 
ऐसे सभी लोगों से शास्त्रीय संविधान मनवाना सरल नहीं । इसी कारण समय-समय 
पर शासन में अनेक प्रकार के लोगों का प्रवेश होता रहता हे । 
यदि शासन-पद्धति को हृष्टि में रखकर शिक्षा-पद्धति, निर्धारित होगी तो 

शिक्षा बदलने से राष्ट्र की बुद्धि, इच्छा, भावना, संस्कृति स्र कुछ बदलकर अन्त 
में राष्ट्र ही बदल जायगा । अतः शासन भले ही बदल जाय तो भी धमं, संस्कृति, 
सभ्यता तथा राष्ट्र की एकरूपता के लिए शिक्षा-पद्धति का बदलना श्रेयस्कर नहीं । 
इस हृष्टि से कोई हुकूमत मांसमय देह पर ही शासन कर सकेगी ! आध्यात्मिक इष्टि 
से हम स्वतंत्र रह सकेंगे ओर कभी भौतिक पराघीनता को उखाड़ फेंकने का भी 
अवसर मिल सकेगा है। किन्तु शिक्षा, संस्कार इतिहास के बदल जाने पर तो राष्ट्र 
आध्यात्मिक दृष्टि से भी सदा के लिए पंगु हो जाता है । 


धार्मिक स्वतन्त्रता 
इसी प्रकार घमं के सम्बन्ध में राष्ट्र को स्वाधीन रहना चाहिए। धमं पर 
कभी भी शासन का हस्तक्षेप क्षम्य न होना चाहिए | कई बार परिस्थिति के अनुसार 
विदेशी या स्वदेशी विर्धामयों के हाथ में भी शातन जा सकता है। यदि शासन को 
धमं पर हस्तक्षेप करने का अधिकार हो, तब तो घमं की भी स्थिरता न रह 
सकेगी । यदि ओरंगजेब जेसे शासक इस अधिकार का उपयोग करें तो किसी भी 
घर्म के छिए भीषण परिस्थिति उपस्थित हो सकती है। भारतीय परंपरा में तो 
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स्मृतियों में उल्लेख है कि कोई राजा यदि अन्य देश में शासन करने जाय तो वह 
वहाँके धमंगुरुओं के अनुसार वहाँके आचारों को जानकर उनका पाळत करे, 
उनमें हस्तक्षेप न करे : 

थस्सित्‌ देशे य॒ आचारः पारस्पयक्रमागतः । 

तथे परिपाल्योऽसौ यदा स वशमागतः॥ 


शुक्रनीति में भी बहुत से स्मतिविरुद्ध परम्पराध्राप्त आचारों को दण्डक्षेत्र से 
बाह्य माना है। आज भी सु क्षा-परिषद्‌ के 'मानवाधिकार-घोषणापत्र' के अनुसार 
किसी सरकार को किसी थी नागरिक के धामिक-विइवास में हस्तक्षेप करने का 
अधिक्रार नहों है । ऐसी स्थिति में शिक्षा-स्वाधीनता के तुल्य ही धामिक-स्वाधीनता 
भी प्णं स्वतंत्रता का एक अनिवायं अंग है। 


धन की स्प्रतन्त्रता 


इसी प्रकार वेध धन की स्वाधीनता भी प्रत्येक राष्ट्र के लिए अनिवार्य है। 
शिक्षा एवं धमं की स्वाधीनता भी धन की स्वाघोनता के बिना बेकार हो जाती है। 
धन रहने पर ही यज्ञ, दान, मंदिर-निर्माण, भोग-राग शिक्षा-संचाळन आदि संमव 
होता है । लोकतंत्र, जनतंत्र भी व्यक्तिगत वेध धन रहने पर ही चळ सकता है। 
जनतंत्र वहीं रह सकता है जहाँ जनता में नापसन्द सरकार बदलकर मनचाही 
सरकार बना सकने की शक्ति रहे। यह वहीं संभव है, जहाँ जनता स्वतंत्रता से 
निर्वाचन जोत सकती है । यह भी वहीं संभव है, जहाँ निर्वाचन निष्पक्ष एवं सस्ता 
हो ओर जनता के प्रत्येक व्यक्ति के पास निर्वाचन लड़ने का साधन रहे। निर्वा- 
चन-साघनों में धन फा प्रमुख स्थान रहता है। व्यक्तिगत भूमि, सम्पत्ति आदि रहने 
पर ही पोस्टर, नोटिस अखबार, लाउडस्पीकर, जीप, कार्यकर्ता आदि का संग्रह हो 
सकता है। जहाँ निर्वाचन महंगा ओर जनता धनहीन हो, जहां जनता नापसंद सर- 
कार कभी बदल ही नहीं सकती । जहाँ पेट भरने को रोटी, तन ढाँकने को कपड़ा 
तथा बीमार के लिए इलाज मिळना कठिन हो, जहाँ २५०, ५०० २० निर्वाचन की 
जमानत का भी रुपया जुटना कठिन होता है, वहाँ बहुव्ययसाध्य निर्वाचन-विजय 
संभव कहाँ ?? फिर भी मक्कार शासक यही कहते रहते हें कि 'यह जनतंत्र सर- 
कार है, जो चाहे एम० पी०, एम० एछ० ए० बने; राष्ट्रपति, प्रधानमन्त्री बने; सन- 
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चाही सरकार बनाये ओर नापसन्द सरकार बदल दे ४ यह कथन ठीक वैसा ही है, 
जेसे किसी पक्षी के पंख काटकर उसे उड़ने की मुकम्मिछ आजादी दें दो जाय, अथवा 
किसी मनुष्य का पेर काटकर उसे दौड़ने की खुली छूट दे दें। यह सब सिवा 
मक्कारी के कुछ नहीं। इस तरह स्पष्ट है कि धनहीन जनता किसी खू खार शासन 
को भी बदलने में समर्थ नहीं होती । सिर झकाकर सब अत्याचार सहने के सिवा 
उसके सामने कोई चारा ही नहीं रहता । कोई भी आंदोलन बिना.घन के संभव 
नहीं है। 

राष्ट्रिय उत्पादन की दृष्टि से भी नोकरशाही, व्यापार, उद्योग-घन्धों और 
खेती की अपेक्षा छोटी-छोटी समितियाँ एवं व्यक्तिविशेष अधिक लाभदायक सिद्ध 
होते हें । यद्यपि किन्हीं व्यापार आदि विषयों में 'संभूय समुत्थान' ( कम्पनी आदि ) 
का शास्त्रों में समर्थन मिळता है, फिर भी खेती आदि के सम्बन्ध में व्यक्तिगत प्रयतन 
हो अधिक सफल होते हें। आम तोर पर व्यक्तिगत वस्तुओं में लाभ के लोभ एवं 
हानि के डर से प्राणी सावधानी से प्रयत्न करता है। साझ्षेदारी या नोकरशाही 
में वहं सफलता कभी भी नहीं मिळ सकती। 


सुना जाता है कि सोवियत रूस में सामूहिक कृषि-प्रणाळी समाप्त होने जा 
रही है । वहाँ व्यक्तिगत इकाइयों के रूप में खेत बॉट दिये जायेंगे | वहाँ किसानों को 
वचन दे दिया गया है कि खेतों के बड़े प्छाट नहीं बनाये जायेगे ओर न वे राजकोय 
फामों के साथ ही मिळाये जायंगे। संसार के अन्य भागों के किसानों की भाँति ही 
सोवियत किसान भी चाहते रहे हैं कि कृषि पर उनका अधिकाधिक नियंत्रण रहे । 
सन्‌ १९२८ में वहाँ सामूहिक खेती की योजना कार्यान्वित को गयी थी । कहा जाता 
है कि उस समय डेढ़ करोड़ किसान मोत के घाट उतार दिये गये । यह संख्या भी 
वास्तविकता से कम ही है। इसमें उन लाखों व्यक्तियों की गणना नहीं हैं, जिन्हें 
उस कार्यक्रम को लागू किये जाने के बाद दीघंकालीन दुभिक्ष में मोत का शिकार 
बनना पड़ा । तबसे बराबर कृषि में अवनति होती रही हैं । प्रायः इस कमजोरी से 
सभी कम्युनिस्ट देश पीड़ित हैं। कोई भी कम्युनिस्ट देश अपनी जनता को खिलाने 
के लिए स्वावलम्बी नहीं | सबको भी विदेशों से मंगाये गये अन्न पर ही निर्भर रहना 
पड़ता है। 
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कहा जाता है कि ख्‌ झचेव के हटाये जाने का एक यह भी मुख्य कारण था 

कि उनको भी विदेशों से पर्याप्त अन्न मंगाना पड़ा । इतने दिनों के बाद सामूहिक 

खेती रूसी नेताओं को अव्यावहारिक प्रतीत होने छगी। यह ठीक ही है, खेतों को 

व्यक्तिगत सम्पत्ति मानकर किसान जितना श्रम कर सकता है, उतना सामूहिक खेती 

में नहीं । चीनी 'कम्यूनों' में भी यही बात है। इन घटनाओं से उन देशों की आँखें 

खुलनी चाहिए जो व्यक्तिगत खेती को खत्म कर सहकारी एवं सामूहिक प्रणाली 
चलाने जा रहे हैं । 


बड़े उद्योग-घन्धों के लिए भी यही कहा जा सकता है कि वे भी सरकारी 
होने की अपेक्षा व्यक्तिगत रहकर ही अधिक लाभदायक हो सकते हूँ। उसमें कुछ 
अंशों में संभूय समुत्थान ( सामूहिक सिस्टम ) छाभदायक हो सकता है, पर बहु 
सवंथा ऐच्छिक और अपेक्षाकृत सीमित होना चाहिए । व्यक्तिगत छाभ का लोभ एवं 
हानि का डर हर क्षेत्र में प्रगति के लिए अनिवायं अंग है। इस दुष्ट से पूर्वोक्त 
तोन प्रकार की स्वतंत्रताओं प्रापि से ही प्राणो लोकिक-पारलो किक, अभ्युदय-तिःश्रेयस 
प्राकर वास्तविक स्वतंत्रता का सुख भोग सकता है । ७ 


A 
६. वयक्तिक् सम्पत्ति ओर आथिक सन्तुळन 


सम्पत्ति पर वेयक्तिक अधिकार रामराज्य में मान्य है, जब कि भौतिकवादी 
राजनीतियों का विकास इससे विपरीत है। पश्चिम के राजतन्त्र ने अपने ऊपर 
नियामक धर्म के विरुद्ध क्रान्ति को । इसो प्रकार पु जीपतियों ने अपने ऊपर निया- 
मक राज्यशाही के विरुद्ध क्रांति कर पार्लमेण्टरी सरकार को स्थापना की ओर 
'जनतंत्र' का नारा लगाया । फलतः वयक्तिक स्वाथंमूछक शोषण का प्रादुर्भाव 
हुंमा, क्योंकि इन दो फ्रांतियों से व्यक्ति की उद्दाम प्रवृत्तियों पर नियंत्रण करनेवाले 
घमं तथा राज्य दोनों की समाप्ति हो गयी और प्रतियोगगतामूलक, उपयोगितावादी 
जनतंत्र का विकास हुआ । वहाँके समाजशास्त्रयों, अथंशास्त्रियों तथा वज्ञानिकों 
ने अवसर-विशेष के कारण उस भ्रष्ट जनतंत्र का समर्थन किया । 'वेन्थम' जेसे 
उदार विचारवाले व्यक्तिने अधिकतम लोगों के ही सुख की अभिकांक्षा को। 
प्रसिद्ध जीवशास्त्रो 'स्पेंसर' तथा 'डाविन' जसे विद्वानों ने भी 'संघषं में योग्थतम ही 
बच सकता है ओर उसे ही बचना चाहिए! इस सिद्धान्त का प्रतिपादन किया। 
'माल्थस' ने इस भ्रष्ट जनतंत्र से उत्पन्न अवस्था के. असन्तुलन का उत्तरदायी जन- 
संख्या के सिद्धान्त से प्रकृति को बतलाया । 


निष्कषं यह कि घमं तथा राज्यदाक्तियों के नियंत्रण से विहीन वयक्तिक 
सम्पत्तिमूलक जनतंत्रवाद के गभं में शोषण तथा उत्पीड़न का जन्म हुआ | एक ओर 
सन्तरे सड़ रहे थे, तो दूसरी ओर वे लोगों को इळाज के लिए भी नहीं मिलते थे । 
एक ओर कड़ाके के जाड़े में भी महलों के छोग गर्मी से पीडित थे तो दूसरी ओर 
छोग गर्मी के महीनों में भी भूख की ज्वाला से सड़कों पर ठण्डे हो रहे थे। तात्पयं 
यह कि इस परिस्थिति में ऐसे अव्यवस्थित समाज का जन्म हुआ, जिसमें एक ओर 
छोग अतिसुख से दुःखो थे ओर दूसरी ओर मनुष्य जेसी अमूल्य ईश्वर की रचना- 
सात्र “कंकाल को छाया' बनकर माँगर्पात का सन्तुळन-बिन्दु बनी थो | 


प्रतिक्रियास्वरूप समाज ने वेयक्तिक सम्पत्ति के विरुद्ध नारा छगाया। 
सम्पत्ति का समाजीकरण, केन्द्रीकरण, राष्ट्रीकरण, केन्द्रीकरण आदि आथिक 
घारणाए समाज में उठने छगीं। समाजवादी, साम्यवादी, फासिस्टवादी ओर नाजी- 
वादी आदि प्रवृत्तियाँ ऐसे ही विचारों का प्रतिनिधित्व करती थीं । “माक्सं' ने वेय- 
क्तिक सम्पत्ति समाप्तकर सवहारा के अधिनायकत्व का समथंन किया ओर 'लेनिन' 
ने उसका यूरोप के बड़े भभाग रूस पर प्रयोग किया । उसका संघटन 'स्तालिन' ने 
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किया, जिसमें अधिनायकत्व-शासन ने वेयक्तिक सम्पत्ति नष्ट करने का प्रयत्न किया | 
उसे कहाँतक सफलता मिली, वहाँक्री जनता ने किस प्रकार विवरतापूर्वंक रक्त- 
स्नान किया, यह स्वतंत्र विषय है। वहाँकी नागरिक स्थिति उस कुत्त से अच्छी 
नहीं, जिसे खाने-र्प ने, स्नान करने की तो पृण व्यवस्था हो, किन्तु स्वतंत्रता पूर्वक 
टहलने और भ्‌ कने पर पूणं प्रतिबन्ध है ! साम्यवाद पूजी के केन्द्रोकरण का प्रति- 
वाद प्रस्तुत करता है, किन्तु आज विश्व को आथिक व्यवस्थाओं में पूजी का केन्द्री- 
करण स्वय रूस में सर्वाधिक है। जनता के नाम पर लेनिन, स्तालिन ओर ख इचेव 
ने वेसे ही किया ओर कर रहे हैं, जेसे १४वीं शताव्दी में 'लुई' ने भगवान्‌ के नाम 
पर फ्राँस पर शासन किया था। 

कहा जाता है कि रूस में वर्ग, जाति, शोषण के स्रोत तथा पूजीवादी मनो- 
वृत्ति का पूर्ण 'सफाया” हो गया है, फिर भी शासन में खच का सर्वाधिक अंश 
आन्तरिक खुफिया, पु लस आदि पर खचं किया जाता है । मालेनकोव, मोलोतोव, 
बुल्गानिन, खन्‌ चेव जसे माक्संवाद के यशस्वी नेता गद्दार बन जाते हैं। क्या मनुष्य 
पर विश्वास करनेवाले माक्सं कें काल्पनिक 'राज्यविहीन समाज” की ओर रूस के 
जाने का यही मार्ग है? कहने का तात्पर्यं यह है कि वर्थाक्तक सम्पत्ति के उन्मूलन 
का प्रयास तो किया गया है, किन्तु समाज में व्याप्त वेयक्तिक आकांक्षाओं के उन्म्‌- 
लन के लिए सेन्य-शक्ति के अतिरिक्त अन्य किसी मागं का अवलम्बन नहीं किया 


- गया। जो कोई अन्य मागं था, उसे माक्स ने 'अफीम को गोळी' समझा । वस्तुतः 


'अरस्तू' के शब्दों में वेयक्तिक संपत्ति वह दपंण है, जिसमें मनुष्य अपना प्रतिबिब 
देखता है। आगे चलकर उसने कहा है कि 'मनुष्य का जो कुछ अपना है, उसी पर 
वह गवे करता है।' 
रामराज्य में वेयक्तिक सम्पत्ति तो मान्य है, किन्तु उसका सन्तुळन किया 
जाता है। वेयक्तिक सम्पत्ति की उत्पत्ति स्वत्व द्वारा होती है। स्वत्व सात प्रकार 
का हुआ करता है : १. दाय, २. निध्यादि ओर पुरस्कार का छाभ, ३. क्रय द्वारा 
अजन, ४. विजय, ५. सूद, ६. कमयोग ( कृषि आदि ) ओर ७. सत्प्रतिग्रह : 
सप्त वित्तागमा धर्म्या दायो लाभः क्रयो जयः। 
प्रयोगः कमंयोगइच सत्प्रतिग्रह एव च ॥ 
( मनु० १०.११५ ) 
हम देखते हैं कि चेतन से उत्पत्ति, नियंत्रण तथा प्रभुत्व ये तीन बातें अचेतन 
पर होती हें। लोक में भी अचेतन पर चेतन का ही स्वत्व होता है। अतएव उस 
परम चेतन का पुत्र ही इस अचेतन (प्रकृति) का उत्तराधिकारी हुआ । इसलिए 
ब्रह्मा, वशिष्ठ, दक्ष, मनु तथा इक्ष्वाकु में परम्परया उत्तराधिकार का विकास होता 
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है। उससे भो आगे विजय, अजन, दान, पुरस्कार से स्वत्व का विकास हुआ | 
यहीं पर धमं की भी बात आती है। जिसने जसा धर्माचरण किया, उसे वेसा ही 
सुख-साघन ( स्वत्व ) प्रात हुआ । चूंकि शुभाशुभ कर्मो में विभिन्नता है, अतएव 
समष्टि जगत्‌ या व्यक्ति के असाधारण स्वत्व उत्पन्न होने में भी विभिन्नता होगी । 
जिनके शुभाशुभ कर्मों का सन्तुलन पेट भरकर जीनेमात्र तक है, उनको उतना ही 
स्वत्व प्राप्त होगा । 


उत्तराधिकार के साथ उत्तराधिकारी को अपने पूर्वजों के उत्तरदायित्व को 
वहन करना पड़ता है। उसकी अवहेलना पर उर उसे उत्तराधिकार से भी वंचित 
रहना पड़ता है। मरने के समय पिता सम्प्रति कमं करता है। उस समय अपने पुत्रों 
से कहता है: त्वं ब्रह्म, त्वं यज्ञः, त्वं लोकः । पुत्र उत्तर देता है ` महुं न्नः, भहं यज्ञः, 
अहं लोकः ( वृह्‌० उ० १.५.१७ ) । अर्थात्‌ पिता पुत्र से कहता है कि अनधांत वेदों 
का अध्ययन करना, अकृत यज्ञों को सम्पन्न करना, अपूर्ण लोकसम्पादन को पुण 
करना, यह तुम्हारा कतंव्य है ओर पुत्र उसे स्वीकार करता है । ध्यान देने की बात है 
कि यदि पुत्र पिता को आज्ञाओं का पालन नहीं करता तो वह असाधु है। असाघु से 
सम्पत्ति छीनी जा सकती है। इस प्रकार हम देखते हें कि दाय का आधार घमं है। 
घमंहीन होना पशु का लक्षण है और उत्तराधिकारहीन व्यवस्था भी पशुता का 
लक्षण है ; क्योंकि उत्तराधिकार वेयक्तिक सम्पत्ति में ही सम्भव है। मनुष्य में ही यह 
पाया जाता है। पशु में न वेयक्तिक सम्पत्ति-है, न उत्तराधिकार | उत्तराधिकार के 
लिए अपने पिता का पुत्र बनना पड़ता है जिसमें प्रत्यक्ष तथा अनुमान के स्थान पर 
रान्द ( आगम ) प्रमाण की आवश्यकता पड़ती है। यही कारण है कि मनुष्य में शब्द- 
प्रमाण पाया जाता है। अतएव शब्द-प्रसाण मानना मनुष्ण का असाधारण लक्षण 
है । अनुमान तथा प्रत्यक्ष प्रमाण तो पशु भी मानता है। चूँकि मनुष्य आगम-प्रमाण 
मानता है, इसलिए माता तथा भगिनो आदि का व्यवहार भो कर पाता है। किन्तु 
पशु में न आगम-प्रमाण है, न माता-भगिनी का व्यवहार ॥ इस प्रकार कह सकते हैं 
कि आगमःप्रमाण के मिटने पर पशुता का विकास होगा । इसी प्रकार यह भी कह 
सकते हैं कि व्यक्तिगत सम्पत्ति होने पर ही हानि का डर ओर लाभ का लोभ है। 
फलतः सभ्यता के विकास की सम्भावना भी हो सकती है। 


वेयक्तिक सम्पत्ति के मानने पर विषमता का विक्रास होता है। पूंजीवादी 
देशों में इस असन्तुलन को सन्तुलित करने का प्रयास नहीं किया गया । फलतः उसकी 
सारी अच्छाइयाँ बुराइयों में परिणत हो गयीं । किन्तु रामराज्य में आथिक सन्तुलन 
स्थापित करने के लिए धमं तथा राज्यशक्ति द्वारा प्रयास किया जाता है। जहाँ धमं 
ओर राज्यर्‍ाक्ति दोनों की अवहेलना होती है, उसे हम 'अराजकतन्त्र' कहते हैं। 
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सर्वप्रथम हम देखते हैं कि किस प्रकार से धमं के आधार पर आथिक सन्तुळन स्थापित 
किया जाता है। 


भोग के साथ दान, परोपकार, अतिथि-सत्कार, यज्ञादि के द्वारा घामिकता 
तथा सन्तुलन दोनों का विकास होता है । संपूर्ण प्रकृति को ईश्वरमय समझकर तथा 
संपूर्ण जीवमात्र को ईइ्वरांश समझकर उससे बचे हुए अंश का हुषं से स्वोकार करना 
ही रासराज्य की अर्थनीति का मलळमन्त्र है। 


ईशावास्यमिदं सवं यत्किंच जगत्यां जगत्‌। 
तेन त्यक्तेन भुंजीयाः सा गुधः कस्य स्विद्वनम्‌ ॥ 


( इशोष० १. १ ) 


हमारा यही आदश है यही कारण है कि कोई शुद्ध भारतीय एक घूट जळ भी 
पीने लगता है तो उसे भगवान्‌ के चरणों में अपित ओर प्रसाद समझकर पान करता 
है । यद्यपि समाज में व्यष्टि के शुभाशुभ कर्मो के अनुसार विषमता का निर्माण होता 
रहता है, फिर भी प्रत्येक आस्तिक जीव मात्र को बन्धु समझकर ( अघृतस्य पुत्राः ) 


सवंथा समता की ओर अग्रसर होता रहता है। परोपकार एक व्यापक धमं माना 
गया है। 


आत्मनः प्रतिकूलानि परेषां न समाचरेत्‌ । 


जब यह उदार भाव आता है, व्यष्टि अपने को समष्टि का प्रतिबिम्ब अर्थात्‌ विराट के 
रूप में समझने लगता है । नेत्र सूर्य, उदर आकाश, कुक्षि समुद्र, अस्थि पंत, रोमा- 
वलियों वृक्ष इस प्रक्रार के भाव होने पर अपने-पराये का प्रश्‍न ही विलीन हो जाता 
है । उस समय समष्टि-दु:ख में दुखो तथा समष्टि-सुख में सुखी होना पड़ता है। आत्म- 
वत्‌ समस्त ब्रह्माण्ड मे सुख-दुःख के भाव का विकास हाने पर अपने दुःख ओर सुख 
का भाव ही नष्ट हो -जाता है। इस अवस्था में शोषण ओर उत्पीड़न का प्रश्‍न ही 
कहाँ उठ सकता है? यह भाव जहाँतक विकसित होगा, उतने अंश में कल्याण 
अवश्य होगा ॥ 


उपनिषदों में 'मधुविद्या' का उपदेश दिया गया है, जिसका तात्पयं यह है कि 
प्रत्येक व्यक्ति एक दूसरे का सुखसाघन बने । कुटुम्ब, ग्राभ, प्रान्त, राष्ट्र, विश्व, 
पितुलोक, देवलोक, आदिकों के प्रति क्रमशः व्यक्ति में समाज के कल्याण-भावना का 
उदय होना आवश्यक है। एक साधक सोचता है कि हे भगवन्‌! जगत्‌ आपने 
खेलने के लिए खिलोना बनाया | कुछ दुर्बुद्धि उसमें ममता करते हैं। वस्तुतः आप ही 
रचयिता तथा सवंस्व हैं। संपण वस्तु ईश्वरीय है| इस प्रकार सम्पत्ति का राष्ट्रीकरण, 
केन्द्रीकरण तथा समाजीकरण न होकर उसका 'ईश्वरी-करण' होता है । उससे निर्‌ 
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न्तर चिन्ता लगी रहती है कि वस्तु समध्टि-कल्याण में ही उपयुक्त हो । इस कतंव्य- 
पालन में उसे शरीर तक का मोह नहीं रहता । 


यहाँ एक बात ओर ध्यान देने को है जहाँ एक तरफ त्याग, दान, परोपकार, 
आतिथ्य, सेवा आदि द्वारा सर्मा्ट-सेवा का भाव बढ़ाने का प्रयत्न किया गया, वहीं 
दसरी तरफ व्यष्टि को प्रतिग्रह से बचनेके लिए भी उपदेश दिया गया । क्योंकि धर्मा- 
धारित समाजव्यवस्था में निष्क्रियता आकाशकुसुमवत्‌ है। उसमें पुरुषार्थं को 
प्रोत्साहित किया जाता है। उञ्छ तथा िल-वृंत्त को श्रेष्ठ बतलाया गया है। 
कुसू लधान्यज्ञ और कुम्भीधान्यक, ज्यहिक, अशवस्तनिक को उत्तरोत्तर श्रेष्ठ बताया 
गया है। कोपीनवन्तः खल्‌ भाग्यवन्तः यह एक साधारण-सी कहावत थी । स्थिति यह 
होती है कि देनेवालों में त्याग ओर लेनेवालों में लेने से सर्वंथा दूर रहने का प्रयत्न 
होता था । इस घमं के प्रभाव से आथिक सन्तुलन बना रहता था । आध्यात्मिक तथा 
भौतिक अथंनीति में यही अन्तर है कि एक में देनेवालों में देने की होड़ लगती थी, 
किन्तु कोई लेनेवाला नहीं । दूसरे में देनेवाले देने से जान बचाते हैं, किन्तु लेने- 
वाले नारा लगाते हें 'लड़कर लेंगे, मरकर लेंगे! और 'मारकर लेग ।' ऐसे शब्द भी 
धमंशासित राष्ट्र में सुनायी नहीं पड़ते । 


यह तो हुई धर्माधारित समाज की व्यवस्था | व्यष्टि इन सिद्धान्तों को मानने 
में असमथंता दिखाता है, तो राज्यशाक्ति द्वारा इन सिंद्धान्तों के पालन के लिए 
बाध्य किया जाता है। राज्य इस बात की चेश करता है कि प्रत्येक व्यक्ति निर्धारित 
सामान्य जीवनस्तर के सुखसाधन प्राप्त कर सके । इसके अतिरिक्त न तो वह मोटे 
को छोल सकता है, न पतले को मोटा बना सकता है। समाजवादी भी समानता से 
विकास के अवसर को ही समानता को बात स्वीकार करते हैं बात भी ऐसी ही है, 
क्योंकि अतिविषमता मिटायो जा सकती है, लेकिन पुणं समानता कभी स्थापित नहीं 
की जा सकती । विषमता के अतिरेक का प्रश्न अतिरेक ( सरप्छस ) से आरम्भ होता 
है | पुंजीवादी राष्ट्रों में लाभ अर्थात्‌ अतिरेक का बँटवारा नहीं होता । रामराज्य में 
वेयक्तिक सम्पत्ति के होते हुए भी अतिरिक्त का बँटवारा मान्य है ओर वह भी पाँच 
भाँगों में : 
घर्माय यशसेऽर्थाय कामाय स्वजनाय च। 
पञ्चाधा विभजन्‌ वित्तमिहामुत्र च सोदते॥ 
| ( भाग० ८.६९.२७ ) 
घर्मे, यश, मूलसम्पत्ति को रक्षा, स्वजीवनथापन के लिए, उद्योग में लगे 
स्वजनों के लिए ये पाँच भाग हैं। यह विश्‍व की अर्थनीति के लिए धर्माधिष्ठित राम- 
राज्य की अरथंनीति को अपुव देते हैं । 


सा 
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पाँच विभागों में बेंटवारा करते समय एक अंश घनाध्यक्ष के पास स्वतन्त्र हो 
जाता है, अतएव अनावश्यक विषमता का बीजारोपण होता है। उसके लिए व्यवस्था 
यह है कि प्रत्येक ऐसा व्यक्ति जिसके पास ३ वर्ष के लिए पर्याप्त सामग्रो हो जाय, 
ज्योतिष्टोम यज्ञ करे : 
यस्य त्रेवाबिकं भक्तं पर्याप्तं भृत्यवृत्तये। 
अधिकं वापि विद्येत स सोमं पातुमहंति॥ 
( मनु० ११.७ ) 
यह नित्यकमं माना है, अर्थात्‌ अनिवार्य । इस प्रकार पुनः सम्पत्ति का वितरण 
होकर व्यक्त राष्ट्र के सामान्य जीवनस्तर पर पहुंच जाता है। इतने पर भो यदि 
व्यक्ति अतिविषमता की और उन्मुख हुआ और उसके पास सम्पत्ति इकट्ठी होने 
लगी, तो उसका अर्थ यही समझा जायगा कि उसने समाज के साथ चोरी को है। 
अतएव वह चोर है, उसे चोर की तरह दण्ड देकर पेटभर अन्न के मागं पर पुनः छा 
दिया जाय : 
यावद्‌ ज्ियेत जठरं तावत्‌ स्वत्वं हि देहिनाम्‌ । 
अधिकं योऽभिमन्येत स स्तेनो दण्डमर्हति ॥ 
( भाग० ७.१४८) 
जेसा कि बतलाया है, उत्तराविकार के नियम में यह वात है कि उत्तरा- 
घिकारी सर्मा्ट-कल्याणमूक परम्पराओं का अवश्य पालन करे। अन्यथा उसे 
उत्तराधिकार से भी वंचित कर दिया जा सकता है; क्योंकि उस स्थिति में व्यक्ति 
असाधु माना जाता है ओर उससे राज्य द्वारा सम्पत्ति छोनी जा सकती है। लेकिन 
राज्य के लिए यह आवश्यक है कि वह उस ग्म्पत्ति को अपने हाथ में लेकर 
साधु व्यक्ति के हाथ में दे दे। मनुने कहा है: 
योऽसाधुभ्योऽथंनादाय साधुभ्यः सम्प्रयच्छति । 
स कृत्वा प्लवमात्मानं सन्तारयति तावुभौ ॥ 
( मनु० ११. १९) 
र।ज्य आथिक-सन्तुळन को सदा चेष्टा किया करता है । जो व्यक्ति निघेन हो 
गया है, उद्योग में जिसे सफलता नहों मिळो, फिर भी योग्य हो तो राज्य का कतंव्य 
होता है कि उसे बिना व्याज का धन दिळ।ये | इस प्रकार वह सहायता देकर, दिला- 
कर व्यक्ति का उत्थान करता है। हाँ, वह इस बात की चेष्टा करता रहता है कि 
‘सहायता देनेवाला कहों स्त्रयं सहायता पाने को हालत में नआ जाय।' अर्थात्‌ 
'एक वर्गे के व्यक्ति की उन्नति का तात्पयं सम्पूणं समाज को उन्नति है।' यह भाव 
रामराज्य में ही सम्भव है । शास्त्र ओर शास्त्र दोनों के उचित प्रयोग से राज्य-शक्ति 


ओर वेयक्तिक क्षम्मत्ति में ऐवा सम्बन्ध बनता है कि आथिक-संतुळन बना रहे। ० 
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जब हम आथिक-सन्तुलन पर विचार करते हैं, तो धर्मंत्रापेक्ष राज्य पर 
विचार आवश्यक हो जाता है। किन्तु आज वह पश्चिम की प्रयोगशाला का एक 
बहिष्कृत-सा विषय बन गया है । उस पर विचार करना विद्व को पीछे, विनाश के 
गतं में ले जाना माना जाता है। भारतवर्ष में जब घमंसापेक्ष राज्य को बात कही 
जाती है तो तत्काल पश्चिम का दृश्य सामने आता है और भारतीय आधार पर 
बिना विचार किये उसकी इस रूप में उपेक्षा होने लगती है कि लोग इस बिषय पर 
बात भी सुनना नहीं चाहते । इस अवस्था में बड़ी कठिनाई उपम्थित हो जाती है। 
वस्तुतः भारतीय ओर पश्चिमी घर्मसापेक्ष राज्य में महान्‌ और मौलिक अन्तर है, 
इसे भखों से ओझळ नहीं किया जाना चाहिए । 


पश्चिम में जब यूरोप पर यूनानी-राज्य को प्रतिक्रिया हो रही थी ओर 
उसका परयंवसान मध्ययुगीन राजनीति में हो रहा था, तो उस समय राज्य-पुरोहितों 
ओर राजाओं का राज्य और धमंसम्बन्धो एक विलक्षण रूप सामने आया । ईसाई- 
घमं के अभ्युदय के बाद समाज में ईसाई-पुरोहितों का राक्ति-विकास इस रूप में हुमा 
कि वे केवळ राज्याभिषेक को धामिक क्रियाओं का सम्पादन ही नहीं करते थे, 
बल्कि राजाओं के अधिकार का भो निर्णय करते थे। 'पुरोहितों को' संस्था का 
संघटन होने लगा, जिसके प्रधान 'पोप' कहे जाते थे। इनका शासन राज्य से परे 
ओर स्वतंत्र होता था, कहीं तो राज्य से ऊपर भी । आगे चळकर राजाओं ओर 
पोषों में संघर्ष भी हुआ | पश्चिम में पोपों द्वारा संचालित और नियंत्रित राज्य- 
व्यवस्था को 'घमंसापेक्ष-राज्य' कहा गया । जब राजाओं ने पोपों की शक्ति समाप्त 
कर दी ओर उन पर रांजशक्ति का प्राधान्य स्थापित किया, तो राज्यपक्ष से भी दो 
प्रकार के विचारक सामने आये । एक वे जो राज्य-संचाळन में धमं के हस्तक्षेप को 
मान्यता देना चाहते थे ओर दूसरे वे, जो राज्य को शक्ति को चर्च या पोप को शक्ति 
के ऊपर ही नहीं, उसमें संशोधन, परिवर्धन और नियंत्रण की पुर्ण अधिकारिणी भी 
मानते थे । राज्यशक्ति को इस व्याख्या ने घर्मेनिरपेक्ष और सर्वाधिकारवादी राजः 
नीति को जन्म दिया जिसको दोनों धाराएं आज भी विश्व की राजनीति में कायं 
कर रही हैं | 


पश्चिम में धमं के प्रत एक ओर विद्रोह हुआ, जिसका भी राजनीतिक 
, महत्त्व है। पश्चिम में व्यवहृत जितने 'धमं' या, “सम्प्रदाय” थे, वे परिस्थिति-विशेष 
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में व्यक्ति-विशेष से व्याख्यात या उपदिष्ट थे | उनमें मानवक्रल्याण के पर्याप्त तथ्य तो 
थे, किन्तु वे दर्शन का रूप धारण करने में असमर्थ रहे। फळतः उनकी उक्तयाँ ही 
शास्वत सत्य का रूप लेने गीं । अनुयायियों में उन उक्तियों के प्रति शाश्‍त्रतिक 
विशवास भी हो गया, जव कि उतका सम्त्रन्ध शाइततिक शक्ति को उस चिर॑न्तन- 
धारा के साथ कभी भी नहीं हो पाया था, जिसके साक्षात्कार के माध्यम से श्रेय ओर 
प्रेय दोनों का न्रिकाळत्व हस्तामलकवत्‌ स्पष्ट कर सकें | परिणाम यह हुआ कि इतते 
अंश में पर्चिमी घर्म अन्य-श्रद्धा का विषय वनने लगा, जब कि उसके अनुयायी उच्चे 
सार्वकालिक और सार्वजनिक मानने का हठ न छोड़ पाये । प्रकृति के रहस्मों के 
प्रति सहज जिज्ञासा जब वहाँ नया रूप धारण करने लगी, तो वहाँके वम को 
मान्यताओं से विरोध होने लगा । प्रमाण के लिए वहाँको घामिक मान्यता के अनु, 
सार पृथ्वी की आयु ७००० वर्षं की थी । बहुत दिनों तक वेज्ञानिक भी यही रट 
लगाते रहे और समग्र इतिहास इतने ही काल में परयंवसित करते रहे। खेद है कि 
भारतीय विद्वान्‌ आज भी उतने काल के पूर्व के इतिहास को '्रावक़्ालिक इतिहास' 
कहते हें, जब कि पश्चिमी विचारकों ने इस मत में परिवतंन कर लिया है । हाँ, तो 
गलोछियों ने कहा कि (पृथ्वी गोल है ओर सूर्य के चारों तरफ घूमती है।” यह 
मान्यता ईसा की उक्ति के विपरीत थो, अतएव उसे 'नास्तिक' कहकर उसका 
धामिक वध किया गया | लेकिन विज्ञान का चरण आगे बढ़ा। प्रकृति के रहस्य 
जिस रूप में सामने आने लगे, वे “बाबावाक्यं प्रमाणं स्यात्‌” के विपरीत पड़ने 
लगे । विज्ञान को मान्यता को धामिक घोषणाओं से समाप्त किया जाने छगा। 
यद्यपि सत्य के विपक्ष में घोषणाएं तो समाप्त हो गयीं, किन्तु एक गम्भीर प्रभाव 
प्रवाहित हो गया कि विज्ञान पश्चिम में घर्मविरोघी हो गया। फछतः वेज्ञानिक 
क्षमताओं पर विकसित राजनीति में घमं अपांक्तेय बन गया । 


एक तीसरी बात भी महत्त्वपूर्ण हुई, जिसका धर्म का राजनीतिक सम्बन्ध 
निश्चित करने भें प्रमुख हाथ रहा । धमं वहीं भी मात्र उपासना या घा्मक कृत्य के 
रूप में नहीं रहा, उसका सामाजिक प्रयोग में भी हाथ रहा । पश्चिम में जब उसकी 
मान्यता समाप्त होने लगी तो उसने कुछ क्षेत्रों में स्थिर रहने का प्रयास किया, कुछ 
स्थानों में समझोता । जहाँ स्थिर रहने का प्रयास किया, वहाँ शक्तिघरों के पृष्ठपोषक 
के रूप में अपने को स्थिर रखना चाहा । अतएव शक्तिघरों ने शोषण ओर उत्पीड़न 
की वास्तविकता धाभिक व्याख्याओं द्वारा सिद्ध को । फलतः घम शोषकों का दछाल 
या एजेंट बन गया । जहाँ समझोता किया, वहाँ इसने समाज के क्षेत्र से अपने को 
हटाकर मात्र उपासना और कृत्यों के रूप में अवशिष्ट कर लिया । अतएव धमं की 
सामाजिकता समाप्त हो गयो ओर वह केवळ वेयक्तिक रह गया । 

जब भारत में धमं को बात की जातो है, तो आधुनिक विचारकों के सासने 
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तत्काल यही पश्चिमी हृदय ओर विशेषता सामने आने लगती है। वे तुरन्त कह देते 
हें कि “'वेज्ञानिक युग में धमं की क्या आवश्यकता ? घमं वेयक्तिक चीज है, उसका 
राजनीति से क्या प्रयोजन धरम सदा शोषण ओर उत्पीडन की दाइनिक व्याख्या 
करता रहा | आज समाज क्रे विकसित चरण में धर्म का कोई महत्त्व नहीं”, आदि- 
आदि | खेद के साथ कहना पड़ता है कि तथाकथित भारतीय विद्वानों ने कभी भी 
भारतीय ढंग से यदि भारतीय धमं-परंपरा का अध्ययन किया होता तो सम्भव है, 
आजको भारतीय स्थिति में भारतीयता का प्रयोग विश्‍व को नया सन्देश दे सकता। 


जिस सन्दर्भ को हमने ऊार प्रस्तुत किया है, वास्तव में भारत को परम्परा में 
उसका कोई स्थान नहीं। न तो भारत में कभी पोपों-जंसी संस्था रही और न 
वेज्ञानिक सत्य के साथ कभी “बाबावावयं प्रमाणं स्यात्‌” का हठ ही। भारतीय 
धमंशास्त्रों ने कमी शोषण-उत्पीडन का समर्थन नहीं किया । जब हम विश्व में अन्य 
घर्मो की स्थिति देखते हैं, तो 'घामिक अर्थंशास्त्र' नामक कोई वस्तु ही नहीं, जब कि 
भारतीय धमं-विज्ञान' ने जीवन के प्रत्येक क्षेत्र का व्यावहारिक और वेज्ञातिक 
अध्ययन और प्रयोग किया है । 
फलतः धमंसापेक्ष राज्य का तात्पर्यं यह हुआ कि “राजनीति, अर्थशास्त्र, समाज- 
शास्त्र, कला, इतिहास आदि का प्रयोग ओर व्याख्या धम के आधार पर की जाय 
ओर उसे जीवन में व्यावहारिक रूप दिया जाय ।' राज्य इस व्यवस्था का कार्यान्वयन 
भात्र करे, न कि संशोधन, परिवर्तन या परिवधँन । धमं सापेक्ष राज्य का कथमपि यह 
तात्पर्यं नहीं कि किसी धमं या सम्प्रदायविशेष का शासन हो और अन्य धर्मे या 
सम्प्रदाय शासन से दूर और उपेक्षित रहें समाज का जो अंग जिस धमं में विश्वास 
रखता हो, उसे उसके अनुकूल जीवन बिताने की पणं स्वतन्त्रता ओर व्यवस्था होनी 
चाहिए । 'कल्पाणकारी-राज्य' समाज के कल्याण और लक्ष्य की स्वयं व्याख्या करने 
लगता है। इसका फल यह होता है कि वह सामाजिक मान्यताओं में सामाजिक 
संघटनों को मर्यादा के विपरीत परिवत्तेत ओर संशोधन करने लगता है। यहीं हमारा 
उससे विरोध उत्पन्न हो जाता है । 
वस्तुत! समाज में कोन-सा अंश उपेक्षित ओर कोन-सा आवश्यक है, इसका 
निर्णय समाज के घटक स्वयं करें । राज्य केवळ वातावरण प्रस्तुत करे कि समाज में 
स्वयं-संचालन की शक्ति आये । उसके स्वयं-संचाळन में जहाँ बाधा हो, उसे दूर करना 
राज्य का कतंव्य है । इस अवस्था में धमं, परंपरा की रक्षा तो होती ही है, साथ 
ही समाज राज्य की अपेक्षा न कर स्वयं अपनी व्यवस्था करने को शक्ति रखता है | 
नोकरशाही के स्थान पर सहकारिता और सहयोग सहज रूप में सामने आते हैं। 
आज समाज के कार्यो को राज्य ने जितने अंश में अपने हाथों में लिया, उतने अंश 
में समाज निष्क्रिय हो गया है। 
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घमं सापेक्ष राज्य में सबसे बड़ी बाधा यह पड़ती है कि राज्य में विभिन्न घर्मो 
एवं सम्प्रदायों के लोग रहते हैं । यदि उनकी मान्यता में परस्पर विरोध है, तो धर्म॑- 
सापेक्ष स्थिति कंसे चळ सकती है ? दूसरी बात यह कि धर्मसापेक्ष राज्य के कारण 
ही यरोप में धमं के नाम पर संघष ओर लज्जाजनक रक्तपात हुआ है। क्या उस 
स्थिति को पुनः यहाँ भी लाया जाय ? वस्तुतः पद्चिम में धर्मराज्य नहीं, अपितु 
धार्मिकों का सत्ता पर अधिकार प्राप्त करने के लिए संघर्षं था। जिस सम्प्रदाय ने 
राज्य-शक्ति को प्रभावित कर लिया, उसने अन्य सम्प्रदायों के उत्थान में बाधा पहुं- 
चायी । इसमें संघर्ष हुआ | भारतीय धारणा के अनुसार राज्यशक्ति किसी सम्प्रदाय 
के हित का साधन नहीं, उसे तो धर्मानुकूल प्रतिष्ठित करने का प्रश्न है। 


इस प्रश्‍न को व्यावहारिक रूप में समझ लेना आवस्यक है । देश में एक घमं- 
विभाग हो, उसमें सभी धर्मों के मान्य आचार्य प्रतिनिधि रूप में हों! जिस घमं की 
व्यवस्था का प्रश्‍न हो, वे अपना निर्णय दें और राज्य उस निर्णय को कार्यरूप में 
परिणत करे । कहीं-कहीं धर्मो में परस्पर विरोध भी आता है। जसे मुसलमान 
गोहत्या का सम्बन्ध घामिक कृत्य के साथ जोडते हैं ओर हिन्दू गोरक्षा अपना पवित्र 
कतव्य मानते हें। ऐसे स्थलों पर यह बात ध्यान में रखनी पड़ेगी कि ऐसे अंश नित्य- 
धमं हैं या काम्य ? नित्यनकमं वेग्रक्तिक होते हुए भी सामाजिक हो जाते हैं । काम्य-घमें 
सर्वथा वेयक्तिऊ होते हैं समाज के निमित्त से किये कृत्य भी सामाजिक होते हैं । 
यदि व्यक्ति काम्य-कर्मो द्वारा अपना कल्याण करतां है और समाज को हानि पहुंचाता 
है तो आवश्यक है कि ऐसे कृत्यों और घामिक मान्यताओं पर प्रतिबन्ध लगाया 
जाय । जहाँतक ज्ञात है, गो-बलि इस्लाम में विहित नहीं है हो भी तो वह नित्य- 
कम के रूप में नहीं । विश्व के किसी धमं में नित्य-कमे समष्टि-विरोघ में नहीं है ओर 
न उसमें परस्पर संघष है। इस प्रकार की ही राज्य-व्यवस्था को हम 'धमंसापेक्ष 
पक्षपात-विहीन राज्य” कहते हैं। इसीमें अल्पसंख्यकों की मान्यताओं का भी रक्षण 
होगा और वे राष्ट्र के साथ विश्‍वासघात भी नहीं कर सकते | 


'जनसंघ' के समान ही 'स्वतन्त्र-पार्टी' भी धमं का नाम लेती है, फिर भी “राम- 
राज्यपरिषद्‌' से उसका पर्याप्त भेद है । स्वतन्त्र-पा्ी कांग्रेस की कुर्पी का विरोध कर 
रही है ओर परिषद्‌ कांग्रेस के सिद्धान्त का। पार्टी का विचार है कि कांग्रेस अपने 
संविधान का पाळत करे, तो उसका कोई विरोघ नहीं । स्वतन्त्र-पार्टी में आँखें मूंदकर 
सम्मिलित होने की जल्दीबाजी में लोग इस बात पर भी ध्यान नहीं दे रहे हें कि 
पार्टी कर क्या रही है ? इस पर रामराज्य-परिषद्‌ के अध्यक्ष ने आरा के भाषण में 
इत ओर ध्यान आकु्ठ कराया उपक़े कुछ अंश को हम ज्यों-का-त्यों यहाँ दे 


रहे हैं : 
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'स्वतन्त्र-पार्टी कांग्रेस-संविधान को अपना आधार मानती है जिसका परिषद्‌ 
ने विरोध किया । यदि अपने संविधान का पाळन कांग्रेस ने किया, जेसा कि असम्भव 
नहीं, तो स्वरतन्त्र-पार्टी का अस्तित्व कहाँ रह जाता है? स्वतन्त्र पार्टी के कर्णधार 
कांग्रेस का विरोध जिन अंशों में आज कर रहे हैं, उनका बीजारोपण जब हो रहा था 
तो वे भी कांग्रेस एवं कांग्रेसी सरकार में प्रतिष्टित पदों से उनका समथन कर रहे थे । 
पार्टी व्यक्तिगत सम्पत्ति की वकालत करती है, साथ ही गांबीवादी ट्रस्टीशिप भी 
` मानती है, जो व्यक्ति के पक्ष में नहीं है । इतना अवश्य है कि पार्टी उद्योगपतियों 
द्वारा शोषण के लिए “स्वतन्त्र व्यापार और स्वतन्त्र उद्योग” चाहती है, इसीलिए 
उसका नाम स्त्रतन्त्र-पार्टी' रखा गया। अन्यथा नियम ओर लक्ष्य में बधे संघटन को 
स्वतन्त्र केसे कहा जा सकता है?” 

देश के विभाजन के मूळपुरुष राजाजी आज खण्डित भारत को भी खण्ड- 
खण्ड करना चाहते हूँ । देश की राष्ट्रभाषा के प्रश्‍न पर उत्तर'दक्षिण के विषत्रीज का 
आरोपणं आपने ही किया | राजनीतिक सत्ता की प्राप्ति के समय आप अपने को समग्र 
राष्ट्र का नेता मानते हैं, किन्तु हिन्दी के प्रश्न पर अपने को दक्षिणी समझने 
लगते हूं । पटना में उन्होंने कहा था कि 'हम उस क्षेत्र से आते हैं, जिस पर हिन्दी 
नहीं लादी जा सकती ।' यहाँ राजाजी क्षेत्रविशेष के व्यक्ति हो गये | 

वस्तुतः पूंजीपतियों और राजाओं के चंगुल में फंसे राजाजी समग्र राष्ट्र की 
मूर्ति का साक्षात्कार नहीं कर पाते हें। पंजाब के दोरे के समय अक्रालियों की 
खुशामद में उन्होंने पंजाबी सुवे का समर्थन किया, यदापि वे सिख ओर हिन्दू दोनों 
में किसी एक को सन्तुष्ट करने में असमर्थ रहे। जाळंधर में उन्होंने कहा : “यदि तुम 
हमारा सांथ दोगे तो तुम्हें पंजाबी सूबा मिलेगा ।' अमृतसर की सार्वजनिक सभा में 
अपने को सम्भाळते हुए उन्होंने कहा : 'जो उनका साथ “स्वतन्त्रता” के संघर्ष में देगा, 
वह किसी स्थानीय माँग को पुरा करने में समर्थ हो सकेगा ।' इसका स्पष्टीकरण उन्होंने 
वहीं प्रेस-कान्फ्र स में किया : "कोई चीज जिसे समाज चाह रहा है, उसे अवश्य 
मिलती चाहिए । मेरा विश्वास है कि पंजाबी सूबा आ रहा है ।” यहाँ राजाजो ने 
पंजाबी सूबे के साथ उस आधार को स्पष्ट किया, जिससे भारत के पूर्वी और पश्चिमी 
समाज ने जो चाहा था, उसे राजाजी ने दिलाया था अर्थात्‌ पाकिस्तान | आज भी 
केरळ में मुस्छिम-लीग के नेतृत्व का खयाल राजाजो को है, क्योंकि उसक्री भो माँग 
पुरी करनी है। तब ईसाइस्तान का प्रश्‍न भायेगा ओर राजाजो उसका भी नेतृत्व 
करेगे ! 


राजाजी का 'धर्मराज्य” 
अपने मनोरथ के लिए राजाजोने उन उद्देइयों को प्रइ किया, जिससे जनता 
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अपना अस्तित्व जमा सके । उन्होंने कहा : “स्वतन्त्र-पार्टी धमंराज्य चाहती है।” 
'ध्मे राज्य केसा होगा ?' इसको व्याख्या करते हुए आफ्ने “संविधान से सभी घर्मो 
को समानाधिकार की गारण्टी दी है, किन्तु समानाधिकार की पूर्ति न होने से धामिक 
अल्पसंख्यक वर्ग चिल्छ-पों मचाते हैं। हम प्रतिज्ञा करते हैं कि संविधान को सभी 
व्यवस्थाओं को कार्यरूप में परिगत करेंगे।'”” राजाजी का घमंराज्य केवळ अल्प- 
संख्यकों की सुरक्षा के लिए है, जिसमें पाकिस्तान ईसाइस्तान, सिखिस्तान आदि के 
बीज हें, जिसकी स्थापना राजाजी जेते मानवतावादी के लिए आवद्यक है । अन्यथा 
जिस संविधान को व्यवस्थाओं के लिए राजाजी प्रतिज्ञा करते हैं वह देश के ४ करोड़ 
हेन्दू, हिन्दुओं की घामिक मान्यता, जसे उपासना, विवाह, उत्तराधिकार, अन्त- 
जातीय सम्बन्ध आदि में प्रत्यक्ष हस्तक्षेप करता है। अभी जो कुछ शेष है, उसे 
कार्यरूप में परिणत करने के लिए वे प्रतिज्ञा कर रहे हैं। 

धर्मराज्य के लिए मुळ-प्रश्‍न है कि क्या राज्य धर्म में हस्तक्षेप कर सकता है। 
यदि राज्य जनकल्याण के नाम पर घमं में सुधार कर सकता है, तो वह धमं राज्य 
नहीं हो सकता । राजाजी के शिष्य प्रो० रंगा ने पटना में ही कहा कि 'हम कल्याण- 
कारी राज्य का समर्थन करते हैं। इस अवस्था में धर्मराज्य की बात केवळ उप- 
हासास्पद ही है । सबवे बड़ी बात है कि स्वतंत्र-पार्टी गांधीजी की शिक्षा और सिद्धान्त 
को अपना मागदशक मानती है । इधर एक शिष्ध कल्याणकारी राज्य का स्वप्त 
देख रहे हैं और दूसरी ओर गांधीजी के आध्यात्मिक उत्तराधिकारी विनोबाजी ने 
'स्वराज्य-शास्त्र' नामक पुस्तक में 'कल्याणकारी-राज्य' का खण्डन किया है । 


इस प्रकार रामराज्य-परिषद्‌ ओर स्तरतंत्र-पार्टी के तुलनात्मक विवेचन से हम 
देखते हैं कि दोनों में मलभत भेद है | सेद्धान्तिक मतभेद के साथ व्यावहारिक अन्तर 
भो कम नहीं । पार्टी पंजाबी सूब्रा तथा इस प्रकार को अन्य क्षेत्रीय स्वतंत्रता, भाषा- 
वार विभाजन द्वारा देश को एकता समाप्त करने पर लुळी है । राष्ट्रभाषा के विषय में 
उसका दृष्टिकोण असमीचीन ही नहीं, उपेक्षणीय भी है। फतः पार्टी की वर्तमान 
स्थिति के साथ परिषद्‌ का सम्बन्ध होना असंभव है । 

परिषद्‌ के सिद्धांत अत्यंत स्पष्ट और शाश्वत्तिक हें। उसकी मान्यता कमी न 
कभी अवद्य स्वीकार को जायगी । आवश्यकता है वेयं, त्याग ओर छगन से कायं 
करने को | सफलता तो भ्रुव ही है । 

पार्टो के २१ सूत्रों में से मूलभूत कुछ सूत्रों की विवेचना से पार्टी ओर परिषद्‌ 
का भेद स्पष्ट हो जाता है: 

१. सामाजिक न्याय की उपलब्धि में स्त्रतंत्र-पार्टी, जाति, धमं, व्यवसाय, 
राजनीतिक भेद नहीं करना चाहता ।' “सामाजिक न्याय” एक ऐसा शब्द है जिसको 
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व्याख्या निश्चित नहीं । सभी राजनीतिक विचार के लोग उसकी व्याख्या अपने 
आधार पर करते हैं । मावसंवादी भी सामाजिक न्याय मानते हैं, किन्तु उनकी धारणा 
स्वतंत्र-पार्टी के लोगों को मान्य होगो, ऐसा विश्‍वास नहीं होता । अतएव सामाजिक 
न्याय के रूप ओर आघार के विषय में स्पष्टीकरण आवश्यक हो जाता है । सामाजिक 
न्याय के साथ ही अवसर की समानता भो लगा दिया गया है । इससे यह भो ध्वनित 
हो रहा है कि सामाजिक न्याय की स्वतंत्र-पार्टी ऐशी व्यवस्था करता है, जिसमें अव- 
सर की समानता अलग से समझी जा सकती है, यदि उसका सम्बन्ध राजनीतिक 
स्वतवों से है तो सम्भव है, उसमें जाति, व्यवसाय आदि का प्रश्‍न न जाये | किन्तु जब 
उसका सम्बन्ध समाज से होगा तो इस प्रइन को राजनीतिक संघटन सुळझा दे, यह, 
एक ऐसा प्रश्‍न है जिस पर विचार अपेक्षित है। स्वतंत्र-प!टों राज्य के हस्तक्षेप को 
कम से कम मानता है। किन्तु समाज के विषय में वह राजनीतिक दळ अर्थात्‌ राज्य _ 
के अधिकार को मानता है। इस अवस्था में उसका समाजवादी सवंग्राही राज्य के 
साथ सामाजिक प्रश्‍न पर मूलभूत अंश में क्या भेद रहा ? स्वतंत्र-पार्टी ने सामाजिक 
न्याय की जब कोई परिभाषा नहीं दी और उसमें राज्य का हस्तक्षेप मान रहो है तो 
स्पष्ट है कि विवाह, उपासना आदि को यह मानकर उसमें राज्य हस्तक्षेप को 
प्रश्रय देगी । 


इसमें आकर स्तवतन्त्र-पार्टी ने वही रख अपनाया जो हमने ऊपर कहा है। 
वह जनता के कल्याण ओर प्रगति के लिए वेयक्तिक प्रेरणा ओर क्षमता को मुख्य 
आधार मानती है। यदि वह न्यूनतम राज्य-हस्तक्षेप को नीति को मान्यता दे रहा 
है तो सामाजिक कार्यो में वह॒ राज्य या राजनीतिक संघटनों को क्‍यों महत्त्व दे रहा 
है ? वस्तुतः वयक्तिक क्षमता और प्रेरणा के आधार पर व्यक्ति के सुख, प्रगति और 
कल्याण, उद्योग को नहीं छोड़ा जा सकता । अतिव्यक्तिवाद और अतिसमाजवाद 
ओर अतिसमाजवादी मनोवृत्ति से बचकर हमें व्यक्ति, समाज और राज्य के 
सम्बन्धों में प्राचीन भारतीय व्यवस्था के अध्ययन ओर प्रयोग पर ध्यान देना 
आवश्यक होगा । इस सूत्र से भीष्म, मनु, याज्ञवल्क्य ओर वीटल्य की अपेक्ष स्वतंत्र 
पार्टी मिल के अधिक निकट है, जिसकी निर्बाध वेयक्तिक स्वतन्त्रता के हम पक्ष- 
पातो नहीं । 


३ इस सूत्र में दो पक्ष हो गये हैं। प्रथम में कहा गया है कि “कानून तथा 

अन्य प्रतिबन्धक उपायों का अवलम्ब्नन करने के स्थान पर राज्य को मनुष्य के मन 
में निहित तथा परम्परा से प्राप्त उन सेवा-वृत्तियों का उपयोग करना चाहिए जिनके 
पालन में उसे नेतिक, श्रेष्ठता, गौरव, सन्तोष और आतमपूर्ति का अनुभव होता है । 
प्रतिबन्धक उपायों का तात्पयं है, जनता की सद्वृत्तियों पर अविश्वास करना तथा 
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उसे एक राजनीतिक पार्टी का दास बनाना ।” इसके समाधान के लिए द्वितींय पक्ष 
में कहा गया है कि “इसलिए पार्टी गांधीजी द्वारा प्रतिपादित 'ट्रस्टी-शिप' के सिद्धांत 
में विश्वास करती है । 


प्रथम पक्ष में मनुष्य ने निहित भावना और परम्परा को महत्त्व दिया गया 
है | यदि इन दोनों में विरोध उत्पन्न हो गया तो उस आधार पर सेवावृत्तियों का 
उपयोग करना चाहिए, इस पर ध्यान नहीं दिया गया | वस्तुतः मनुष्य के मन में 
निहित भाव तथा परम्परा इनके औचित्य का निर्णय किसी लक्ष्यपुणं आघार पर 
किया जाना चाहिए । ये स्ट्रयं में आधार नहीं हें। यदि आधार नहीं तो मनुष्य के 
मन में निहित भाव तथा परस्परा दोनों अनिदिष्ट दिशा में भी जा सकते हैं जिसका 
सम्बन्ध जीवन के लक्ष्यहीन स्वरूप में पहुँच सक्ता है। फलतः उसकी नेतिक एकता, 
गोरव, सन्तोष और आत्मपू्ति का अनुभव महीं भी हो एकत्ता। वस्तुतः इस धारणा 
से पश्चिम की १९वीं शतो की 'य-द्भाव्यं नीति' का समर्थन होता है। परिषद्‌ 
परम्परा और मानवोय स्वभाव दोनों का निश्चित संविधान के आधार पर आदर 
करती है | यदि वे दोनों शाइवत संविधान को घारणा के विपरीत हैं तो उनमें 
संशोधन भी किया जा सकता है। फछत्त: एक जीवन का लक्ष्य निश्चित होता है 
ओर उसकी उपलब्धि में ही परम्परा ओर मानवीय स्वभाव का उपयोग हो पाता 
है । इस आदर्शवादी धारणा में ही वास्तविक वेयक्तिक क्षमता का निवास ओर 
स्वतन्त्रता का प्रयोग सम्भव हो सकता है। अन्यथा व्यक्ति के मनोभाव परस्पर 
विरुद्ध होकर सपरष्टि-व्यवहार का रूप ही नहीं ले सकते | 
ट्स्टी-शिप : अपने प्रथम पक्ष की पूति के लिए स्वतन्त्र-पार्टी ने गांघीजो के 
टस्टो-सिद्धान्त को आधार बनाया है। पहली वात तो यह हैं कि ट्रस्टी-शिप का 
विचार गांधीजी के समय ही अव्यावहारिक सिद्ध हो चुका था ओर उसका स्पष्टी- 
करण उस समथ भी नहीं हो पाया । जब सिद्धान्त व्याख्यासापेक्ष हो जाते हें तो 
व्याख्याओं में मभेद हो जाने पर सत्पक्ष-ग्रहण करने में असमर्थता होती है। ट्स्टी- 
शिप के सिद्धान्त भी यही हालत है। दूसरी बात यह है कि क्या प्रथम पक्ष में 
उपस्थित धारणा का मेळ गांधीजी के टस्टी-शिप के साथ बठता है? स्पष्टीकरण के 
लिए गांधीजी द्वारा प्रस्तुत ट्रस्टी-शिप के सूत्रों को ज्यों-का-त्यों यहां उद्धत कर 
देना आवश्यक है 
( १) ट्स्टो-शिप वर्तंनान पूंजोवादी व्यवस्था पर आधारित समाज को कल्याण- 
करारी समाज में परिवर्तित करने का एक साधन है। इसमें पूंजीवाद का कोई स्थान 
नहीं होता । इतना अवश्य है कि वह वतमान स्वामित्वप्राप्त वर्ग को सुघरने का अव- 
सर अवश्य देता है । यह इसं- आस्था पर आधारित है कि मानवीय स्वभाव में सुधार 
किया जाना अप्तम्म्रत्र नहीं है । | Ee 
पथ्य 
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( २ ) इससे सम्पत्ति के निजी स्वामित्व के आधार को समाज के हित में 
उपयोगी ( अधिकारों ) के अतिरिक्त मान्यता नहीं दो जा सकती । 


( ३) इसमें सम्पत्ति के स्वामित्व ओर उपयोग के नियमन की बात भी 
असम्मिछित नहीं है। 

( ४ ) अतः राज्य द्वारा नियमित ट्रस्टी-शिप में कोई भी व्यक्ति अपने स्वाथं 
की तृप्ति के लिए अथवा समाज के हित के विरुद्ध सम्पत्ति अपने पास नहीं रख सकता 
ओर न उसका उपयोग ही कर सकता है। 

( ५) जिस प्रकार जीवन-यापन के उचित न्यूनतम वेतन निर्धारित करने का 
सुझाव दिया गया है, उसी प्रकार समाज में किसी भी व्यक्ति द्वारा उप!जित की जाने- 
ज:नेवाली आय की उच्चतम सीमा भी निश्चित की जानी चाहिए । ऐसो न्यूनतम 
ओर उच्चतम आय में जो अन्तर हो, वह उचित हो और समता पर आधूत हो। 
साथ ही समय-समय पर उसमें परिवर्तन होता रहे जिसमें इस अन्तर को पृणंतः 
समाप्त करने का झुकाव हो । 

३. इस सूत्र के अधोन समाज को आवश्यकताओं के अनुसार उत्पादन 
कार्यक्रम निश्चित होगा, न कि निजो सबक या लोभ-लालचर के आधार पर | उक्त 
छः सूत्रों के लिखने का यहाँ मात्र इतना ही तात्पर्यं है कि क्या स्वतंत्र-पार्टी के 
व्यक्तिगत उद्योग के लिए इसमें स्थान है ? कया इसमें परम्परा या मानव के भन में 
निहित भाव को स्थान दिया गया है? यहाँतक् कि राज्य के न्यूनता- हर्तक्षेप बे 
विपरीत स्पष्ट ही राज्य द्वारा नियमित ट्रस्टी-शिप की बात कहो गयो है । इसमें जहाँ 
तक वेयक्तिक सम्पत्ति फा प्रश्‍न है, उसका स्वत्व समाज से बाहर कुछ नहीं है । व्यक्ति 
को केवल सुधरने का अवसर दिया गया है, वह भी केवल उस समय तक जबतक 
राज्यशक्ति हाथ में न आ जाय । राज्यशक्ति हाथ में आने पर राज्य-नियंत्रित ट्रस्टी- 
शिप का रूप शुद्ध समाजवादी हो जाता है जिसका विरोध करने के लिए स्वतंत्र-पार्टी 
कटिबद्ध है । 

ट्स्टीशिप का सिद्धान्त एक प्रकार से स्वतंत्र-पार्टी का मूलाधार है। लेकिन 
उसके लिए पार्टी ने अपने अन्य सूत्रों को पुरक नहीं बनाया, प्रत्युत उसके प्रत्येक 
सूत्र इसका विरोध करते हैं। विशेषकर ६,१०,११ सूत्र ऐसे हैं जो ट्रस्टी-शिप- 
सिद्धान्त के विपरीत आथिक अःयोजन प्रस्तुत करते हैं और वे हो मुख्यरूप से 
आथिक-समस्या के समाघानरूप में प्रस्तुत किये गये हैं। 
| जहाँतक हमारा ट्रस्टो-शिप के साथ सम्बन्ध है, हम मानते हैं कि ट्रस्टो-शिप 

द्वारा वेयक्तिक सम्पत्ति को सुरक्षा सम्मव नहीं । 'ट्रस्टो सम्पत्ति के विक्रय, दान, 
उत्तराधिकार आदि के अंश में स्वत्व नहों रखता, जब कि वेयक्तिक सम्पत्ति केये हो 
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“मुख्य अंग हें। सबसे बड़ी बात तो यह है कि स्वतंत्र-पार्टी विकेन्द्रीकरण मानती है | 

ऐसी स्थिति में ग्रामों'से लेकर नगरों,तक, छोटे उद्योगों से लेकर बड़े उद्योगों तक 
टस्टियों की नियुक्ति का 'चुनाव' होगा या वे 'वंशानुगत' होंगे? “वंशानुगत ट्स्टी' ये 
शव्द ही परस्पर विरुद्ध हैं। वंशानुगत ट्स्टी होता ही नहीं । यदि वह वंशानुगत है 
तो ट्स्टीशिप का सिद्धान्त न होकर केवळ भाव है। अतएव व्यवहार में उसका कोई 
मूल्य नहीं । चुनाव या नियुक्ति के आधार पर आये हुए ट्स्टो कुटुम्त्र कुटुम्ब में होंगे 
या समाज की इकाइयों में । यदि कुटुम्त्र कुटम्ब में ट्स्टियों का चुनाव प्रारम्भ हुआ 
तो षह उपहास से अधिक कुछ नहीं होगा । यदि समूह या समाज की इकाइयों के 
ट्रस्टी की बात सोची जातो है, तो “कम्यूनों' को वही व्यवस्था है जिसका प्रयोग 
कम्यूनिस्ट करना चाहते हैं ओर स्वतंत्र-पार्टी उनका शत्रु नम्बर १ है। स्वतंत्र-पार्टी 
के विधायक चाहे जो सोचें, किन्तु सिद्धान्तों के ब्यवहार और विकास-परंपरा से यही 
निष्क्रषं प्रस्तुत होता है । 


परिपद्‌ ट॒स्टीडिप के सिद्धान्त के स्थान पर “ब्यक्ति-स्वामित्व' ओर "स्वत्व' के 
सिद्धान्त को मानतो है जिसमें उसे सम्पत्ति के वेध संरक्षण, सवर्धत, दान, विक्रय, 
उत्तराधिकार आदि की पणं स्वतंत्रता रहती है। वेधता के तात्पयं में ही लाम पर 
नियंत्रण, उसके त्रितरण तथा उत्पादन की दिशा का निर्धारण इस रूप में होता है कि 
व्यष्टि एवं समष्टि दोनों के हित का समन्वय सम्भव हो जाता है। 


४. पार्टी की मान्यता है कि “जनता में विश्‍वास के आधार पर ही शास- 
कोय नीतियों का निर्माण किया जाना चाहिए । राजकीय प्रतिबंध, वर्ग ओर जाति- 
विद्वेष, कतंव्यों की अवहेलना तथा नागरिक स्वतंत्रता बे मूल्य पर शासनाधिकारियों 
के अघिकार बढ़ाकर शासन को सकल बनाने को नीति अनुचित है ।” लेकिन जनता 
में विशवास का आधार हो क्या हो ? यदि जनता में जाति ओर वगंविशेष हो 
आधार हो जाथ, तो क्या शासन को उसी आधार पर चलना पड़ेगा ? 


पार्टी के प्रत्ये ऊ सूत्र से ध्वनित होता है कि उसके पास जीवन का लक्ष्य ओर 
आधार नहीं है। फडत: वह “जनता के विश्वास ओर मनोभाव' आदि शब्दों को 
आड़ में जनतंत्र की अनौपचारिक स्वतंत्रता का समर्थन करतो है। वस्तुतः “जनता 
के विशवास ओर मनोभाव' बरे और भले दोनों हो सकते हैं। उनका किस आघार 
पर हो प्रयोग किया जाना चाहिए, पार्टी इसके स्पष्टोफरण की ओर ध्यान हो नहीं 
दे रहो है। 

५ पार्टी आध्यात्मिक मूलां को स्थिर रखने, बढ़ाने तथा अपनो संस्कृत 
एवं परंपरा में जो कुछ अच्छा है, उसे सुरक्षित रखने में विश्‍वास रखती है । इसोलिए 
वह जड़त्रादा दर्श को राकना चाहता है । यहाँ दो बातें विचारणोय हैं, पढ्छो तो 
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यह कि आध्यात्मिक मूल्यों को स्थिर रखने तथा बढ़ाने के लिए अपनी संस्कृति में 
जो कुछ “अच्छा” का क्या तात्पयं है? कितना अंश भला है और कितना अंश बुरा 
इसका आधार क्या होगा ? यदि वेद-शास्त्रों के अतिरिक्त किसी अन्य प्रकार के मन- 
मानी आधार को माना गया तो वह परिषद्‌ की धारणा के विपरीत होगा। आगे 
चलकर पार्टी ने गांधीजी तथा उनके विचारों को अपना मागंदर्शेक् माना है। फलत 
अपनी संस्कृति में जो कुछ अच्छा का भी आधार गांधीजी की शिक्षाएँ ही - होगी । 
स्पष्ट है कि इस प्रकार के आधार से किसी भी संस्कृति की अच्छाई और बुराई का 
वास्तविक निर्णय नहीं हो सकता । जो कुछ होगा, वह भ्रांतिमूलक ही होगा । 

दुसरी बात, आध्यात्मिक मूल्यों के स्थिर करने और जड़वादी दशन के रोकने 
` के लिए है। आध्यात्मिक मूल्यों से तथा घामिक भावों से पार्टी का वया अभिध्राथ है, 
स्पष्ट नहीं होता । क्या विद्यालयों में प्रात:काळ प्रार्थना करा देने तथा कुछ महात्माओं 
के, जो गांधीजी की शिक्षा के अनुरूप हों, जीवन-्चरित्र पढ़ा देने से हुँ आध्यात्मिक 
मूल्यों की ,स्थरता सम्भव है? पार्टी एक ओर आध्यात्मिक मूलों की जावश्यकता 
स्वीकार करती है और दूसरी ओर गोवधबन्दी योजना को अस्वोकार करती है। 
फिर भी भारत .में गोवघबन्दी को घामिक प्रइन मानने में असमर्थ स्वतंत्रःपार्टी 
. अपने को धार्मिक प्रश्‍नों के लिए प्रतिनिधि संस्था बनाने की घोषणा करे, यह. कम 
आइ्चय को बात नहीं ! 


. वस्तुतः आध्यात्मिक मूल्यों की अस्थिरता के लिए आवश्यक है कि राजनीति 
अथशास्त्र, समाजशास्त्र, कला आदि सभीको धम के आधार पर स्थिर करना होगा । 
उनके संघटन ओर विचार इसी रूप में डाळने पड़ेंगे । इसके लिए पार्टी के कोई सूत्र 

_ क्रियाशीळ नहीं, न तो उनका घामिक भावों के साथ का तारतम्य है। परिषद्‌ और 
स्वतंत्र-पार्टी में यही मूलभूत भेद है जिससे सभी भेद उत्पन्न हो गये। परिषद्‌ ध्म- 
नियंत्रित व्यक्ति, समाज और राज्य को मानती है, तभी आध्यात्मिक मूल्यों की 
स्थिरता ओर जड़वादी दशन का प्रतिरोध सम्भव होगा । 


. , _ ६. पार्टी वेयक्तिक उद्योगों पर बळ देते हुए मानती है कि “संविधान के 
मूलभूत अधिकारों तथा सुरक्षाओं का, जो सम्पत्ति, व्यापार और नौकरी तथा राज्य 
द्वारा सावंजनिक कार्यो में किसीकी सम्पत्ति ली जाने की दशा में उसे समुचित 
मुआविजा प्रदान करने के सम्बन्ध में स्वीकृत की जा चुकी है, पर्णरूपेण पालन किया 

जाय।” यदि स्वतंत्र-पार्टी चेयक्तिक उद्योग को मानती है तो लाभ के प्रश्‍न पर 
उसका कया अभिप्राय है ? यदि छाम पर ध्यान नहीं दिया जाता तो यह पूंजीवादी 
शोषण का प्रतीक होगा जिसे हम भारतीय संस्कृति और परंपरा से अनुकूल मानने में 

. असमर्थं हैं । यदि उसका सम्बन्ध ट्रस्टो-शिप के साथ लगाया गया तो उसमें वयक्तिक 

'उद्योगों की वेसी अवस्था का, जिसमें स्वत्व हो, कोई सम्बन्ध नहीं। संविधान में 
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'समुचित मुआविजा' नहीं, केवल 'मुभाविजा' शब्द है। यदि मुआविजा द्वारा ही 
सम्पत्ति लेने का अधिकार राज्य का बना रहा तो संविधान के माध्यम से वेयक्तिक 
सम्पत्ति की सुरक्षा कथप्रपि सम्भव नहीं । पार्टी संविधान को मानने के लिए तेयार 
है, लेकिन संविधान में यह स्थिति बनी है कि संसद्‌ जो चाहे कर सकती है। फलत: 
उसमें परिवतंन सम्भव है और हुआ भी है। अतएव पार्टी की उक्त मान्यताओं के 
स्थान पर परिषद्‌ मानती है कि वेयक्तिक उद्योगों की स्थापना के साथ उनके लाभ 
का धमं, यश, अर्थं, ( मूळ सम्पत्ति-रक्षा } स्वजन तथा पुंजी छगानेवाले के लिए 
पाँच विभाग कर उसका वितरण किया जाय । संविधान के आआर पर नहीं, मनु, 
याज्ञवल्क्य तथा अपने धाभिक आघारों पर वयक्तिक स्वत्व की रक्षा की जाय | 

७. पार्टी प्रतियोगी उद्योग द्वारा उत्पादन बढ़ाने तथा विकास करने में विश्वास 
रखती है । व्यापार के क्षेत्र में राज्य के प्रवेश का विरोध करती है । उत्पादन के क्षेत्र 
में उत्पादन और उपभोक्ता को स्वतंत्र चयन का मूलभूत अधिकार मानती है | लेकिन 
इनसे उत्पन्न होनेवाले शोषण के अवसरों पर प्रतिबन्ध की बात नहीं सोचती | 
इसके विपरीत परिषद्‌ व्यापार और उद्योग तथा मूल्यनिर्धारण में भी राज्य के हस्त- 
क्षेप को मानती है। यदि नियमों तथा सामाजिक कल्याण की भावना से परे उद्योग, 
व्यापार की नीति हो तो राज्य हस्तक्षेप कर उन्हें सन्तुलित करे । कुछ अवसरों पर 
जब निजी पुंजी के प्रयोक्ता लाभ के छिए बाजार में, जेसा कि उत्पादक और उप- 
भोक्ता के स्वतंत्र यन में अधिक सम्भव है, शोषण के कारण बनने लगे तो राज्य का 
हस्क्षेप अनिवार्य है । इतना अवद्य है कि राज्य उत्पादनःक्षेत्र में स्वयं प्रतियोगी न 
बने ओर न इस दृष्टि से इन क्षेत्रों में प्रवेश करे | 


परिषद्‌ की दृष्टि से जहाँ साधनों तथा अन्य सुविधाओं के अभाव में निजी 
उद्योग के स्थापन में बाधा ओर कठिनाई हो, राज्य स्वयं उद्योगों की स्थापना कर 
सक्ता है। साथ ही यदि निजी उद्योग तथा व्यापार सामाजिक सन्तुलन को हानि 
तथा स्वयं को लाभ पहुंचा रहें हैं, तो उनमें भी राज्य के उद्योग तथा व्यापार स्थापित 


. कर सकता है। लैकिन जब उक्त स्थितियाँ न हों या समाप्त हो जायें तो राज्य को 


उद्योग, व्यापार, कृषि में प्रतियोगी के रूप में भाग नहीं लेना चाहिए । 


८. करों के विषय में पार्टी ने वतमान सरकार को आलोचना तो को, किन्तु 
विकल्प में अपना कोई रूप नहीं रखा । परिषद्‌ को स्पष्ट घारणा है कि कर उत्पादन 
के अनुपात और आधार पर छगाये जायें । कर बस्तु को उत्पादन-क्षमता तथा उससे 
होनेवाले ळाभ पर लगाना आवश्यक है । कुछ वस्तुएं ऐसी हैं, जिन पर ७५ प्रतिशत 
तक़् कर छगाया जा सकता है; साथ ही कुछ व्यक्ति या समाज ऐसे हें, जिन पर कर 
लगाया हो नहीं जा सकता । क्योंकि वे किसी ऐसे उत्पादन में संग्न नहीं जिनसे 
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लाभ हो । फलतः बुद्धिजीवी तथा श्रमजीबियों से राष्ट्र के लिए बुद्धि तथा श्रम संबंधी 
सेवा ले ली जाय ओर उनको करभार से मुक्त किया आय | साथ ही जो उत्पादन के 
साधनों से लाभ अजित कर रहे हैं, उनपर उत्पादन-क्षमता के आधार पर ही कर की 
व्यवस्था की जाय । 

९, पार्टी सभी विषयों में अपने समक्ष गांधीजी की शिक्षाओं से मार्गदर्शन 
प्राप्त करेगी । इसका तात्प है कि गांधीजी के सिद्धान्त ही स्वतंत्र-पार्टी के वर्तमान 
तथा भविष्य की नीतियों के निर्धाररु हैं । लेकिन गांधीजी के सिद्धान्त स्त्रयं में कभी 
स्पष्ट हो सके हैं नेहरूजो गांधीजी के राजनीतिक उत्तराधिकारी माने जाते रहे । 
स्वतंत्र-पार्टी नेहे की कांग्रेस को गांधीजी को कांग्रेस नहीं भान रही है। नेहरूजो 
स्वतंत्र-पार्टी को गांधीजी से असम्बद्ध मानते थे । इस प्रकार स्वतंत्र-पार्टी और नेहरू- 
जी को कांग्रेस में वीन गांधोजो के सिद्धान्तों पर है ओ! बौच नहीं, इसका निर्णय केसे 
किया जा सकता है? जब आज ही ऐसी स्थिति है तो भविष्य में बया होगा, इसका 
अनुमान लगाना अत्यंत सरछ है | 

वस्तुतः किसी व्यक्ति के सिद्धान्त तात्कालिक होते हैं। उनके आधार पर किसी 
भविष्य की वार्ता सोचना कठिन होता है। अतएन परिषद्‌ किसी व्यक्ति के सिद्धान्तों 
के आधार को न स्वीकार कर त्रिकालाबाधित वेदादि-शास्त्रों के आधा: को ही 
मानती है । गांधीजी के बिचार जितने अंशों में उनके अनुकूळ हों, उनका ग्रहण स्त्रय 
हो जायगा | यदि बे प्रतिकूल हैं तो उचको स्वीकार करने की आवश्यकता ही क्या ? 

यही कारण है कि परिषद्‌ धमंनियन्त्रित ऐसे राज्य की स्थापना करना 
चाहती है जिसमें आध्यात्मिक, सांस्क्तिक, राजनीतिक एवं आथिक सिद्धान्तों का 
पूर्ण संरक्षण एवं सक्रिय प्रवर्तन सम्भव हो । फलतः वतंपान संविधान में सशोधन 
कर उसे शास्त्रों के आधार पर धमं-नियन्त्रित बनाना आवश्यक है । राज्य घमं में 
हस्तक्षेप न करे । अतएव धमं में हस्तक्षेप करनेवाले हिन्दू-विवाह, तलाक, उत्तरा- 
धिकार, मन्दिरप्रवेश आदि कानूनों को रह किया जाथ । गोवघ वंधानिक छप से बन्द 
हो । भारतीय धमंशास्त्रों एवं राजनीतिक शास्त्रों के अनुसार व्यक्तिगत भूमि, सम्पत्ति 
का संक्षरण और शास्त्रीय मागं से बितरण करके आथिक असन्तुलन दूर किया जाय | 

इस प्रकार हम देखते हैं क्रि पार्टी सभी प्रकार की संगतियों, म।धार तथा 
लक्ष्य से स्वतन्त्र है । सम्भवतः इसीलिए उसका नाम 'स्यतन्त्र' रखा गया । अन्यथा 
स्वतन्त्र-पार्टी' नाम का कोई तात्पयं हो स्पष्ट नहीं होता । पार्टी के कुछ अपने ता 


( नियम होंगे । वह उनमें तो परतन्त्र अवश्य होगी । लेकिन स्वतन्त्र-पर्टी उससे भी 


स्वतन्त्र दिखायी पड़ती है । तमी तो हिन्दू-महासभा के भूतपुवं अध्यक्ष और मुस्छिम- 
लीग के कार्यकर्ता एक साथ कन्धेसे कन्धा भिड़ाकर कायं करेंगे, परिणाम तो 
भविष्य पर है । ७ 


र्हा | | 


८ माक्संवाद ओर स्तेतळाना 


वेसे सिद्धान्त की दृष्टि से विचार करने में घटनाओं का अधिक महत्त्व नहीं 
हुआ करता । यदि माक्संवादी दृष्टिकोण ठीक है, तो उनके अनुयायी रूस या चीन में 
मावसंवाद के गुण एवं सुख समृद्धि न हों तब भी उसके लिए मावसंवाद को दोषी नहीं 
ठहराया जा सकता । आज गोतम बुद्ध एवं ईसा के अनुयायी देशों में भी उनके गुण 
कहाँ परिळक्षित होते हैं मनु, शुक्र, वृहस्पत्त, चाणक्य के देश भारत में भी कहाँ 
उनकी नीति सफल हो रही है? अतः यही समझना चाहिए कि ये दोष उन देशों एवं 
समाज के छोगों के हैं, उन मिद्धानतों के नहीं | इसलिए मैंने प्रमाणों के आधार पर ही 
अक्सं के सिद्धान्तों की 'माक्संवाद एवं रामराज्य” में समालोचना की है। तथापि 
प्रायः ६.स्युलिस्ट, सोशलिस्ट सज्जन रूसी स्वर्गं का अधिकाधिक माहात्म्य वर्णन 
करके शी माक्स के सिद्धान्त को सर्वोत्कृष्ट सिद्ध करने का प्रयत्व किया करते हैं । 
साथ ही मावसे के सिद्धान्त का नाम भी जहाँ 'भोतिक इन्द्रवाद' है, वहीं उसका 
नाम 'ऐतिहासिक्र दन्द्रवाद! भी है। कम्युनिस्ट इतिहास का सर्वाधिक महत्त्व मानते 
हें। अतएव इतिहास को कभी उस वाद में दृष्टि से ओझळ नहीं किया जा सकता | 
यद्यपि इतिहास में सत्य की अपेक्षा स्वाथ-विशेष-सिद्धि के लिए असत्यांश अधिक 
होता है, यह मैंने 'माक्संवाद और रामराज्य” में तथा अन्यत्र विस्तार से बतलाया 
है; फिर भी इतिहास उपेक्षणीय नहीं है । 


हाँ, तो रूसी स्वगं कंसा है, यह जितना स्पष्ट सत्य रूसो तानाशाह, 
कम्युनिस्टों की दृष्टि से मानवता का उद्धारक ओर दवी-शक्ति का विशेष प्रतिनिधि 
स्टालिन की पुत्रो जितना आँखों देखा स्पष्ट वणन कर सकती है, उतना ओर कोई 
नहीं । इसी हृष्टि से क्रेमलिन की राजकुमारी स्टालिन को पुत्रो 'स्वेतलाना' को 
अपनी कलम से लिखी अपनो ही बीती-कहानी, आँखों-देखी घटना या अपनी जीवनी 
'स्वेतलाना' पुस्तक से रूसी शासकों के विचारों एवं रूस को कुछ घटनाओं का यहाँ 
उल्लेख किया गथा है। 


एकबार लेनिन से कुछ लोगों ने रूस में दूसरी राजनेतिक पार्टी के न होने 
का कारण पूछा, तो उसने बतलाया कि विभिन्न वर्गों का प्रतिनिधित्व करने के लिए 
ही विभिन्न पाडिशरों को आवश्यकता होती है। रूसमें वगमेद समाप्त हो चुका है, सभी 
शुद्ध साम्प्रत्रादो विवारवारा के हो लोग हैं | अतः यहाँ अन्य वर्गो के प्रतिनिधित्व की 


पड घिचार-पोयूष : आधुनिक वाद 


आवइयकता ही नहों। इसीलिए. यहाँ अन्य पार्टी का न होना भूषण ही है, 
दूषण नहीं ।' 

अन्य कम्युनिस्ट भी प्रायः यही कहा करते हैं । किन्तु प्ररन यह है कि जब 
रूस में वगंभेद समाप्त हो चुका होता तो रूसी शक्तिशाली गुप्तचर-विभाग किसके 
द्वारा किये जानेवाळे किस षड्यन्त्र की खोजबीन करने में दिन-रात अपनी शक्ति का 
व्यय करता ? और फिर विरोधियों के सफाया ( कण्टकशोधन ) का कथा अथे है, 
जो स्टालिन के समय में भी चाळू था ओर अब भी बराबर चालू है? स्वेतलाचा के 
अनुसार स्टालिन की पत्नी, स्वेतलाना की माँ स्टालिन-विरोधियों के सफाया करने के 
गुप्त-अभियान को, जिसमें स्टालिन के लेफिटनेण्ट इच्छा या .अनिच्छा या जी-हूजूरी 
की आदत की वजह से प्रे सहमत रहते थे, “अनावश्यक रक्तपात” की संज्ञा दिया 
करती थी । (पु० ३४) इसीके परिणामस्वरूप उसे भी मृत्यु का शिकार बनना पड़ा। 

आजकल विभिन्न देशों की कम्युनिस्ट-पार्टियाँ निर्वाचन में भाग लेती हूँ 
ओर लोकतन्त्र को बातें भी करती हैं, किन्तु वस्तुतः कम्युनिज्म में 'छोकतंत्र' नहीं 
हुआ करता । वहाँ तो अधिनायकवाद' ही चलता है ।- इसीलिए कम्युनिस्टों का 
बिइवास है कि सवंहारा के डिक्टेटराशिप से ही समाजवाद की स्थापना हो सकती 
है। लोकतंत्र तो वहीं रहता है जहाँ सम्पत्ति-स्वातंत्र्प एवं भाषण-स्वातंत्र्य हो। 
वहीं लोग निर्वाचन में सफलता प्राप्तकर नापसन्द सरकार को हटा मनचाही सरकार 
बना सकते हैं। जहाँ विचार-स्वातंत्र्थ पर पूर्ण प्रतिबन्ध तथा व्यक्तिगत भूमि, 
संपत्ति, कळ-कारखानों, उद्योग-धन्घों का पूर्ण सरकारीकरण हो; व्यक्ति जड़प्राय 
शासनयंत्र का एक नगण्य पुर्जामात्र रह जाय, वहाँ कसा निर्वाचन और केसा मन- 
चाहा शासन-परिवतंन ? आदचयें है कि फिर भी कम्युनिस्ट कम्युनिञ्म में तानाशाही 
न होने को बात करते ही हैं। 


स्वेतलाना ने अपनी कलम से कई जगह स्टालिन को रूस का तानाशाह! 
कहा है । 'रूस के तानाशाह की एक लड़की भी है” { पु० ४८ )। स्वेतलाना के परम- 
प्रिय मित्र एलेक्सी को, जिसे वह अपना पत्ति बनाना चाहतो थी, इस आरोप में 
गिरफ्तार कराया गया कि उसने अपनी बुजुंआ वंश-परंपरा को छिपाया | इसी अप- 
राध में उसे २५ वर्ष का सपरिश्रम कारावास दिया गया ( पृ० ५९ )। 


कम्युनिस्ट रूस को मानवता का उद्धारक एवं मागंदशंक मानते हैं । किन्तु 
यहुदियों के सम्बन्ध में स्वयं 'पोलिटब्यरो' की बेठक में निश्‍चय किया गया कि 'एक 
तिहाई को आत्मसात्‌ कर लिया जायगा ओर एक तिहाई को समाप्त कर दिया 
जायगा' ( पु० ७० )। कम्युनिस्ट सामन्तत्राद को निन्दा करते हुए मानवता एवं 
समानता की बात करते हैं। स्टाछिन ने ग्रेगरो मोरोजोव से, जो कि स्वेतछाचा का 
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स्वयंवृत प्रेमी ओर भावी पति था, न मिलने के लिए स्वेतलाना से कहा कि “तुम्हें 
अपनी हैसियत का भी खयाल है?” इसपर स्वेतलाना ने कहा : “पापा, एक ओर 
आप.साम्यवाद ओर कम्युनिज्म की बातें करते हैं ओर दूसरी ओर गेर-हैसियत की 
बातें ? साम्यवादी होने पर भी आपके मन से सामन्तवादी विचारघारा नहीं गयी ? 
कया सब मनुष्य समान नहीं हैं ?” ( पु० ७६ ) | 


स्टालिन का कहना था कि 'यहूदी हमारी शासन-व्यवस्था में फिट नहीं बेठ 
सकते” ( पृ० ७६ )। रूसी तानाशाहों में भी हिटळर से कुछ कम यहूदियों के प्रति 
घुणा नहीं थी । स्वेतलाना के शब्दों में 'जिन लोगों के बारे में जरा भी बुजुंआ होने 
का शक होता, उनके साथ किस प्रकार चोर-डाकुओं जेसा व्यवहार किया जाता था, 
यह मेने प्रत्यक्ष देखा ।' 


कम्युनिस्ट मजदूरों के ही बळ पर कम्युनिज्म फेछाने का प्रयत्न करते हैं ओर 
साम्यवादी शासन को मजदूरों के लिए दिव्यस्वगं बताते हें। उन मजदूरों की रूस 
में क्या दशा है, यह भी स्वेतलाना से सुनिये । 


“मजदूरों को किस प्रकार'बिना विश्राम किये पिस्तौल की नोक पर काम 
करना पड़ता था, यह भी मेंने देखा ओर देखा कि किसान भी, जो किसी भी देश 
के लिए 'अन्नदाता' ही कहे जा सकते हैं, रूस में किस तरह जीवन व्यतीत करते हें ? 
ओद्योगिक उन्नति के पीछे दीवाने, मजदूरों के कल्पित स्वगं में भूमिहीन किसानों को 
दशा ओर भी दयनीय थी। गाँवों में उनके पास न कुछ खाने को था ओर न कुछ 
करने को । भूख से तंग आकर वे शहरों की ओर भाग रहे थे ओर किसी कारखाने 
में मजदूरी कर जी-तोड़. मेहनत करने के बाद ही अपने पेट का गड्ढा भरने का 
साधन जुटा पाते थे। उबळी जुआर ओर गेहूँ का माँड ही उन दिनों मजदूरों का 
भोजन था । राशन-काडं भी एक तरह का विशेषाधिकार बन गया था। मिळनेवाला 
` राशन इतना थोड़ा होता था कि शायद ही किसीका ठीक-ठीक गुजर चलता हो, 
बिना आटा दिये रेछगाड़ो की सीट मिळना भी मुश्किल था” ( पु० ८३ ) । 

“रान इतना कम पड़ता था कि ग्रेगरी ओर में बारी-बारी से भोजन करते 
थे । दोनों समय भोजन कर सकना उन दिनों बहुत बड़ी विलासिता समझो जातो 
थी । यह है कम्युनिस्टों के बिहिइत साम्यवादी सोवियत रूस का हाल ! परन्तु जनता 
इतनी आतंकित रहती थी कि इस आक्रोश को प्रकट नहीं कर सकती थी । में 
जानती थी कि इस आक्रोश के केन्द्र पापा थे” ( पू० ८४)। “फिर भी में प्रसन्न 
थी । क्रेमिछिन की राजकुमारी के बन्दी-जीवन को अपेक्षा मुझे अभावों से भरा यह 
जीवन सुखकर प्रतीत होता था” ( पु० ८४ )। 

स्वेतळाचा ने ग्रेगरो से शादी कर ळी। वह यहूदी था । स्वेता के लड़का हुआ, 

६९ 
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परन्तु स्टालिन ने कोई प्रतिक्रिया व्यक्त नहीं की | वह कहती है कि जिसने अपने 
प्रतिद्वन्द्वी ट्रास्टर्क्री के हजारों अनुणायियों को इसीलिए नामशेष कर दिया कि उनका 
नेता ट्रास्टसक्री एक यहूदी जमींदार था, वह केसे बरदाश्त करता कि उसका दोहता 
यहुदी हो।' आर्चय है कि भौतिक इन््वाद में जातिवाद कहाँते आ थया ! जाति- 
हीन समाज को स्थापना का जो छोग उद्घोष करते हैं, क्या उनके मतानुसार भी 
जाति के नाम पर एक मानवसमाज का शोषण एवं उत्पीडन करने के छिए इतनी 
योजनाबद्ध प्रक्रिया कार्यान्वित हो सकत्ती है? 

“कुछ दिनों बाद एलेक्सी की तरह ग्रेगरी शी पापा के गुप्तवर-विभाग क 
शिकार बनकर साइबेरिया के यातना-सिविर क्रे हवाले'"""'"""* । कंसो क्रर है 
राजनीति | मेने विह्वल होकर कहा : “पापा, सच बताओ, मेरे ग्रेगरी व 
हुआ ? तुम्हें सब पत्ता है, तुम्हारी मर्जी बिना छस में पता भी नहीं हिल सकता 
{ पृष्ट ८७) । 


| 


स्टालिन ने अपनी पुत्री को अपने क्रेमिलिन महल में ही रख लिया और 
उसका विवाह अपने विश्वसनोय दाँये हाथ ज्दानोव के पुत्र 'यूरी ज्दानोव' से कर 
दिया ओर उसको शादी के उपलक्ष्य सें पांच छाख लोगों को दावल्च दो ! वह भो एक 
दो दिन नहीं, पुरे दो सप्ताह के छिए। “उसमें पापा ने छगधग २ लाख पोण्ड खच 
किये । फ्रेंच, क्रीमियन, स्पेनिश तथा जसत शरायों को नदियाँ बहा दीं? पृ० ९०) । 
कया इस कम्युत्तिस्ट तानाशाह का ठाटनबाट किसी सश्र दशाह से कम 


था ? फिर भी कम्युनिस्ट राजा-जमोंदारों की कुछ राजी स्थितियों को समालोचना 
करते नहीं अघाते और उसे 'शोषण' को संश्च! देते हैं यूरो से भी स्वेतछाता को 
'येकाळरीना' लड़को हुई ( पृ० ९१ )। र 

स्टालिन को मृत्यु के सम्बन्ध में स्वेतळावा ने सम्भावित किया था कि 'कहीं 
ऐसा तो नहीं हुआ कि पापा को विरोधी नेता-एण्डली क्रेमिलिन की सत्ता पर काबिज 
हो गये, पापा.को वही गति हुई जो पापा ने अपने विरोधियों की थी । पापा के चारों 
ओर बुलगानिन, ख्‌ श्‍्चोव, मालेनक्रोब, मोलोतोव बंठे थे। पापा की छाझ के जो 
चारों ओर वेठे, वे सबके सब मुझे मुर्दार मांस खानेवाले गिद्धों की भाँति से दिखाई 
देने लगे” ( पु० ९४ ) । 


सच है जेसे एक जहरीले ब्रिच्छ का पेट फाइकर ही दूसरा जहरीला बिच्छ 
निकलता है, वसे ही एक तानाशाह को समाप्त कर ही तो दूसरा तानाशाह जन्मता 
है । स्टालिन बड़ो गरोबी हालत से इतनी उन्नति कर सका था। स्त्रेता ने लिखा 
है: “पापा के पिता को अधनी रोजो चऊाने के लिए जूते बनाने का काम अपनाना 
पड़ा था ( पृ १०३ ) | उपे १५ साळ तक साइबेरिया को जेछ में बिताना पड़ा, और 
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भी अनेक बार वह जेलों सें र्हा । ख्सी-क्राम्ति के बाद बनी नथी सरकार में १५ 
क नाम पापा का भी था, शायद रूस की जनता ने तभी पहलो बार 
पापा का नाभ जाना ।” 


यद्यपि भा्क्संत्राद के अनुसार व्यक्तिवाद ओर जातिवाद के समान हो 'राष्ट्र- 
दाद' भी है, थही समझा जाता है। पूरे संसार में पूंजीवाद का समूलोन्मूळन हुए 
बिना साम्यवाद के छिए -काल हो माना जाता है। इसीलिए विश्वक्रान्ति की 


I ५ 
अनिवायंता साम्यवादी की जबाद पर रहतो है, तो भी स्टालिन की हृष्टि में यही 
॥ 5 स्व 


बात थी कि ङ्च को झपनी चिन्ता स्वयं करनी होगी। रूस में जो भो प्रणाळी 
चलेगी, वह छती ही होगी, बहो यहाँ टिक सकेगी । समस्या यही थी कि देश को 
अपने पंरों पर केले खड़ा किया जाय । ये ही विचार उसके क्रान्ति के पहले थे, यही 


स्टालिन समझता था कि हम उन्नत्त देशों से १०० या पचास वपं पीछे हैं, 
इसीलिए वह औद्योगिक विकास में जट गया, सामहिक खेती के आन्दोलन में तो 


धनी किसानों का एकदम सफाय कर हो दिया गया । जिन किसानों और ग्रामीणों ने 
शहरों भें जाकर कारखा जदरी करने से इन्कार किया, उनका भी सफाया 
हुआ | निस्संदेह इस प्रकार 
शि \ (प° १०७)। 

झालरी त्रबृत्तियों में मानव-मानव का शोपक वन जाता है, इसीको 


'मात्स्यन्याय' कहा जाता ठै । जसे पानी में रहनेवाली मछलियाँ आपस में ही बड़ी 
छोटियों का भक्षण करती हूँ, जंगलों के खंस्चार जानवरों में भी प्रवल, दुबंल के 


भक्षक्र होते हैं । चूहे को विल्छा, बिल्ले को कुत्ता; कुत्ते को बधेरा, बघेरे को शेर, शेर 
को शादूर्ल, उत्पीड़त करता है। यही स्थिति मनुष्यों में हो जाती हूँ । सब्र एक दूसरे. 


शोषक-भक्षक्त हो जाते हैं | किन्तु किसी तानाशाह की इच्छाएुसार लाखों मानव 
सफाया के नाम पर थोत के घाट उतारे जायें, इसका उदाहरण पशुओं में भी मिना 


इसीछिए तो रानराज्य, धर्मराज्य सें धर्म-निष्ठा ओर ब्रह्म निष्ठा के सम्पादनाथे 
प्रयतत किया जाता है और वर्गविध्वंद्च, वर्गसंघषं, श्वेणोसंघपं को समाप्त कर वग- 
समन्य, श्रेणी-प्ामझ्भत्य, सवे-सोमनस्य को स्थापना के लिए प्रयत्न किया जाता है । 
भक्त धर्माद भगवान्‌ से यही बरदान माँगते हैं कि सम्पूर्ण विश्व का स्वस्ति (कल्याण) 
हो; खरू था दर्जन प्राणी, प्रसन्न ( सज्जन ) बनें; सब आपस में एक दसरे के पोषक 
रक्षक, शुभिन्तक बने; कोई किसीका शोषक या भक्षक़ न बने; सब एक दूसरे के 
पू (6 बते; सत्रका बन भद्वदर्शी हो; सब्रको बुद्धि परमात्मनिष्ठ हो 
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स्वस्त्यस्तु विश्वस्थ खलः प्रसीदतां ध्यायन्तु भूतानि शिव मिथो धिया । 
सनञ्च भद्रं भजतादधोक्षजे मनवेक्ष्पतां नो मतिरप्यहैतुकी ॥ 
( भःग०५ १८. ९ ) 


रामराज्य का स्वप्न देखनेवाले सन्त तुलसी ने रामराज्य का चित्रण करते 
हुए कहा है: 
दयरु न कर काहू सन कोई। राम प्रताप बिषष्रता खोई ॥ 
नहि दरिद्र कोउ दुखी न दीना। नाहि कोउ अबुध न लच्छनहीना॥ 
सब नर कर्राह परस्पर घ्रीति। चलहि स्वधमं निरत स्नति नीति ॥ 
( रामचरित-सानस, उत्तर० ) 


सचमुच वया ईश्वर एवं धम के बिना जड़वादी शासनों में कभी शोषणशून्य समाज 
का बन सकना सम्भव है ?. 


स्वेता ने यह भी लिखा कि “पापा ने जब रूसी बागडोर संभाली तब रूस 
लकड़ी के हल से खेती करता था भोर जब उन्होंने बागडोर छोड़ी तो रूस के पास 
अणु-आयुधों का अभूतपुवं भण्डार जमा था । पहले रूस थरथर काँपता था अब ओर 
देश रूस से थरथर कांपने लगे” ( पृ० १०७ )। स्वेता के अनुसार “जार के समय 
क्रान्ति के बाद विश्वयुद्ध से पूव, विश्वयुद्ध के बाद वहाँ विवादग्रस्त विषयों पर 
अपना अभिमत व्यक्त करना कभी खतरे से खाली नहीं था । लेखक खुलेआम कुछ 
नहीं कह सकते थे । तब उपन्यास के पात्रों के मुख से कथोपक्रथन के रूप में वे अपनी 
बात कहला देते थे ।' 
स्वेतळाना ने संस्कृति एवं सभ्यता पर अपना मत व्यक्त किया है । उसके 
अनुसार संस्कृत का अर्थं होता है, अपने ही अंग से उद्भूत ओर अपने ही अन्दर 
प्रसुप्त एक तत्त्व, जब कि सभ्यता का अथं होता है, कोई ऐसी चीज जो मशीनी हो, 
बाह्रो हो ओर कृत्रिम हो। संस्कृति प्रदेश-विशेष पर निर्भर करती है ओर इसीलिए 
वह किसी खास मिट्टी या परिस्थिति का स्वाभाविक विकाश ही होती है, जब कि 
सभ्यता किसी भोगोलिक् परिस्थिति पर निर्भर नहीं होती । सभ्यता कहीं भी और 
सवंत्र प्रकट हो सकतो है। संस्कृति का अर्थ होता है सृजन और निकाश, जब कि 
सभ्यता का अथं होता है, आविष्कार और भौतिक उन्नति । उदाहरण के लिए यदि 
कोई उड़ना चाहे और हवाई जहाज का आविष्कार कर ले, वह सभ्य कहलायेगा । 
किन्तु यदि उस व्यक्ति के शरीर में अन्दर से ही पँख निकल आयें तो वह संस्कृति 
होगी । सदाचार है, संस्कृति ओर सद्व्यवहार है, सभ्यता । यदि किसी व्यक्ति में 
सदाचार का अभाव हो तो कोई भो व्यक्ति उसे सदाचार नहीं दे सकता । सदाचार 


कर 


~= 


मांक्संवाद ओर स्देतलानां ५४९ 


कहीं बाहर से बटोरा नहीं जा सकता । किन्तु सद्व्यवहार तो किसीको भी एक 
जानवर को भी सिखाया जा सक्ता है। संगीत संस्कृति है, जब कि संगीत का 
विज्ञान या संगोतशास्त्र सभ्यता का एक अंग है। संगीत हर कोई सीख सकता है, 
पर गवेथा हर कोई नहीं हो सकता । इमसेन अमेरिकन संस्कृति का प्रतिनिधि है। 
एडीसन और फेड अमेरिकन सभ्यता के प्रतिनिधि हैं। संसक्ति शाशवतोन्मुख है तो 
सभ्यता निरन्तर गतिशोल। संस्कृति है वेदना ओर अनुभूति तो सभ्यता है बुद्धिवाद 
और विश्लेषण । संस्कृति जेसे संगीत है ओर सभ्यता जेसे छन्द । सभ्य हम जीवित 
प्राणी को बना सकते हैं, किन्तु सुसंस्कृत उनमें से बिरले को ही कर सकते हैं। पोधों 
का हम संस्कार तो कर सकते हैं, पर उन्हें सभ्य नहीं बना सकते। इस प्रकार यह 
सम्भव है कि कोई व्यक्ति अत्यंत सुसंस्कृत तो हो, किन्तु सभ्प नहो । या इससे 
उछटी बात भी हो सकती है। पूव संस्कृति पर जोर देता है ओर पश्चिम सभ्यता 
पर जोर देता है । संस्क्ृति की छाप पड़ती है दिल पर ओर सभ्यता की दिमाग पर | 
पुराने यहूदी लोग मुख्यतः सुसंस्कृत लोग थे। रोमन मुख्यतः सुसभ्य लोग थे, जब 
कि यूनानियों में संस्कृति ओर सभ्यता दोनों ही का एक अडत समन्वय था । इसी- 
लिए 'दोस्तोंएवस्क्री' रूसी-लेख़क के अनुसार संसार का कोई भी राष्ट्र या समाज 
बाहर से आयातित कार्यक्रम के आधार पर नहीं ढाछा जा सकता € पृ० ११४- 
११६ )। 

वस्तुतः भारतीय दृष्टि से तो संस्कृति एवं सभ्यता का समन्वय ही है। दोनों 
एक दूसरे के प्रक ही हैं। देह, इंद्रि, मन, बुद्धि, अहंकार को चेष्टाएँ संस्कृति है; 
क्योंकि संस्कृत व्याकरण के अनुसार 'कुञ्‌' घातु से चिन्‌ प्रत्यय एवं समस्‌ उपसग से 
सुट्‌ आगम होकर 'संस्कृति' शब्द निष्पन्न होता है। 'सम्‌' उपसग परे कृञ्‌' धातु को 
भूषण अर्थ में सुट्‌ का बागम होता है। फलतः समीचीन भूषणभूत कृति “संस्कृति” 
कह्ळातो है। संसार में वही कृति समीचीन ओर भषणभत होती है जिस क्रति में 
प्रत्यक्ष, अनुमान एवं आगम की कसौटी पर लोकिक, पारछोकिक, धार्मिक, आध्या- 
त्मिक, राजनीतिक, अभ्युदय एवं तिःश्रेयस की साधनता सिद्ध हो सके तथा वही 
कृति संस्कृति है। 

चेदिक्ों के यहाँ गृह्य सूत्रों के षोडश संस्कार ओर ४८ श्रोत-संस्कार शास्त्र 
के अनुसार अभ्युदय एवं निःश्रेयस के साधन होते हें। लोक में भी मळापनयन एवं 
अतिशयाधान को 'संस्कार' कहा जाता है। दोनों में ही समीचीनता एवं भूषणता 
होती है । चणं-निघर्षण द्वारा दपंण का संस्कार कर उसे सुन्दर सुशोभित किया 
जाता है। रंगीन चित्रादि के निर्माण द्वारा अतिशयाधान कर हस्तिमस्तक को एवं 
तेळादि द्वारा स्तम्म आदि को संस्कृत किया जाता है। सम्यक्‌ पुण्यजनक साघुशब्दों 
का व्याकरणसूत्रों द्वारा असाधुशब्दों से पृथक्करण ही संस्कृत शब्दों का संस्कार 


न 
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है । जेसे गालिनी ( चाळची ) द्वारा अग्राह्य लुष, शूसी आदि से ग्राह्या चावू आदि का 
पृथक्‌करण संस्कार कहा जाता है, वसे ही मग्राह्य अशुद्ध शब्दों से श॒द्ध शब्दों फा 
पथकूकरण भी विश्वय ही संस्कार है | 

कुछ छोग प्राकृत शब्दों का संस्कार था सुधार कर संस्कत शब्दों का निर्माण 
होना माचदे हूँ। परन्तु यह है। वहा तो संस्कृत को प्रकृति 
मानकर उससे उद्भूत शब्दों को प्राकृत माना जाता है : प्रकृति: शंस्छलन्‌, तस्पा।ूब 
पएाङतस्‌ ॥ 


दवा 


इस तरह लो किक्क-पारछोकिक अभ्युदय एवं निःश्लेयस के हेलुभूत या तदनुकूल 
प्रत्यक्षादि प्रमाणों से सिद्ध ( प्रामाणिक ) देह, इन्द्रिय, सप, शहंकारादि, की चेष्टाएं 
या हलचल संस्क्ृति शब्द से व्यपादि होतो हैं। जसे खान से निकले होरक एवं 
माणिक में संस्कार { खराद आदि ) द्वारा चमक था शोभा बढ़ा दी जाती है, वसे ही 
अविद्या-तत्कार्यात्मक प्रपन्न-प्रम्ण स्वभावणुद्ध अन्तरात्मा को शोभा संस्कारों द्वारा 
व्यक्त की जाती है। तथा च बात्मा को प्रकृति के निम्नस्तरों से भुक्त कर क्रमेण 
ऊपरी स्तरों से सम्बद्ध करमा या प्रकृति के सभी निम्नस्तरों से थू उदे स्वा भा- 
विक अनन्त आमम्द-साख्राज्य के सिहासन पर समासीच रना ही आत्मा का संस्कार 
है। उन्हीं संस्कारों से उपयुक्त कृति संस्कृति शब्द से कही जातो हं । जंसे वेदोक्त 

a gr 


sd 

कम एवं कमंजन्य अहष्ट दोनों ही 'घ्मे' शब्द से व्यवहृत होते हैं, वेले ही संस्का 
एवं संस्कारापयुक्त कृतिर्या दोनों ही संस्कृति! शब्द से कहो जातं 
सांसारिक निम्नस्तरीय सीमाओं में आबद आत्मा वे 
भषणभूत देहादि को कतिया, चेष्टाएं ही संस्कृति हैं । 

इसी तरह 'सभ्यता' शाब्द का अथं भी प्रामाणिक, सुशोभित, हितकारी व्यव- 
हार ही होता है। “सह भान्ति जवा यत्र सा सभा”--एकू साथ एकत्रित होकर 
मनुष्य जहाँ देदोप्यमान होते हैं, उसीको संथा प्री 


श्र 


कहते हैं। सभा में भी जो साघु 
पुरुष होते हैं, वे ही 'सभ्य' कहलाते हैं । सभा वही होती है जहाँ अच्छे लोम बेठकर 
सुशोभित एवं देदीप्यमान हों, जो घार्मिक एवं सदाचारी सु हों। इसीलिए 
कहा गया है 

नसा सभा पत्र न सस्ति वृद वृद्धा घ ते थे न वदन्ति धश्षस्‌ 


~ 


नाऽसो घसो यत्र न सत्यसति न दस्सत्यं यब्छलेनाध्युपेतल ॥ 


अर्थात्‌ वह सभा सभा नहीं, जिसमें बृढ लोग न हों ओर वे वृढ वृद्ध नई 
होते जो घमं को बात म कहें । वह घमं भी धर्म नहीं जिसमें सत्य न हो और बह्‌ 
सत्य सत्य नहीं जिध्षमें छछ-छदू फो मिछाबड हो । एतावता केव्रछ मनुष्यों का 
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"जेसे-तेसे” उनका कहीं एकत्रित हो जानामात्र सभा नहीं । चह तो 'सभाभास' हो 
होती है। इसी तरह एन्यादिकों ने कहा है कि सभा में यातो प्रवेश ही च करना 
चाहिए या फिर वहाँ सम्ज्जप, मंयत्त सत्य वात कहनी च हिए । सथा में घमं से 
उचित बात न बोलता था विरुद्ध अधमं की बात कहना दोनों से हो सनुष्य क्रिल्बिषी 
( पातकी ) होता है: 
सभा वान प्रवेष्टव्या वक्तव्य था सम्तज्जसम्‌ ॥ 
अनुव किल्बिषी ॥ 

सहाभ० ८. १३) 


भारतीय भन्वादिशास्त्रों में धर्ष-अघर्स, न्याय-अन्याय के निर्णय का पवित्र 

जाता है। उपको 'पषंद्‌, या 'परिषद' भी कहा जाता है। 

धर्म-निर्णायक्र-पर्षंद्‌ में तीच-पाँच शिष्ट सदाचारी वेदादिशाध्त्र पारंगत ब्राह्मण बेठते 
[ममा की गये ४ कि राष्ट्र में बुबकजन 'समेय' अर्थात्‌ सम्ब हों । 

आज भी असंपम्त, अनि एवं उच्छ खलता को 'असभ्यता' को संज्ञा दी जाती 
चारी, धामिक, शास्त्रनियंत्रित जीवत को ही सभ्य-जीवन' कहा जाता है । 
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हटिशोण के अनुसार तो धास्त्रप्रभाणानुसारी मनुष्य को 
® ण्‌ { ° दा अगार §§ घास्य [न्तत्य सजब्यत्य अत्पक्षानुधानातु 
सारिणी मतियों के अनुसार तो वावरादि पशु भी व्यवहार करते हूँ, परन्तु नरों का 


व्यवहार तो झास्तानुसारो वृद्धि पर ही चिभर होता है। 
~ = ms Em re न्ति न s 
अतया थन गच्छान्त तत्र गच्छन्त वाचस: । 


शास्त्राणि यन्न गच्छन्ति तन्न गच्छन्ति ते नराः ॥ 
लोकिकं सति जिधर जाती है, उधर जानेवाले वानर होते हैं। शास्त्र 
जिघर जाते हुं, उधर जानेवाले ही नर होते हैँ | 
आहार, निद्रा, भय, मथनादि व्यवहार तो नर ओर वानर दोनों के साधारण 
ही होते हैं धमं ही नर की बसाधारणता या विशेषता है! उसके बिना नर ओर 
वानर में कोई भेद ही नहीं 
आहार-निङ्रा-भय-सेथुनाति सासान्यमेतत्‌ पशुभिनराणास्‌ । 
धर्मों हि तेषासघिको विशेषों धर्मेंण हीनाः पञुभिः समानाः ॥ 
धर्म का बोध शास्त्र से हो होता है। शास्त्र-नियंत्रित मनुष्य ही मनुष्य है । 
उसका समुदाय ही 'समाज' कहलाता है। पशु या पशुप्राय लोगों का समुदाय समाज 
न फहलाकर 'समज' कहलाता 


समाजो मनुष्याणाम्‌ समजः पशुनां सङ्धः । 
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स्वेताने आगे लिखा है कि “रूस के कुछ चतुर साहित्यकार सरकार ओर 
नवीन शासन को प्रशस्तियाँ गा-गाकर सरकारी संरक्षण पा गये, जब कि असली 
प्रतिभाशाली रोटी को भो महताज हो गये । वोरिस पास्तरनाक रूस में शेक्सपियर 
के नाटकों का अनुवाद करके अपनो जीविका चलाते थे, किन्तु प्रच्छञ्त रूप से वे 
अपने हृदय का ददं जिन रचनोओं से उड़ेल रहे थे, वे रूस में प्रकाशित नहीं होती 
थीं। उनकी प्रसिद्ध रचना “डा० जिवागो” में इसी बात का मार्मिक चित्रण है कि 
एक सेनिक तानाशाही में किस प्रकार एक बुद्धिवादी का अन्त हो जाता है। 


डा० जिवागो संसार की सब भाषाओं में अनूदित होकर प्रकाशित हो चुका 
है, किन्तु आजतक वह रूस में प्रकाशित नहीं हो सका । उस पुस्तक पर उन्हें 
'नोबळ-पुरस्कार' भी प्राप्त हुआ, किन्तु रूस के सैनिक साम्यवादी शासन में उनको 
पुरस्कार देने की घटना को भी 'साम्राज्यवादियों का एक षड़यंत्र' घोषित किया 
गया। रूसको सरकार की ओर से उन्हें कभी मान्यता नहीं मिछी। अन्ततः 
“पास्तरनाक” ने नोबछ-पुरस्कार लेने से इनकार कर दिया । "“पास्तरनाक” की 
१९६० में मृत्यु हो गयी तो खसी साहित्यकारों और कलाकारों की भीड़ उमड़ 
पड़ी। सरकारी बिरोध के बावजूद उनके शव को श्रद्धांजलि देने के लिए कई हजार 
से अधिक रूसी पत्रकार, साहित्यकार और बुद्धिजीवी एकत्रित हुए । यह सब देखकर 
में चकित रह गयो। परन्तु हस की जनता के मन पर आतंक की कमी नहीं हुई । 
कोई विदेशी पर्यटक यदि आज भी रूस जाकर “पास्तरनाक” की कब्र पर श्रद्धा 
के फूल चढ़ाना चाहें, तो कोई सामान्य नागरिक यह बताने को तेयार नहीं होगा 
कि पास्तरनाक की कब्र कौन-सी है और कहाँ है? उस युग में कई लेखकों को 
केवळ इसीलिए गोळी से उड़ा दिया गया कि उन्होंने अपनी रचनाएँ रूस से बाहर 
प्रकाशित करायी या प्रकाशनाथं भेजी” ( पु० ११७-१८ ) । 


5 स्टाछिन के समय उन्हें ( स्टालिन को ) सोवियत जनता के पिता के रूप 
में चित्रित किया जाता था | उनके अन्दर एक देवीशक्ति का आरोपण किया जाता . 
था । परन्तु उनके मरने के तीन साल बाद रूस के तत्कालीन सूत्रधार अपनी असफछ- 
ताओं को स्टार पर थोपने लगे । सरकारी इशारों पर लेखकों ने वेसी ही रचना 
छिखती प्रारम्भ कर दीं। “योद्धा पेदा नहीं हुआ करते' उपन्यास में पहली बार 
स्टालिन को खुली समालोचना) की गयी । उन्हीं दिनों बलात्‌ सामूहिक खेती के 
विरोघ में लेखकों ने लिखा ओर स्टालिन पर ही कटाक्ष होता था। मास्क में ये 
भी नारे लगे कि 'लेनिन ने हमें जमीन दी, स्टालिन ने वह्‌ छीन लो” (पृ ११९- 
२० ) । 'स्तब्धता' उपन्यास में साइबेरिया का एक सन्तरी, जो यातना-शिविर तथा 
बळातु श्रम-शिविर में रहा था, एक दूसरे वृद्ध को एक घटना सुनाता है : 
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“हम कुछ सी केदियों के एक झुण्ड को अहाते की तरफ ले जा रहे थे, तमो 
हंगामा शुरू हो गया हर तरफ से ओरतें दौड़ती हुई आयीं। उन्होंने केदियों के झुण्ड 
को घेर लिया, वे रो रही थीं । चिल्ळा-चिल्लाकर अपने-भपने आदमिमों का नाम 
लेकर उन्हें पुकार रही थीं । वे विभिन्न शहरों से आयी थीं । पता नहीं, कहाँ छिपी 
थीं। चीख, क्रन्दन, रुदन, हाहाकार अपने आदमियों की तलाश में उन्होंने केदियों 
की पंक्तियों को छिन्न-भिन्न कर दिया । सन्तरियों ने ओरतों को घकेलना कुरू कर 
दिया | उन्हें भय हुआ कि कहीं ये केदी भाग न जायें। केदियों को हुक्म दिया गया | 
'दोडकर चलो !' कंदी दौड़ने लगे | औरतें भी उनके पीछे भागने ळगों । तब उन्होंने 
रायफलों के कुन्दों से मार-मारकर ओरतों को पीछे हटाना शुरू कियां। तभी मेंने 
एक केदो को जोर-जोर से रोते सुना, केदियों का झुण्ड का झुण्ड रोने लगा | ओरतों 
के कारण वे केदी रो पड़े | अत्र वे अधिक बरदाइत कर सके । वे चिल्लाये कि “तुम 
औरतों को क्यों मारते हो ? हमें उनसे अळविदा तो कह लेने दो ।' पर इसकी कमा 
इजाजत है ? नियम इसकी इजाजत नहीं देता ( पु० १२५) | 

“स्वर्गीय स्वणिम उद्यानों से युक्त, सवंसामग्री,सम्पन्न, सर्वेश्वयंपूर्णं दिव्य महल 
को भी, जहासि कोई भी निकलना न चाहता हो, यदि तार के काँटों से घेरकर 
किसीसे कह दिया जाय कि 'यह सब कुछ तुम्हारा है, खूब आनन्द छो, लेकिन यहाँ 
से बाहर जाने की इजाजत नहीं”, तो उसे वह स्वगं छोड़कर बाहर भागने की इच्छा 
होगी । वह ऐश्वयँ उसे काटने लगेगा, क्योंकि उसमें स्वतन्त्रता नहीं रह गयो जो 
सबसे अधिक मूल्यवान्‌ है ( पृ० १२७) । कभी पापा {स्टालिन ) ने अपनी मित्र 
मण्डली के सामने ख इचेव को भालू-नृत्य दिखाने को विवश किया था । कया ख इचेव 
ने उसी अपमान का बदला लेने के लिए लेनिन की समाधि के पास एक दूसरी समाधि 
में स्टालिन का शांतिपुवंक सोना भी बरदास्त नहीं किया ? ( पु० १५१ )। 

“आखिर बार जब मुझे पापा के पास पहुंचाया गया, उस समय का हृश्य खूब 
याद है। उनकी जबान बन्द थी ओर केवळ आँखें खुली थीं | बार-बार पापा, पापा' 
जोर से बोलने पर भी उनके मुह से आवाज नहीं निकली तो मैंने अपना कान उनके 
मुख के पास लगाया । पापा के होठ कुछ हिले, फिर होठों पर सफेद झाग की परत 
फेल गयी । मैंने एक नजर मुँह लटकाये बेठी गृद्ध-मण्डलो की ओर डाली । खरचेव 
की नजर मुझसे मिली और बह टिक न सकी । इसके बाद पापा की आँखें बन्द हो 
गयीं ओर में पछाड़ खाकर गिर पड़ी |" क्या अब भो खू इचेव को भय है कि कहीं 
किसी दिन में उस रहस्प को प्रकट न कर दूँ ? ( पु० १५१ ) । 

“न्न इचेव-युग समाप्त हो गया । ख्‌ इचेव के रूप में ( रूस में ) जो व्यक्तिवाद 
उभर रहा था, बहो शायद उसके पतन का सबसे प्रमुख कारण भी था (पु० १६३) । 
जो लोग कभी मेरे कृपाकटाक्ष के लिए तरसल्ते थे, हमेशा खुशामद करभे के छिए 

bo 
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मेरे आगे-पीछे घूमा करते थे, अब वे भी मुझसे आँखें चुराते थे, मुझसे बात करते 
डरते थे । यह शायद सरकारी आतंक था, मेरी उपेक्षा थी या बे पापा का प्रतिशोध 
मुझसे लेना चाहते थे ? ( प° १६६ ) । 


“कुछ दिनों वाद मैंने सुना कि सित्यावस्की और एक अन्य प्रगतिशोळ लेखक 
डेनिळ पर मुकदमा चला ओर उन्हें यातना-शिविर में भेज दिया गया । उनका केवळ 
अपराध यह था कि उन्होंने अपनी कृतियाँ प्रकाशनाथं यूरोप भेज दी थीं, क्योंकि 
रूस में उनके प्रकाशित होने की कोई आशा न थो । लेकिन सरार को दृष्टि में यह 
एक राजद्रोह था। यह घटना १९६६ को है। इससे सभी रूस के बुद्धिवादी लेखक 
आतंकित हो गये। सब समझ गये कि सिंहासन पर चाहे जो बेठे, स्टालिन हो, चाहे 
ख ्चेव, चाहे कोसोजिन, साम्यवादो शासन में विचार-स्वा तंत््यं कभी सहन नहीं 
किया जा सकता” ( पु० १६८ ) । 

 स्वेतलाना के अनुसार "'अक्तूब्रर-क्रान्ति के पश्चात्‌ सेनिक साम्यवादी शासन 
के दबदबे में लोग भूखों मर रहे थे। जीवनःस्तर का सर्वथा ह्लास हो रहा था। 
साहित्यिक गतिविधियों का नामशेष रह गया था । समस्त साहित्यिक पत्र-पत्रिकाएँ 
बन्द हो चुकी थीं । पुस्तकों के नाम पर केवल राजनीति के 'पंफलेट' छपते थे । 
अखबार भी कम्युनिस्ट-पार्टी के 'रोजनामचे' मात्र रह गये। विद्यार्जन का कोई 
सिलसिला नहीं था । सोवियत गणराज्य से जसे साहित्य नाम को वस्तु का लोप हो 
गया । जितने विख्यात लेखक थे, यातना-शिविरों. में भेज दिये गये। उसमें 
मास्क़ो ओर पेट्रोग्राट की अपेक्षा रोम, पेरिस, प्राग ओर बलिन में रूसी लेखकों की 
संख्या कहीं अधिक थी । उनमें कितने व्यक्तियों एवं साहित्यकारों ने आत्महत्या की 
या उन्हें गोली से उड़ा दिया गया, इंसका कोई हिसाब नहीं है” ( पृ० ११० )। 
 स्वेतलाना लिखती है: “पापा. की इच्छा के विरुद्ध आचरण करनेवालों का 
हश्र क्या हुआ, यह रूस में मेंने आँखों देखा । में जानती हुँ कि सरकार उस जड़ 
मशीन का नाम है जिसके दिल नहीं होता, फिर वह सरकार चाहे रूस को हो चाहे 
भारत को | { पु० १७५ ) । मुझे लगा कि रूस-सरकार ने शायद मेरे विरुद्ध कोई 
कड़ा कदम उठाने का निश्चय कर लिया है। सम्भव है, में रूस जाते हो गिरफ्तार 
कर ली जाऊं ओर मुझे भी प्रगतिशील लेखक होने के अपराघ में गिरफ्तार कर 
यातना-शिविर भेज दिया जाय ( पु० १७९) । र 

“याद आ रहा है, मुझे अमेरिका से से ढाई गुमा बड़ा लगभग ८७ लाख वग- 
मील में फेला २३ करोड़ की आबादी का अपने जन्म का महान्‌ देश ! उसके बफ से 

ढेके मंदाव ! उकषक़ो' अपार खनिज सम्पदा, उप्तका साहित्य, उसका संगोत, उपके 


लोकनृत्य, उवी संधकात था उपमे डोग, पवन पर प्रकत को चुतोतो देनेवाला 


--..... काया 4 8 488 40409 ESS. ` 
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उनका परिश्रम और उनको विवशत्ता (पु० १८०) | मेरे लेखक मित्रो ओर साथियों, 
में तुम्हें भी भूली नहीं । जानती हूँ कि रूस के बर्फ से ढंके मंदानों पर इस समय 
भेड़िये विचरण कर रहे हैं और सारा देश एक बुद्धिहीन विवश आतंक का शिकार 
है। जानती हूँ, वहाँ लोग मुर्दा शब्दों को पकड़ते हैं, उनके जिन्दा अर्थो को नहीं । 
यह भी जानती हूँ कि आज वहाँ पुलिस, घुड़सवार, सेना को ही प्रथम साहित्यिक 
कृतियों की आलोचना का अधिकार है। जानती हूं, किसी अनचाही उपमा के लिए, 
अवांछित प्रतीक के लिए, अधिकारियों की दृष्टि से अनुचित शब्दालंकार के लिए या 
अभिव्यंजना के लिए तुम्हें जेल में ठंसा जा सकता है । किन्तु यह स्थिति ऐसे ही 
स्थायी नहीं, जेसे कि पतझड़ स्थायी नहीं हुआ करती ( पु० १८१-८२ ) | 


«इस्‌ में व्यक्ति मर चुका है, केवल समाज जीवित है । बिना व्यक्ति के समाज 
केसे जीवित रह सकता हैं, इस बहस में में नहीं पडंगो । अळबत्ता इतना अवश्य 
जानती हूँ कि रूस व्यक्तिगत इच्छा-अनिच्छा में विश्वास नहीं रखता । वहाँ कोई भी 
निर्णय देने में स्वतंत्र नहीं। वहाँ कोई भी व्यक्ति यह मानने को तयार न होगा कि 
बिना सामूहिक निर्णय के, बिना किसी पूर्वनियोजित कार्यक्रम के कोई भी घटना घट 
सकती है । पिछले पचास वर्षो में मुझे यही सिखाया गया है कि सबको एक राय 
होनी चाहिए, सबक्की एक ही राजनीतिक विचारधारा होनी चाहिए । एक ही ढंग का 
संगीत, एक ही ढंग की कविता, एक ही ढंग की कला, सवंत्र एक ही ढंग से सोचने, 
बोलने ओर देखते का तरीका ! पर में यह भी जानती हूँ कि पचास साल लगातार को 
जानेवाली इस कोशिश के बावजूद वहाँ व्यक्ति मुकम्मिळ तोर से मर नहीं पाया । लोग 
व्यक्तिगत, आशा-आकांक्षाओं को न तिलांजलि दे सकते हैं और न उनकी सचाई से 
चकार कर सक्ते हैं | 


“उसी रूस में में जन्मी हूँ, पछी हूँ । मेने भो मार्क्सवाद का खूब अध्यापन किया 
है, किन्तु जब से होश संभाला, कदम-कदम पर व्यक्तिगत बिचारों को खातिर मुझे 
खूब संघर्ष करना पड़ा। मैंने हृदय पर कितने आघात सहे, इसे मेरे सिवा कोन 
जानेगा ? कितनी ही बार वह मानसिक व्यथा के बोझसे टुकड़-टुकड़े हो चुका है। 
पर में लोह-पुरुष को वेटो हूँ न! ओर उसमे भो बढ़कर उस क्रान्तिकारी महिला की 
वेटो हूं जो अपने शक्तिशालो उसो लोहु-पुरुष से भो ळ हा लेने से नहीं घब्ररायी अन्त 
में बेशक वह टूट गयी, किन्तु झुक़ी नहीं । उसी डत्रळ स्टील को घारा मेरे नसों में 
प्रवाहित हो रही है। में जानतो हूँ, रूस के घनी घोरी मझे मेरे व्यक्तिगत विचारों 
को रखने की छूट नहीं देंगे ( पु० १८८ ) । विचार-स्वातंत्रप के लिए में सब परिणाम 
भोगने को तेयार थी। आजादो का असली मतलब भी यही समझतो हूँ कि अपने ढंग 
से सोबने ओर अव्यक्त करवे को आजा।दो हो । यदि ऐवा नहों हो तो सत्र प्रकार 
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की आजादी व्यर्थ है। वह तो गुलामी का ही दूसरा नाम है। बल्कि शरीर की गुलामी 
के बजाय मन की गुलामी तो कहीं अधिक खतरनाक होगी है ( पृ० १८९५ )। मेरी 
एक साध तो अभो बाकी हो है --व्पक्ति का स्वातंत्रय, शोषणरहित समाज, व्यक्ति 
ओर समाज का समन्वय ओर अन्त में निर्मेय तथा सुखी नये मानव का उदय !” 
(पु० १९२ ) | 

वास्तव में स्वेतलाचा ने सिद्धान्त की दृष्टि से कोई नयी बात नहीं कही, विचार- 
स्वातंत्र्य हो, व्यक्ति एबं समाज का समन्वय हो, निरातंक, निर्भय, शांतिपूर्ण ढंग से 
परस्पर एक दूसरे के प्रति सामंजस्य, सौमनस्य की आवना हो, यही विचारकों का 

मन्तब्य है। परन्तु एक प्रगतिशीळ आधुनिकतम देश के स्वें-सर्वा साम्यवादी अधि- 

तायक को प्रिय पुत्री के मुख से वसे विचार अवश्य ही आइचयंजनक हैं। यह तो 
सभी दार्शनिक मानते हैं कि शारीरिक गुलामी से कहीं अधिक भयंकर मानसिक 
गुलामी होती है । फिसीको पराजित कर उसके घर एवं सम्पत्ति पर कोई कब्जा कर 
ळे, उसे हथकडी-वेड़ी से जकड़ दे, उसकी जबान पर ताला लगा दे, तो भी उस 
निगुहीत ब्यक्ति की यह भावना जागरूक रहती है कि यह घर, यह सम्पत्ति मेरी है । 
में जब भी कभी स्त्रतंत्र हो सकूगा हमलावर को पराजित करूँगा । अपनी सम्पत्ति 
अपने घर पर अधिकार प्राप्त करूँगा । परन्तु यदि उस निगृहीत के मस्तिष्क पर 
बिरोघी का अधिकार हो जाय, उसके विचार बदल दिये जायें या क्ळोरोफामं आदि 
भोषधों द्वारा उसके मस्तिष्क को विकृत या बेहोश. कर दिया जाय तो भले ही वह 
शारीरिक दृष्टि से स्वतंत्र हो, उसके हाथ-पाँव बन्धनमृक्त हों; तथापि वह पराधीन 
ही है । वह सम्मत्ति-स्वातंत्र्य की बात भी नहीं सोच सकता | कभो-कभी तो हमला- 
वर को ही मालिक मान बेठता है। 

पाश्‍चात्त्य देशों के बेन्थम, मिल भादिकों ने व्यक्ति-स्वातंत्रप्र का बहुत समा- 
रोह॒ के साथ समर्थन किया था । विशव के महान्‌ विचारक मनु ने स्वतंत्रता को ही 
सुख बतलाया है: | 

सब परवशं दुःखं सवंमात्मनशं सुखम्‌ । ( मनु ० ४.१६० ) 


अर्थात्‌ परवशता ही दुःख है, आत्मवशता ( स्ववशता ) ही सुख । सीमित सत्ता, ज्ञान 
आनन्द, शासन, जीव का रूप हे और निःसीम सत्ता आदि ईइबर का खूप । प्रत्येक 
प्राणी अपनी सत्ता, ज्ञान आदि को निस्प्तीम बनाना चाहता है । कोई भी सीमित सत्ता- 
ज्ञान, सीमित आनन्द, सीमित स्वतंत्रता में सन्तुष्ट नहीं होता । परमात्म-प्रा्ति बिना 
अपणं में पूर्णता नहीं भाती । यद्यपि किसीको राजद्रोह के लिए स्वतंत्र भाषण देने 
की ओर विचार व्यक्त करने की छूट कोई भो शासन नहीं दे सकता । साथ ही माता- 
पिता, गुरुत्रनों तथा लोकिक सुविधाओं एवं ईश्वरीय संविधानरूप शास्त्रों का नियंत्रण 
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भी अनिवायं रूप से सबको मानना पड़ता है, उनका आदर न करने पर तो स्वतंत्रता 
के नाम पर उच्छुङ्कलता को ही बढ़ावा मिलेगा। नियंत्रण बिना पुरुषार्थसिद्धि भी 
दुष्कर ही होती है। फिर भी परमात्म-प्राप्ति के पहले ओर परमात्म-प्राप्ति साघना के 
लिए भी ईइवरोय न्याय एवं मानवता के अनुसार कुछ अनिवार्य स्वतंत्रताएं सभी 
सम्य सरकारों को मान्य हैं ओर होनी चाहिए । 


धन, धर्म एवं शिक्षा की स्वाधीनता सभी सभ्य एवं समुचित स्वाघोनता का 
मूळ है। प्रत्येक व्यक्ति को अपनी वेध एवं बपोती तथा गाढ़े पसीने की कमाई सम्पत्ति 
में स्वाधीनता मिलनी चाहिए । उसीसे वह धर्म, राजनीति आदि में भी प्रगति कर 
सकता है। वसे ही धमं, उपासना आदि को भी स्वतन्त्रता आवश्यक है । अपने- 
अपने विश्वास के अनुसार धर्माचरण, ईइवरोपासना क्रो छूट सबको होनी चाहिए । 
वेदादि-शास्त्रों के अनुसार तो राजा या शासन सब पर हुकूमत कर सकता है, पर 
धमं पर नहीं । धमं में रहोवबदछ करने का अधिकार राजा को नहीं होता, किन्तु 
राजा को ही धर्म-नियंत्रित होना चाहिए | 

इसी प्रकार शिक्षा में भी शासन का हस्तक्षेप अनुचित है । शिक्षा का धमं, 
कर्म, सभ्यता संस्कृति आदि से असाधारण सम्बन्ध रहता है। इसीलिए धमे, अर्थे, 
काम, मोक्ष चतुवर्ग पुरुषार्थ-प्रा्ति का मूल ज्ञान-विज्ञान शिक्षा पर ही निर्भर होता 
है। अत: परम्पराप्राप्त ढंग से ही शिक्षा को व्यवस्था कल्याणकारिणी होती है। 
सा विद्या तन्सतियंया इस शास्त्रवचन के अनुसार विद्या वही है, जिससे घमं-ब्रह्म- 
वृद्धि हो। अतः धर्मनिष्ठा, ब्रह्मोपासना, सदाचार, संस्कृति की पोषक ही शिक्षा 
होनी चाहिए । 


आजकल सरकार शिक्षा पर भी हाबी हो गयी हैं। प्रायः विभिन्न शासन- 
पद्धतियों के लिए विभिन्न पृष्ठभूमि अपेक्षित होती है। धर्मनियंत्रित रामराज्यीय 
शासनपद्धति के लिए अध्यात्मवादो राष्ट्र होना आवश्यक है । घर्मनिरपेक्ष भोतिक- 
' वादी शासन के लिए भोतिकवादो राष्ट्र आवश्यक है। इसीलिए शासन-विघान के 
उपयुक्त राष्ट्र-निर्माण में शिक्षा का उपयोग किया जाता है। परन्तु राज्यलक्ष्मी 
चपला होती है । अतः यदि शासन के बदलने के साथ शिक्षा में परिवर्तन हो तब तो 
घमं, संस्कृति सबमें भो परिवर्तन आ जायगा, क्योंकि शिक्षानुसारिणो बुद्धि एवं 
बुद्ध्यनुसारिणी इच्छाएँ ओर फिर तदनुसार ही सब क्रिया-कलाप होने लगते हैं । 
फिर उससे अनादि या अतिप्राचीन घमं, दर्शन, संस्कृतियां प्रभावित एवं विकृत हो 
जाती हैं । 


रूस, चीन या अन्य देशों में विचार-स्वातन्त्र्य पर प्रतिबन्ध इसीलिए है कि 
परम्पराप्राप्त शिक्षाओं के अनुसार उपदेश के संस्कार-विचार भोत्तिकवादी शासन में 
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फिट नहीं होते। भारत के शासक भी लगभग इन्हीं विचारों से प्रभावित हो रहे हैं, 
पर यहाँके लोग छोकतांत्रिक समाजवाद की बात करते हैं। किन्तु यह भी कोई 
नयी बात नहीं है । मावश्षं ने पहले ही कहा था कि जिन इज्भलण्ड, अमेरिका भादि 
देशों में 'पार्लमेण्टरी' पद्धति प्रचलित है वहाँ लोकतंत्रात्मक ढंग से भी समाजवाद 
लाया जा सकता है। वहाँ वगंसंघषं, वर्गविध्वंस या खूनी-क्रांति के बिना थी समाज- 
वाद को स्थापना हो सकती है। परन्तु लोकतंत्र-निर्वाउन-पद्धति से पार्लमेण्ट में 
बहुमत बनाकर फिर उसीके अनुसार कानून बनाकर वेयक्तिक भूमि, सम्पत्ति, कल- 
कारखानों, उद्योग-धन्घों का अपहरण कर सबका राएष्ट्रीकरण किया जा सक्ता है। 
उसीके अनुसार आजकल कहीं व्यापक रूप से कहीं आंशिक रूप से राष्ट्रीकरण किया 
जा रहा है। 


किन्तु राष्ट्रीकरण या समाजवाद स्वयं में लोकतांत्रिक नहीं होते । कहने के 

लिए वहाँ-विचारस्वातंत्र्य होता है। सबको लेख लिखने, भाषण देने, अखबार, पत्र. 
पत्रिका चलाने का अधिकार होता है, परन्तु परिस्थिति ऐसो बना दी जाती है कि 
वह सब हो नहीं पाता। भूमि, सम्पत्ति का अपहरण होने से प्रायः सब धनहीन हो जाते 

हैं । घन के बिया प्रेस, अखबार, पत्र-पत्रिका केसे चळ सकती हैं ? पोस्टर, नोटिस, 
छाऊडस्पीकर बिना सभा केसे की जा सकती हू? पेसे बिना यह सब केसे हो सकेगा ? 

जहां व्यक्तिगत भूमि, सम्पत्ति, उद्योग आदि होते हैं, वहीं निष्पक्ष सफळ निर्वाचन 

होते हैं। वहीं अखबार, भाषण आदि द्वारा स्वतंत्र प्रचार बौर सताभिव्यक्ति हो 

सकती है। वर्श जनठा को नापसन्द सरकार बदळकर मनचाही सरकार बनाने का 

सार्थक अधिकार रहता है। परन्तु राष्ट्रोकर५ के नाम पर जहाँ जनता घवहीन 

बना दी जाती है, वहाँ तथाकथित अधिक्रार वंसे ही होते हैं, जसे पक्षो के पँख काट- 

कर उसे उड़ने की आजादी देना ओर मनुष्य की टाँग काटकर उसे दौड़ने की खुली 

छुट या मुकम्मिछ आजादो देना। उसी तरह जनता को धनहीन बनाकर, 

उसको अखबार निकालने सभा करने, निर्वाचन लड़कर सरकार बदलने राष्ट्रपति 

या प्राइम मिनिस्टर बनने को मुक्रश्मिछ आजादी देना, शुद्ध धूर्तता, मक्कारी या 

दगाबाजी को छोड़कर ओर कुछ भी नहीं । यद्यपि छोकतान्त्रिक् प्तमाजवादियों के 

यहाँ रूस मादि के समान लेखकों, साहित्यिकों को यातना-शिविरों में तो नहीं भेजा 
जाता और न उनको गोली से ही उड़ाया जाता है, फिर भी उनको बेकार अवश्य 
कर दिया जाता है। सरकारी नोति के समर्थक साहित्यिक लेखक पुरस्कृत होकर 
फलित, प्रफुल्लित होते हैं । स्वतंत्र विचार या भारतीय दाशंनिक, सांस्कृतिक विचार- 
धारावाले लोगों की कृतियाँ प्रकाशित ही नहीं हो पाठीं । बड़े अखबारों, प्रेसों को सर- 
कारी सहायता, विज्ञापन देकर उन पर शासक अपना ही वर्चस्व बनाये रखते हैं । 
उससे भिन्न मत रखनेत्रालों की चर्चा भो नहीं करते । इस तरह व्यक्तिगत सम्पत्ति 
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हरण कर राष्ट्र को निर्धन बता देने के बाद- भाषण-स्वातंत्र्य, निर्वाचन स्वातंत्र्य 
की चर्चा व्यर्थ ही है। भय एवं आतंक से बनायो लोकप्रियता स्थायी नहीं होती । 
यह भी स्टालिन के प्रतिवाद में होनेवाले व्यबहारों से स्पष्ट हो जाता है | 


रूस में ही नहीं, मारत आदि देशों में भी तो बहाँक्रे कम्युनिस्ट स्टालिन को 
मानवता के प्रति वरदान मानते ओर उसक्री प्रशंघा करते नहीं अधाते थे। परन्तु 
जब खन दचेव द्वारा स्टालिन को खुले आम समालोचना का सप्राचार देश-विदेश में 
पहुँचने लगा, तब उनकी स्थिति विचित्र-सी हो गयी । यह आमतोर पर देखा जाता 
है कि किसी प्रभावशाली व्यक्ति के सम्बन्ध में अनेक देवो शक्तियों को कहानियाँ 
जोड़ दी जाती हैं। भारत में एक ही कहानी पृथक-पृथक दो व्यक्तियों में जुड़ी सुनने 
को मिली । उनके माता-पिता के सन्तान नहीं होती थी तो वे एक महात्मा के पास 
गये जो बड़े सिद्ध थे । उनसे सन्तान को प्रार्थना की । उन्होंने कहा : तुम्हारे भाग्य 
में तो सन्तान है ही नहीं ।” माता-पिता ने कहा: “हम तो बिना वरदान लिये 
जायेगे ही नहीं!” महात्मा ने कहा : 'अच्छा, जाओ फिर मुझको हो तुम्हारे यहाँ 
आना पड़ेगा ।' दूसरे दिन देखा गया तो वहाँ महात्माजी का शव ही पड़ा मिला, 
बाद में जो सन्तान उत्पन्न हुई, उसे महात्माजी का ही प्रादुर्भाव माना गया । अतः 
स्टालिन को राष्ट्रपिता और देवीशक्ति का विशेष प्रतिनिधि माना जाना आइचयं की 
वात नहीं । 


'स्वेतलान!' पुस्तक से यह भी स्पष्ट हो जाता है कि रूस में वैयक्तिक खेती 
के स्थान में सामूहिक खेती पर पहले बहुत बळ दिया गया था ओर उसके लिए 
सम्पन्न किसानों को अपना सर्वस्त्र गवाना पड़ा था। उसके कारण करोड़ों को 
बेकारी तथा मृत्यु का शिकार बनना पड़ा था । किन्तु स्टालिन के पश्चात्‌ रूसी 
शासकों को भी सामूहिक खेती का दुष्परिणाम विदित हो गया । किसानों को वेय- 
क्तिक खेती में जो ममत्व एवं तत्परता होती है, वह बात सामूहिक खेती में नहीं बन 
पाती । तभी तो इतने दिनों सरकारी तौर पर उत्तमोत्तम ढंग के ओजारों, उप- 
करणों, रासायनिक खादों की बड़ी मात्रा में उपयोग करने पर भी रूस अन्न की हृष्टि 
में अमेरिका से पिछड़ा ही नहीं, आत्मनिर्भर भी नहीं हो सका । वहाँके किसानों का 
“लेनिन ने हमें जमोन दी, स्टालिव ने हमसे वह छीन ली” यह नारा उसी असफ- 
लता का परिणाम है । पिछले दिनों तो सुना गया था कि रूसी-सरकार फिर से 
वैयक्तिक खेती बनाने का विचार कर रही है। 


भारत में तो अभी साम्यवादी देशों का ही अन्घानुकरण किया जा रहा है। 
व्यक्तिगत खेतो में छोटे-छोटे खेतों के कारण ओर उच्चस्तरीय ओजारों एवं खाद 
आदि के दोत्रेश्य के हिरण अन्नासादत में प्रगति नहों हो सकृतो अतः बढ़तो हुई 
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जनसंख्या को देखते हुए विशाल मात्रा में अन्नोत्पादन आवश्यक समझा जा रहा है। 
आधुनिकतम यन्त्रों एवं खादों को प्रयोग करने के लिए सामूहिक खेती अत्यावश्यक 
समझी जा रही है। इतना ही नहीं, स्वावलम्बी किसानों की हल-बलों द्वारा होने- 
वाली खेती को अनावश्यक समझा जा रहा है। इसीके कारण बळवान्‌ बलों एवं 
स्वास्थ्यकर खादों एवं बहुमूल्य खादों के मूलख्रोत गोधन को समाप्त करके विदेशों 
को गोमांस, गोचमं आदि का निर्यात करके डालर कमाने एवं खेती के यांत्रिक 
ओजारों भर रासायनिक खादों का आयात करने का प्रयास किया जा रहा है। 


अवश्य ही स्टालिन ने परमाणु, उदजन-बम आदि तथा अन्यान्य अस्त्र, 
शस्त्रों, विध्वंसक पोतों वायुयानों तथा आधुनिक अन्य साज-सामानों का निर्माण 
एवं विस्तार किया है। उनके बाद भी इन कामों की प्रगति आरी है । विशिष्ट लोगों 
के जीवनस्तर भी उन्नत हुए हैं, पर जनसामान्य की शिक्षा, रोटी-कपड़ा एबं 
चिकित्सा-सीविध्य की व्यवस्था नगण्य ही है। इस तरह पसीने की कमाई का उप- 
योग भी विशिष्ट लोगों के ही काम में होता है। 


यद्यपि समाजवाद में विशिष्ट व्यक्तियों को अपेक्षा समष्टि जनसामान्य को सुख- 
सुविधाओं का ही अधिक ध्यान रखना संगत था। कम्युनिस्ट, सोशलिस्ट राजा- 
महाराजाओं, सामन्तों, जमींदारों की भत्संना करते हुए कहते हैं कि 'ये सब शोषक 
हें । सामान्य जनसमूह के हिस्से की सम्पत्ति भी शोषण कर अपने ऐशो आराम में खचं 
करते हें । परन्तु स्वेतळाना के वणनानुसार तो वहाँ जनसामान्य दुःखी हैं, साधनहीन 
है, वह अन्यायों, अत्याचारों का शिकार हो रहा है। विशिष्ट नेताओं की सुख-सुविधाएँ 
राजा महाराजाओं से भी अधिक हें। स्वेतलाना की शादी करने में स्टालिन ने दो 
लाख पोण्ड खर्च किये। विविध प्रकार की प्रसिद्ध विदेशी उत्कृष्ट शराबों को नदियाँ 
बहा दीं । कई सप्ताहों तक दावतें चलती रहीं। क्या साम्राज्यवादी, पूँजीवादी, 
सामन्तवादी इससे अधिक सावंजनिक धनों का दुरुपयोग करते हैं ? 


मावसवादीय समाजवाद का लक्ष्य ही है कि कोई किसीका शोषण न करे | 
सभीको योग्यता एवं आवस्यकता के अनुसार काम, दाम, आराम प्राप्त हो। सभी 
को शिक्षा ओर काम चुनने ओर उसका समुचित फल पाने का समान अवसर मिलना 
ही साम्यवाद है। परन्तु उस अवस्था को लाने के लिए माक्स ने राज्य-छोप भी 
आवश्यक बतळाया था । जेसे कुटुम्म के प्रत्येक सदस्य बिना सेना-पुलिस का सहारा 
लिये, बिना पालमेण्ट एवं अदाळत का दरवाजा खटखटाये आपसी तोर पर ही सब 
सुख-सुविधा प्राप्त कर लेते हैं, वेसे हो राष्ट्र एवं अन्ताराष्ट्रिय जगत्‌ के सभी नागरिक 
बिना राज्य के भो आपसो तोर पर सब व्यवस्था कर छेंगे । 
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अतएव सर्वहारा के 'डिवटेटरशिप' में एकबार क्रान्ति होने के बाद राज्य- 
लोप के लिए पालंमेण्ट एवं राज्यपालिका, न्यायपालिका पुलिस, सेन्य-संगठन आदि 
सत्रका भंग होना आवश्यक है | लाळ-सेना एवं पुलिस तथा गुप्तचर-विभाग के संगठन 
को सरगर्मी देखकर लेनिन के मित्रों ने लेनिन के सामने राज्य-लोप का प्रश्‍न उठाया 
था, परन्तु लेनिन ने उत्तर दिया था कि जत्रतक सभी देशों में मजदूर-क्रान्ति नहीं 
होती, सभी देशों से पुंजोवाद का अन्त नहीं हो जाता तबतक संक्रमण-काल है ओर 
तबतक स्वेहारा का डित्रटेटरशिप ही साम्यवाद के अभ्युदय के अनुकूल है । अन्यथा 
शीघ्र ही साम्राज्यवादी हमें सधाप्त कर देंगे।' संक्रमण-काल के नाम पर रूस के नेता 
अन्ताराष्ट्रिय साम्यवादी आंदोलन को शिथिल कर अपने राष्ट्र को ही शक्तिशाली बनाने 
में जुट गये और यद्यपि बहुत अंशों में शक्तिशालो भी हो गये, पर साम्यवाद का 
लक्ष्य छूट गया | साम्राज्यवाद के स्थान पर नियंत्रणशून्य शुद्ध अधिनायकवाद ओर 
उसकी सभी प्रतिक्रियाएँ रूस में खुलकर व्यक्त हो गयीं । 


वस्तुतः ईश्वर एवं घमं के सम्बन्ध विना किसी भी प्राणी का वेयक्तिक जीवन 
संस्कृत-नियंत्रित नहीं होता । उसके बिना समाज भी सुमंस्कृत नहीं होता, क्योंकि 
व्यक्तियों का समुदाय ही तो समाज है। कितने भी सुन्दर नियम एवं कातून क्यों न हों 
धार्मिक, समाजहितेषो योग्य व्यक्तियों के नेतृत्व बिना वे निरथंक होकर आलमारियों 
में पड़े-पड़े सड़ते ही रहते हैं। साम्यवादियों की दृष्टि में अविकसित आदिम साम्य- 
संघ के अतिरिक्त विकसित साम्य-संघ ऐतिहासिक नहीं है। अर्थात्‌ कभी भी राष्ट्रिय 
या अन्ताराष्ट्रिय स्तर पर राज्यहीन ऐसा साम्य-संघ नहीं रहा, जिसमें शासन, सर- 
कार, राज्यपारिका, न्यायपालिका आदि के बिना भी सब सुव्यवस्था रही हो । परन्तु 
भारतीय शास्त्रीय आध्यात्मिक दृष्टिकोण से राज्य, राजा आदि से विहीन सुखी-सन्तुष्टठ 
समाज का होना अनतिहासिक नहीं। महाभारत के अनुसार कृतयुग में सम्पण प्रजा 
ज्ञान-वज्ञान-सम्पन्न, घामिक् एवं परस्पर पोषक और रक्षक होने के कारण राज्य एवं 
राजादि से निरपेक्ष, सुखी तथा सन्तुष्ट थी : 


न चे राज्यं न राजासीत्‌ न च दण्डो न दाण्डिकः । 
घर्मेणेव प्रजाः सर्वा रक्षन्ति स्म परस्परम्‌ ॥ 


( महाभा० शान्ति ५९. १४ ) 


अर्थात्‌ उस समय न राज्य था, न राजा ओर नहीं कोई दाण्डिक या दण्डविघान ही 

था। फिर भी वहाँ कोई अव्प्रवस्था नहीं थी; क्योंकि सभी घमं.ब्रह्मनिष्ठ थे । अमृतस्य 

पुत्नाः ( ऋ० सं० १०. १३ १ ) के अनुसार सब्र सबको अमृत का पुत्र समझते थे | 

धमं हृष्टि से भी सब परस्पर पोषक, रक्षक, हितचिन्तक हो थे । कोई किसीका शोषक 

भक्षक या अनिष्टचिन्तक् नहीं था | धर्म-ब्रह्म निष्ठा के बिना ऐसा होना सम्भव भी नहीं। 
७१ 
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इसीलिए तो जब कालक्रम से उस परंपरा में रज एवं तम का प्रवेश हुआ ओर उना 
घर्म्‌-ब्रह्म-ज्ञान धूमिल हो गया तथा लोभ, राग, द्वेष ओर क्रोध आदि का उदय हुआ 
तब उनमें भी मात्स्यन्याय फल गया । उसी मात्स्यन्याय के निवारण के लिए राज्य- 
व्यवस्था का प्रारम्भ हुआ। परन्तु भौतिक साम्यवाद एवं समाजवाद में तो ब्रह्म- 
घम के लिए कोई स्थान ही नहीं है। फिर तो बात भले ही ऊची-ऊंची बहुत-से 
लोग कर लेते हों, परन्तु समष्टिहित के नाम पर प्रायः समी व्यक्ति-हित के जंजाळ में 
फँस जाते हैं । जेसे धमंहीन अनियंत्रित राजतंत्र में कण्टक-शोधन के नाम पर अपरि- 
गणित व्यक्तियों ( जिनमें बहुत निरपराध भी होते थे ) को समाप्ति भी को जातो थो, 
बेसे ही आजकल साम्यवादी देशों में सफाया या मस्तिष्क्र-मार्जन के नास पर लाखों 
निरपराधियों को यातना-शिविरों में भेजा या गोली से उड़ा दिया जाता है। 


भारत आदि कई देश समाजवाद को ही 'जनतांत्रिक़् समाजवाद' कहते हैं । 
उसमें प्रत्येक नागरिक को अपना मत व्यक्त करने का पूर्ण अधिक्रार होता है । प्रत्येक 
व्यक्ति को पार्टी बनाने, चुनाव लड़ने, अखबार निकालते, सरकार को आलोचना 
करने का अधिकार मान्य होता है। परन्तु जनता को इतना धनहीन बना दिया 
जाता है कि उसको अखबार निकालने, इलेक्शन लड़ने, नापसन्द सरकार बदलकर 
मनचाही सरकार बनाने का अधिकार होने पर भी वह कुछ कर नहीं पाती । जेसे 
किसी पक्षी का पंख काटकर उड़ने की मुकम्मिळ आजादी देना या मनुष्य के पाँव 
काटकर दौड़ने को खुलो छूट देना शुद्ध मक्कारी ही है, ठीक वेसे ही जहाँ चुनाव इतना 
महंगा हो गया हो कि लाखों रुपये खर्च होते हें, जहाँ जनता के पास तन ढंकने को 
वस्त्र ओर पेट भरने को रोटी एवं बीमार बच्चे के इलाज के लिए दो पेसे भी न मिल 
पाते हों वहाँ एम०पी०, एम०एछ०ए० या राष्ट्रपति बनने की स्वतंत्रता देने की बात 
भी मक्कारी ही है । भारत को ही लीजिये, पचास करोड़ मनुष्यों में से पचास लाख 
भी मनुष्य ऐसे नहीं मिछ सकते जो चुनाव की जमानत का ही ढाई या पाँच सी रुपया 
भी आसानी से निकाल सकें । 


यद्यपि यहाँके मजदूरों, किसानों की गरीबी मिटाने, कंगालों की कंगाली 
दूर करने के नाम पर राजाओं एवं जमींदारों, जोगीरदारों तथा बड़े काइतकारों को 
खत्म किया गया, परन्तु किसान-मजदूरों की गरीबी ज्यों-की-त्यों बनी हुई है, उनको 


£ 


माक्संवाद और स्वेतलाना ५६३ 


इससे कुछ लाभ नहीं हुआ । राजाओं, जमींदारों के खत्म होने से उनको मिलनेवाला 
लाभ किसानों के जेब में जाना चाहिए था, परन्तु वसा न कर उससे धनवान्‌ हो 
अधिक धनी हुए । मुद्दी मर पूं जीपति करोड़पति से अरबपति हो गये। शासनारूढ़ 
पार्टी से संबंद्द लोग अवश्य सुखी हुए हैं | शासनाछढ़ पार्टी एवं अन्य सबल पारियों 
के लोगों को चुनाव लड़ने के लिए करोड़ों रुपये मिल जाते हूं। चुताव पुंनोपतिथों, 
कंपनियों के हाथ का खिलोना हो गया है। पहले राजाओं, जमोंदारों के साधारण 
खर्चो की तीव्र आलोचना की जाती थो । परन्तु आज प्राइम मिनिस्टर एवं मिनिस्टरों 
को रक्षा के लिए लाखों गुप्तचरों, प्रत्यक्ष पुलिस-दलों का उपयोग किया जाता है। 
कहा जाता है कि केवल प्राइममिनिस्टर के ही ऊपर प्रतिघण्टा लाखों रुपया खर्च 
होता है। चुनाव के दोर में एक-एक स्टेज बनाने में सत्तर-सत्तर, अस्सी-अस्सी 
हजार रुपये खर्च किये जाते हैं । एक वाइसराय को रक्षा पर नियुक्त कुछ सेकड़े 
पुलिधों को नियुक्तिं देखकर गांघोजी ने उसको तीव्र आलोचना की थो, पर मब 
उन्हींके लोकप्रिय कहे जानेवाले उत्तराधिकारियों को स्थिति तो सरवंथा अवणंनीय है। 

अतः स्पष्ट है कि जबतक भारतीय नीतिशास्त्रों एवं घ्म॑शास्त्रों के अनुसार 
घमंनियंत्रित शासनतन्त्र नहीं चलेगा तबतक सुख-शान्ति, सुविधा, समता ओर न्याय 
दुलभ ही रहेगा । 
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8६, भारत में जनतन्त्र 


इस समय प्रचाळत शासन-पद्धतियों में सबसे अच्छी 'जनतंत्र-शासनपद्धति' 
ही मानी जातो है। इसीलिए अधिनायकवादी लोग भी अनस्वीकृति के लिए जनमत 
का संग्रह करते हें । यद्यपि उनके यहाँ शासनाछढ़ पार्टी के बिरुद्ध कोई व्यक्ति या 
पार्टी चुनाव लड़नेवाली नहीं होती और न कोई उनके विरुद्ध लेख-भाषणादि ही प्रका- 
शित करा सकता है। तब भी वोट डालने का काम वहाँ भी.होता है। 'राजतंत्र' 
का फिर से पनपना निकट भविष्य में संभव नहीं | 'अधिनायकवाद' ( डिक्टेटरशिप ) 
से लोगों को घृणा है । जनतश्च में शासन की सर्वोच्च सत्ता जनता में निहित होती 
है । जनता के लिए, जनता द्वारा जनता का शासन ही 'जनतंत्र-शासन' कहलाता है । 
किन्तु वह तभी सफळ होता है, जब जनता सावधान, सतक एवं जागरूक रहे। 
तभी तो जान लाक ने कहा था : “स्वतंत्रता बहुत अच्छो वस्तु है, पर जब उसके 
साथ उसकी सगी बहन सतकता रहे.तभो । उसके बिना तो आत्महत्या की स्वतंत्रता 
से अधिक उसका कोई मूल्य नहीं ।” साथ ही उस जनतंत्र के लिए यह भी आवश्यक 
है कि चुनाव इतना सस्ता हो कि जिससे राष्ट्र का प्रत्येक नागरिक उसे लड़ने में 
सुक्षम हो । अर्यात्‌ जनता के पास इतनी सम्पत्ति हो कि वह आसानी से चुनाव की 
जमानत दाखिल कर सके। कुछ पोस्टर, नोटिस, जीप, छाउडस्पीकर आदि का 
प्रबन्ध कर सके । 


आज भारत में जनतंत्र-शासन घोषित है। कहा जाता है कि इस जनतंत्र 
शासन में प्रत्येक नागरिक को एम० पी० या राष्ट्रपति होने का अधिकार है। 
जनता नापसन्द सरकार बदलकर मनचाही सरकार बना सकती है । सबको अखबार 
तिकाळचे, सरकार की समालोचना करने का अधिकार है। परन्तु दुर्भाग्यवश वस्तु 
स्थिति यह है कि ५० करोड़ मनुष्यों में से मुश्किल से ५० छाख ही ऐसे निकलेंगे जो 
जमानत द।खिल करने को स्थिति में हों, बाकी लोगों को हाळत ठीक इसके विपरीत 
ही है। 
आज तन ढाँकने को वस्त्र एवं पेट भरने को रोटी ओर बीमार बच्चे के 
लिए इलाज को सुविधा सबको सुलभ नहों, फिर वास्तविक अथं में जनतंत्र कहाँ ? 
जनता में चुनाव के कारण ही प्रान्तों, नगरों, गाँवों में, घर-घर फूट एव पार्टीबन्दी 
बढ़ रही है। लाइसेंसों एवं नोकरी आदि की सुविधाओं के प्रलोभनों से ही अधिकांश 
जनता अपने वोटों का प्रयोग करतो है। इसोलिए थोड़े-थोड़े पत्तों के प्रझोभनों का 
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आसानी से जनता पर असर पड़ जाता है। फलस्वरूप जनतंत्र के नाम पर भीषण 
पत्तन, अनेतिकता तथा भ्रष्टाचार का विस्तार हो रहा है। 


बिहार के एक विशिष्ट मजिस्ट्रेट ने बताया कि इस समय के चुनाव में इतना 
बड़ा अपराध हुआ है कि उप्तका दण्ड हमारे दण्डविवान में ढंंढ़ने से भी नहीं 
मिलता । उन्होंने कहा कि “एक जगह पचो लठत आये ओर उन्होंने कहा कि 
हमारी पंचायत ने तय कर लिया है कि सब बलट-पेपर दे दो, हम सब व।ट डलवा 
लंगे। लाचार होकर अधिकारियों को सब्र दे देना पड़ा और उन लोगों ने अमीष्ट 
पार्टी को वोट डरूवा दिया |” एक वकील ने बताया कि "एक जगह एक प्रसिद्ध 
गुण्डा रिवाल्त्रर लेकर खड़ा हो गया और लोगों से उसने अपने अभीष्ट पार्टी के 
चिह्न पर मोहर लगवा ळी । किन्हीं एजेण्टों को उसके सामने कुछ बोलने या कारयं- 
वाही करने की हिम्मत नहीं पड़ी ।” एक स्त्री ने चार सौ वोट अकेले डाले । गुण्डों 
के भय से किसोको कुछ कहने की हिम्मत नहीं पड़ो। एक जगह एक स्त्री ने रखे 
हुए २०. बळट-पेरर उठा लिये, अफर को उसे पकड़ने को हिम्मत न पड़ी, क्योंकि 
उकने देखा तो पीछे घातक शस्त्र लिये लोग खड़े थे। 


एक गाँव के निर्वाजन-स्थळ में लगभग १५ लोग आये ओर बोले कि “यहाँ 
का फेसळा है कि हम लोगों को आठ सो बैळट-पेपर दे दो, नहीं तो हम छोग तुम 
लोगों को खत्म कर देंगे।” भीर उन्होंने २-२॥ बजे ही मतपत्रःपेटिका बन्द करा 
दी। दूसरे पक्ष के लोग आ गये, उन लोगों ने आग्रह किया कि हम लोग वोट 
डालेंगे, तो मारकाट की नौबत आयी ! 


कहीं एक जगह लोगों ने निर्णय कर लिया कि अमुक पार्टी को हो वोट देंगे । 
एक व्यक्ति को दूसरे को वोट देते देख लिया तो उप्तकी खूब पिटायी हुई। इससे 
आतंक बढ़ गया । लोग वोट डालने माये ही नहीं, दो-चार लोगों ने सभी वोट डाळ 
दिये | अनेक स्थलों में आतंक से डरकर छोग वोट डालने ही नहीं गये, फिर भी दो 
चार लोगों ने सब्र वोट डाल दिये। कहीं पुलिक्व की ट्रक आ गयी तो वहाँ ऐसे काण्ड 
नहीं हो सके । परन्तु बिहार में इतना अपर्याप्त पुलिस का प्रबन्ध था कि उसका 
कोई असर नहीं पड़ं सका | 


पटना के विभिन्न बूथों पर एक-एक व्यक्ति ने कहीं १७, कहीं १२ तो कहीं ११ 
बार वोट डाले । वोट डालने के पहले जो निशान स्याही का लगाया जाता है, उसे 
२ मिनट में ही भिटा दिया आता है। जनसंघ एवं कम्युनिस्टों में इस प्रकार के 
बोगस वोट डळवाने में होड़ लग रहो थी। कहा जाता है कि विभिन्न स्थानों में इस 
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प्रकार के विशेषतः मुस्लिम ओरतों के बुर्को द्वारा अधिक्राधिक बोगस वोट खुलकर 
डलवाये गये । 


जनसंघियों ने वोट के लिए विभिन्न नारों एवं पोस्टरों से काम किये, कहों 
तो 'हर हाथ को काम, हर खेत को पानी, घर-घर को दोपक, जनसंघ की निशानो' 
ये नारे थे तो कहीं-कहीं 'गोहत्या बन्द कराना चाहो तो जनसंघ को वोट दो !' कहीं 
` अध्यात्म और घमं को रक्षा चाहो तो जनसंघ को अपना वोट दो” तो कहीं 'जन- 
संघ को वोट दो, नहीं तो कम्युनिस्ट जीत जायगा !' कहीं “हिन्दुत्व को बचाओ, 
जनसंघ को वोट दो !! 


इन नारों के प्रभाव से कितने ही आस्तिक, कितने ही साघु-महात्मा, कितने 
ही पण्डित भी इनकी कूटनीति के शिकार बन गये । पर उन्हें यह पता ही नहीं था 
कि इनका धम, इनका अध्यात्म कया है ! ये किसी घमंग्रन्थ या शास्त्र का प्रामाण्य 
नहीं मानते । इनके घमं में सबक्री रोटी-बेटी एक होती है। इनका घर्म इनक्री निजी 
कल्गनामात्र है । स्वतन्त्र-पार्टी भी कभी-कभी धम का नाम लेती है । पर उनके महान्‌ 
नेता राजगोपालाचारी ने ब्राह्मण होते हुए भी अपनी कन्या गाँधीजी के छड़के को 
ब्पाही दी, जो वेशय थे । 


बःंग्रेसी लोग चमार-भंगियों को धमं की कसम दिळाकर वोट का सौदा तय 
करते रहे हैं, यद्यपि बांग्रेस में क्रिसी शास्त्र या धमं का कोई स्थान नहीं। कांग्रेसी 
शासन में डालर कमाने के लिए बराबर हजारों, लाखों, गायों, बेलों की हत्या की 
जाती हैं, फिर भी जनता ने 'बेल की जोड़ी? के नाम पर उन्हें भी बोट दिया । ऐसे ही 
जनपंघी शास्त्र ओर धमं के विरुद्ध 'घमंयुद्ध' छेड़ने की बात करते हैं। हिन्दुत्व के 
नाम पर जनता ने उन्हें भी बोट दिया । 


कांग्रेसी, सोशालिस्ट, कम्युनिस्ट, जनसंघी सभी जाति-पांति के घोर विरोधी, 
खान: पान, रोटी-बेटी एक करके जात-पात मिटाने के प्रयत्न में हो तत्लीन रहते हैं। 
पर चुनाव के समय सब पर जात-पाँत का भूत हानी हो जाता है। कहा जाता है कि 
४० प्रतिशत बोगळ वोट गत मध्यावधि चुनाव में पड़े, तो ९० प्रतिशत जात-पात 
के नाम पर पड़े | सिर-फुडव्वल भी खूब हुई। कहीं कांग्रेसी पिटे, कहीं जनसंघो पिटे। 
बी०बे०डी० भी इन कामों में पीछे नहीं रहा। 'जाट की बेटी जाट को, जाट की 
रोटी जाट को, जाट का वोट जाट को” इस प्रकार जात-पात के नारे खूब चले । 
आनन्दमागियों की भो एक '्रोटेस्ट-पार्टी' बन गयी । आनन्द-मार्ग वेदशास्त्र तथा 
वेदिक-घमं, जात-पात चोटी या जनेऊ कटाकर ईसाइयत जेसे मत का प्रचारक एक 
सम्प्रदाय है | सुना गया है कि उसको ईसाई राष्ट्रों से बड़ी सहायता मिळतो है, 
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क्योंकि ईसाइयत फछाने में सबसे बड़ी वाधा हिन्दूशास्त्र एवं जाति-पांति ही है । 
उनके भी झण्डे, पोस्टर, बिल्ले खूब्र बेटे । 


प्रायः प्रसिद्ध सभी पार्टियों को विदेशी एवं देशी पंजीपतियों से खब धन की 
सहायता मिली | विभिन्न कम्पनियाँ एवं पंजीपति खलऊरर पेसा देते हैं और अपने 
लाभ का सौदा करते हैं। असल में चुनाव एक तरह से पंजीपतियों का ही खेल हो 
गया है। तभी तो एक-एक एम० एल० ए० के चुनाव क्षेत्र में डेढ-डेढ़ सौ जीपों एवं 
ट्रेक्टरों का दोरा हो रहा था। हजारों हजार कार्यकर्ता एक-एक उम्मीदवार की 
तरफ से दोड़ रहे थे। पंजीपति लोग करोड़ों खचं कर एम० एळल० ए०, एम० पी० 
लोगोंको खरीद लेते हें। अगर अरबों खचं करने पर एक प्रांत की सरकार भी हाथ 
में आ जायें तो उसमें घाटा नहीं समझा जाता । समाचारःपत्रों पर एक दृष्टि डालने 
ओर 'नीर-क्षीर-विवेक' न्याय से विचार करने पर वास्तविकता सामने आ जाती है 


ऐसी अवस्थाओं को देखकर बहुत से सज्जन आस्तिक निर्वाचन एवं राजनीति 
से हो दूर रहने की बात करते हैं और गण्डों ने राजनीति को अपनी बपौती मिळ- 
कियत समझ लिया है। परन्तु यदि सत्पुरुष, आस्तिक, सद्गृहस्थ राजनीति में न 
आयेंगे तो भ्रष्टाचार उत्तरोत्तर अधिकाधिक बढ़ता ही जायगा । फिर सुख-शान्ति 
एवं न्याय को आशा दुराशा ही होगी । अन्याय, भ्रष्टाचार का प्रभाव राष्ट्र के साध- 
असाधु सभी लोगों पर पड़ सकता है। कुशासनका ही प्रभाव है कि आन हर- 
एक के लिए झूठ बोलना, वेईमानी करना, घूस देना एक सामान्य-सी बात हो गयी 
है । आज लोग इसे पाप ही नहीं समझ रहे हैं। बड़े-बड़े उपदेशक एवं धमंप्राण लोग 
भी इन दोषों में लिप्त पाये जाते हें। 


भारत के राजा-रईस, जमींदार, जागीरदार समाप्त कर दिये गये। सेठ, 
साहुकार भी अधिकांश समाप्तप्राय हें। मुट्ठीभ र कम्पनियाँ एवं उनके मालिक बचे 
हुए हैं वे भो इसलिए कि सरकार एवं सरकारी विशिष्ट लोगों को इन लोगों ने अपने 
हाथों में कर रखा है। तभी तो यद्यपि समाजवाद के नाम पर या गरीबों-मजद्रों, 
किसानों की गरीबी, भुखमरी मिटाने के नाम पर राजाओं, नबात्रों, जमींदारों, 
जागोरदारों को समाप्त कर दिया गया | परन्तु बड़े पुजीपतियों एवं उनकी कम्पनियाँ 
अभी भी बची हुई हें, यद्यपि समाजवाद के अनुसार सभी उत्पादत-साघनों का 
राष्ट्रोकरण होना अनिवायं माना जाता है। " 


जो भो घनवान्‌ बाकी बचे हैं, वे शक्तिशाली पाटियों के निर्वाचन की सहायता 
के नाम पर खूब धन देकर अपनी रक्षा को गारण्टी प्राप्त करना चाहते हैं । आज 
शक्ति एवं धन का ही महत्त्व है। सिद्धान्त, धमं, ईश्वर, शास्त्र का कोई मूल्य नहीं 
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है। घमंप्राण कहे जानेवाले मन्दिर, तिरूक, पुजापाठ में लगे रहनेवाले लोग भो 
शक्ति की ही ओर दृष्टि रखते हैं । परन्तु उनका भीतर से कोई ईमान या धमं नहीं 
है। वे कांग्रेस, सोझऋलिस्ट, कम्युनिस्ट, जनसंघ, किसी की भी पूजा करने को तयार 
हें। चाहे वे धर्मध्वंसक हो, गोघातक हों, जाति-पांति के नाशक हों, कुछ भी हों 
इसमें उनको कुछ भी प्रयोजन नहों। रामराज्य-परिषद्‌ जो क्रि घम, धन, जाति, 
संसक्ति एवं वेध बपोती मिलळकियत की रक्षा के लिए ही काम कर रही है, उसको 
गणना इनकी दृष्टि में कुछ भी नहीं है । 


ऐसी स्थिति में नितान्त आवश्यक है कि उस सम्बन्ध में गम्भीरतापूर्वक 
विचार क्रिया जाय | निर्भीक विद्वान्‌ एवं सन्त सामने आयें तथा इस तमस्तोष का 
भेदन ( पर्दाफाश ) कर शुद्ध दार्शनिक, धामिक़ राजनीतिक तत्वज्ञान प्रकट कर 
राष्ट्र को जागरूक एवं सतक करे । 


यद्यपि यह काम बहुत लम्बे समय का ओर कष्टसाध्य है, वयोंकि अन्धकार, 
श्रान्ति बहुत व्यापक है, तथापि दुःसाध्य नहीं है। साथ ही सित्रा इसके दूसरा मागं 
भी नहीं है । शास्त्र, घमं एवं संस्कृति की रक्षा का यही एकमात्र मार्ग है । धमं अधमं, 
नीति-अनीतिका विवेक-विज्ञान उन्मीलित हो । ज्ञान-विज्ञान सिद्धान्त, ददान बहुत 
अच्छा होने पर भी जबतक तदनुरूप आचार नहीं होता तबतक भक्ति, ज्ञाननिष्ठा 
भी सुसम्पन्न नहीं हो सकती । पहले राजनीति का क्षेत्र सीमित रहता था । धमं, 
कमं, आचार-वितरार में ज्ञान-विज्ञान में जनता स्वतन्त्र थी । परन्तु अब राजनीति 
सभी क्षेत्रों पर हाबी हो रही है । सत्ता हथिथाने के लोभ से अधिकाधिक लोग राज- 
नीति में शामिल हो रहे हैं देश में पचासों राजनीतिक पार्टियाँ बन चुकी हैं। झूठ, 
जाळ-फरेब, दशात्राजी चारों ओर बढ़ रहो है। ऐसी स्थिति में सत्य, सदाचार, 
सच्चरित्रता, शालीनता का अत्यन्त ह्ल।स होने से धमं, भक्ति, ज्ञान के अस्तित्व की 
रक्षा भी कसे हो सत्रेगी ? | 


| अतः भध्यात्मवाद पर आघुत घर्म-नि्यंत्रित शासनतंत्र का सिद्धान्त मानने- 
वाली, रामराज्य-परिषद्‌ जेसी भारतीय धमंशास्त्रों एवं नीतिशास्त्रों से अनुप्रणित 
राजनीतिक संस्था को सबळ बनाना अत्यावइयक है। सन्त, साधु, आचार्य, विद्वान, 
सद्गृहस्थ, धनिक, निधन, व्यापारी, किसान, मजदूर, मिलमाछिक सब मिलकर 
रामराज्यःपरिषद्‌ को सहयोग देकर इस दूषित वातावरण का अन्त करने में सहायक 
बनें । जहाँतक सिद्धान्त एवं तकं का प्रश्‍न है, आज कोई पार्टी या नेता रामराज्य 
के तर्को, सिद्धान्तों के सामने खड़े नहीं हो सकते | . 'माक्संवाद ओर रामराज्य' जेसे 
ग्रन्थों एवं शास्त्रों तथा शास्त्राक्त सदात्रार सद्धमंथुक्त विद्धान्तों का निर्भीक प्रचार 
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होना चाहिए तथा सिद्धान्तवादी देनिक, साप्ताहिक पत्रों का भी बिस्तार होना 
चाहिए। तदर्थं धामिक घनिकों को मृकहस्त होकर सहायता-प्रदान का प्रुष्णलाम 
करना चाहिए। 


साथ ही जनसाधारण को भी परमुखापेक्षी न होकर "'उपस्थितस्प गत्तिव्चिन्त- 
नीया” के अनुसार इस गयी-बीती हाळत में भी जो हो सकता है, उसे करने का प्रयास्र 
करना चाहिए। यह ठोक है कि अधिकांश घनिक, सन्त-महन्त तथा विद्वान्‌ शक्ति के 
पीछे जाते हैँ। सिद्धान्त, सदाचार उनको दृष्टि में नगण्य हो होता है । फिर भी तत्त्व- 
ज्ञानी धनिकों, विद्वानों एवं सन्तों का सवंथा अभाव नहीं हुआ है। कुछ न कुछ छोग 
हैं ही प्राचीन काल में भी सोने की लंक्रावाले रावण के साथी अधिकांश होते थे 
ओर उसीसे लाभ भी समझते थे । परन्तु हनुमान, अंगद जसे वास्तविक अर्थ में घमं- 
चीर भी थे, जो सोने की लंका की परवाह न कर सदाचारनिष्ठ राम के ही साथी 
बने यद्यपि राम के पास भोजन-सामग्रो ( राशन ) एवं शस्त्रास्त्र का भी प्रबन्ध नहीं 
था । अतः ईरवर पर हृढ़तापूर्वक भरोसा रखते हुए आगे बढ़ना चाहिए । किसी दिन 
सफलता अवश्य चरण-चुम्बन करेगी, यही बात ध्यान में रखनी चाहिए : उत्तिष्ठत, 
जाग्रत, घ्राप्य वरान्निबोधत | ७ 
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१०, कौटिल्य ओर अध्यात्म 


` - कोटिल्य को दुष्टि से मनुष्ययुक्त भूमि ही अर्थ है। भूमि, जनपद एवं जन 
तीनों मिलकर 'राष्ट्र' होता है। उनमें भी भूमि एवं देश अंग हैं ओर जन है ग्रंगो । 
राष्ट्र त्तमी घमं, अर्थ, काम से समृद्ध होता है जब धमंनिष्ठ, जितेन्द्रिय, सदाचारी, 
न्यायशीळ राजा हो। प्रजारक्षण को दृष्टि से ही राजा को हिसा का भी आश्रय 
लेना पड़ता है। 


धर्म्यामारेभिरि €हिसामृषिकल्पा महोभुञ्ञः। 
तस्मादसाधून्‌ पापिष्टान्‌ निघ्नन्‌ दोषन लिप्यते ॥ 
( कामन्दकोय-नोतिसार ६. ५ ) 


अर्थात्‌ ऋषिकल्प राजा लोग भी घमं के लिए ही हिसा का आश्रयण करते थे। 
असाधु एवं पापिष्ठ लोगों का वध करता हुआ भी राजा उस दोष से लिप्त नहीं 
होता । प्रजा-रक्षणार्थं ही कूट युद्धनीति का भी सहारा छिया जाता है। 


सुनियतसुपहन्यान्‌ कूटयुद्धेन त्रन्‌, 


तिरयति नहि धमं छद्मना झत्र॒घातः । 
( काम० नोति० १९. ७१ ) 


अर्थात्‌ राजा को चाहिए कि वह कूटयुद्ध से भी शत्रु का वध करे | यह छद्म द्वारा 
भी शत्रुघात घमं का बाधक नहीं होता । इसी इछोक को जथमंगला टौका में निम्न- 
लिखित इछोक उदृदूत है : 


विषेण हे माधव मायया वा झस्त्रेग गोविन्द तथारिनना वा। 
यस्ते रुपायररविन्दतास शत्रोवंधं वेदविदो वदन्ति॥ 


अर्थात्‌ हे माधव ! विष, छळ, शस्त्र या अग्नि जिन किन्हीं उपायों से अधा- 
मिक एवं प्रजाबाधक शत्रु का वध करना चाहिए, ऐसा वेदविदों का मत है। इसी 
दृष्टि से इन्द्र ने छल-छद्म से भी वृत्र आदि सहस्नों-छक्षों असुरों का संहार किया । 
महाभारत की राजनीति में भी इसका समर्थन है। धर्मरक्षा ओर सदाचार-प्रवतंन 
को दृष्टि से प्रबळ दुवृत्त लोगों का ही, जिनके द्वारा कोटि-कोटि निरपराध साधु पुरुषों 
का घन-घमं प्रतिक्षण संकटग्रस्त रहता हे, कूटयुदूध छछ-छञ्च से वध अनु पत होता 
हे, अन्यथा नहीं । 
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` कौटिल्यं और अध्यात्मं ५७१ 


भारतीय नीति की हृष्टि से घमं से अर्थ एवं अथं से काम को प्राप्ति तथा काम 
से सुखलाभ माना गया है। जो युक्ति से उनका सेवन नहीं करता, वह अर्थ-काम को 
नष्ट कर स्वयं को भो नष्ट करता है 


धर्मादर्थोऽ्यंतः कामः कामात्‌ सुखफलोदयः। 
आत्मानं हन्ति तो हत्वा युक्त्या यो न तिषेवते॥ 
( काम० नीति० १.५१ ) 


किन्तु और ऊंची हृष्टि से तो घमंका मुख्य फल मोक्ष ही है ओर अथं उसका 
गोण-फल है । काम का परम प्रयोजन जोवनधघारण है, इन्द्रिय-तृप्ति गोणफळ है । 
जीवनधारण का भी मुख्यफल तत्त्वजिज्ञासा है, अन्य सब गोण है : 


धस्य ह्यापवग्यस्य नार्थोऽर्थायोपकल्पते । 
नार्थस्य धर्म क्नान्तस्प कामो लाभाय हि स्प्ृतः॥ 
कामस्य नेन्द्रियप्रोतिर्लाभो जीवेत यावता। 
जीवस्प तत्त्वजिज्ञासा नार्थो यशचेह कमंभिः॥ 
( भागवत १.२.९-१० ) 


कास्येर्णप शुद्धिरस्त्येव भोगसिद्ध यर्थमेव सा। 
विडवराहादिदेहेन नह्येन्द्रं भुज्यते फलम्‌ 0 
( सम्बन्घवातिक ११३० ) 


यहाँतक कि काम्य-कर्मो का भी अन्तःकरण की शुद्धि में ही उपयोग माना 
जाता है ! ऐन्द्रपद आदि उच्चफलों के भोग के लिए उच्चकोटि की देह तथा उच्च- 
शुद्ध मन, इन्द्रियों की अपेक्षा होती है! इसीलिए शवान, शूकर आदि की देहों से ऐन्द्रपद 
का सुख भोग नहीं हो सकता । अश्वमेधादि कर्मो द्वारा देवताओं तथा परमेश्‍वर को 
उपासना होती है। उसमें अन्तःकरण शुद्ध, उन्नत तथा अशुद्धि एवं क्षुद्रता से रहित 
बनता है । अतएव ऐन्द्रपद से घमं, ज्ञान आदि सुलभ होते हैं । 


जगन्मृगतुषातुल्यं वीक्ष्य क्षणभङद्करम्‌ । 

सुजनेः सद्गतिः कार्या धर्माय च सुखाय च॥ 
( कामान्दकीय नोति० ३.१३ ) 
अर्यात्‌ जगत्‌ को मृगतृष्णाके जळ के समान मिथ्या एवं क्षणभज्भुर समझकर 
उसके भोगों में आसक्त न होकर धमं एवं दिव्यसुख के लिए सज्जनों, विद्वानों एवं 
सन्तों की संगति करनी चाहिए | संगति से ही विनय की प्राप्ति होती है । विनयी राजा 
ही अपने अमात्य, भृत्य, पुत्र एवं प्रजा को विनयी बनाकर सबका उद्धार कर सकता 
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है। संसार में मिथ्यात्व-बुद्धि एवं परमाथं ब्रह्मकी अद्वितीयता का बोघ होने से वरागंयं, 
विवेक, अनासक्ति की स्थिरता तथा कामज-क्रोघज व्यसनों से छुटकारा मिळता है। 
बेदान्त-शास्त्रों ने हतमात्र को 'अवस्तु' कहकर अनृत एवं मनोराज्य के तुल्य कहा 
है। उसमें भद्र, अभद्र की कल्पना ही नहीं है। वाणी से उदित ओर मन से चिन्तित 
सब कुछ अतृत ही है ! 


कि भद्रं किसभद्रं वा इतस्यावस्तुनः कियत्‌ । 
वाचोदितं तदनृतं मनसाध्यातमेन च॥ 


. बेसे भी शोक-मोह से आक्रान्त प्राणी के लिए विइवप्रपञ्च का मिथ्यात्वबोघ 
शान्तिदायक होता है| विइव के विस्मरण में ही रान्ति होती है। सुषुप्ति में विश्व- 
बिस्मृति तथा सत्‌-पद को प्राप्ति होती है, इसीलिए वहाँ शान्ति रहती है और मन को 
थकाबट दूर हो जाती है। निद्रा ठीक होने से न केवळ शान्ति की प्राप्ति ही होती है, 
बहुत-से रोग भी दूर होते हैं | आयुर्वेद के अनुसार इन्द्रिय का उपशम महत्त्वपुर्ण वस्तु 
है। यथा! 


त्यागः प्रज्ञापराधानामिन्द्रियोपशम्तः स्मृतिः। 
देश काछात्मचिज्ञानं सद्चुत्तस्यानुबतंनस्‌ ॥ 
( वाग्भट ) 


प्रशापराधों का त्याग, इन्द्रियों का उपशम, सतु-स्मृति, देश-क़्ाल एवं आत्मा का विज्ञान 
तथा सद्बृत का पालन आरोग्य का परम कारण हू । 


प्रजासुखे सुखं राज्ञः प्रजानां च हिते हितम्‌। 
नात्मप्रियं हितं राज्ञः प्रजानां च प्रियं हितम्‌ ॥ 


प्रजा के सुख में ही राजा का सुख एवं प्रजा का हित ही राजा का हित है। 
राजा का अपना प्रिय, उसका अपना हित कुछ नहीं। प्रज्ञा का प्रिय ही राजा का 
हित है । जेसे गभिणी गर्भस्थ शिशु की हितहृष्टि से भोजन आदि करती है, वेसे ही 
प्रजाहित की हृष्टि से ही राजा के सब व्यवहार होते हैं। 


इस राजष॑यो विदुः इस गीतावचन के अनुसार राजषिगण सांख्य-योग के 
बिद्वानु होते थे इसीलिए शोक-मोह से अनभिभूत रहकर बिना उद्विग्न हुए धेयं से 
कतंव्य-पालन में अग्रसर होते थे अजर, अमर, अच्छे, अदाह्य, आत्मा के ज्ञान में 
परिनिष्ठित होने के कारण संधि, विग्रह, यान, संग्राम आदि करते हुए सामूहिक 
` ब्रग्रामों में क्षत-विक्षत होते हुए भी धेयं एवं साहस के साथ आगे बढ़ते थे। जेसे मृग- 
तृष्णा में भरपूर जळ की प्रतीति होने पर भी वहाँ जळ का लेश नहीं होता, वसे ही 
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सांख्य अर्थात्‌ वेदान्त के अनुसार निर्दोष, निःसंग ब्रह्मातमभाव में परिनिष्टित राजा 
राजशास्त्र एवं धर्मशास्त्र के अनुसार राष्ट्र के घारण-पोषण, समन्वय-सामञ्जस्य 
के लिए भरपुर प्रयत्न करतो हुआ भी निष्प्रपञ्च ब्रह्म का हो अनुभव करता है। 
ब्रह्मात्मनि के प्रभाव से सदाचार, घमं एवं राष्ट्र की रक्षा के लिए युद्ध के प्रसंग में 
वह संहार करता हुआ भी निर्ळप रहता है। 

हत्वापि स इमांल्लोकात्‌ न हन्ति न निवध्यते। 
इन्द्र कहता है : 'मेंने वेदान्तविचारशून्य अरुन्मुल यतियों को मारकर कुत्तों को दे 
दिया । बहुत-सी संधियों का अतिक्रमण कर मेने प्रह्वाद के वहुत-से जाति-बन्धुओं 
को मार डाला । अन्तरिक्ष के पौलोमों एवं पृथिवीके काल-खंजों को मार डाला । 
किन्लु ब्रह्मविद्या के प्रभाव से मेरे एक रोम का भी नुकसान न हुआ: 
गइन्युलान्‌ यतीन्‌ हत्वा शालादुकेस्यः प्रायच्छम्‌ । 
नह्लोः सब्था अतिक्रम्य दिवि प्राह्वादीनतृणमहमन्तरिक्षे। 
पोलोसान्‌ पृथिव्यां कालकाइयान्‌ तस्य से तत्र न लोभं च नामीयते ॥ 
( को. ब्रा. उ. ३.१ ) 


इसीलिए तो राज्य की सुव्यवस्था के निमित्त आच्वीक्षिकी ( अध्यात्मविद्या ) परम 
आवश्यक है । आन्वीक्षिकी द्वारा विवेकी, जितेन्द्रिय राजा सभी व्यसनों का निराकरण 
कर अपनी प्रजा को भी व्यसन से मुक्त कर सकता है। 


प्रजा के व्यसनयुक्त होने पर राष्ट्र एवं राजा की उन्नति कथमपि नहीं हो 
सकती । किन्तु स्वयं व्यसन से मुक्त राजा ही प्रजा को भी व्यसनों से मुक्त कर सकता 
है । अजित राज्य भी राजा को व्यसनों से नहीं छुड़ा सकता । अतः राजा का निव्यंसन 
होना आवश्यक है । इसीलिए सत्संगति से निव्यंसनी होने के लिए राजा को तत्पर 
रहना चाहिए। 


प्रजानां व्यसनस्थायां न किञ्चिदपि सिद्धयति । 
( कामन्दकीय नोति० १४.२७ ) 


राजात्वव्यसनी राज्यव्यसनापोहुनक्षसः । 
न राजव्यसनापोहसमर्थ  राज्यर्माजतम्‌ ॥ 
( कामन्दकोय नोति० १५.२ ) 


इसी लिए सभी राज्यों में राज्य-व्यसन मिटाने में समर्थ राजा की अपेक्षा होती 
है । राजवृत्तिरिति ( कोट० १.२.११ )--इसीलिए राजवृत्ति के रूप में राजझास्त्र या 
नीतिशास्त्र प्रसिद्ध है। अतः राष्ट्रपति या प्रधानमन्त्री जो भी राजा के स्थान में हो, 


३ $ 4 | KR... 


॥ | ही 
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जिसके भी हाथ में शासनसूत्र हो, उन्हें निश्‍चय ही राजशास्त्र के अनुसार निव्यंसन 
होना आवश्यक है । 

कृतयुग में सभो ब्रह्मविद्‌, जितेन्द्रिय, सदाचारी, धर्मिष्ठ और निव्यंसन होते 
हें । उस समय राजा, राज्य, दण्डविधान आदि फे न होने पर भी सब परस्पर पोषक 
होते हैं । धमं द्वारा सारो व्यवस्था सम्पन्न हो जाती है। वर्हा नीतिशास्त्र की अपेक्षा ही 
नहीं रहती । किन्तु अन्य युगों में कोई भी शासनतन्त्र वयों न हो, उसके लिए नीतिशास्त्र 
परमावश्यक है । इसीलिए कृतयुग के अन्त में जब रजस्तम के प्रवेश से ज्ञान-विज्ञान 
में मालिन्य आया, तभी संग, लोभ तथा क्रोध का संचार हुआ। प्रजा में 'मात्स्य- 
न्याय' फेला । मात्स्यन्याय से पीड़ित प्रजा ने ब्रह्मा के पास जाकर उनसे त्राण का 
उपाय पुछा तो ब्रह्मा ने उसे एक लाख अध्याय का नोतिशास्त्र प्रदान करते हुए 
कहा : 'इसके अनुसार आप लोग अपनी व्यबस्था चलाये ।' फिर भी शास्त्र एवं 
व्यवस्था कितनी भी अच्छी क्यों न हो, जबतक उसे कार्यान्वित कराने के लिए 
शासनशक्ति नहों होती तबतक सफलता नहीं मिलती । इसीलिए प्रजा ने शासक राजा 
की माँग को तो ब्रह्मा ने अग्नि, आदित्य, इन्द्र आदि अष्ट छोकपाछों का तेज संगृहीत 
कर 'राजा' का निर्माण किया ओर उसे नीतिशास्त्र या संविधान को कार्यान्वित 
करने के लिए नियुक्त किया । 


राजा का परम कतव्य है कि वह पहले अपने आपको विनयी बनाये । फिर 
अमात्यों, भृत्यों तथा पुत्रों को ओर पश्चातु प्रजा को विनयी बनाये। जो राजा अपने 
अमात्यो, भृत्यो ओर पुत्रों को विनयी बनने का आह्वान नहीं कर सकता, वह प्रजा 
में भी विनय नहीं छा सकता । अतः पहले स्वयं को सत्संगति से जितेन्द्रिय, सदा- 
चारी, नियंत्रित बनाकर ही दूसरों को वेसा बनाना चाहिए : 


आत्मानं प्रथमं राजा विनयेनोपपादयेत्‌ । 
ततोऽमात्यांस्ततो भृत्यांस्ततः पुत्रांस्ततः प्रजाः ॥ 
( काम० १.२५ ) 


यही कारण है कि राज्य को सुव्यवस्था के लिए आन्वीक्षिकी के समान ही 
त्रयी, वार्ता तथा दण्डनीति भी अनिवार्यंतः आवस्यक हैं। धर्मनिष्ठा, अहिसा से 
मात्स्पन्याय ( शोषण ) मिटाना मुख्य पक्ष है। उसके असंभव होने पर दण्ड द्वारा 
मात्स्यन्याय का अन्त किया जाता है। प्रथम पक्ष का उदाहरण चन्द्रमा आदि मुनियों | 
के आश्रम हैं | वहाँ अहिसा के प्रभाव से बाघ, बकरे, चूहे, बिल्ले भी परस्पर पोषक 
हो जाते थे । दूसरों का उदाहरण आज भी सरकसों में देखा जा सकता है। दण्ड के 
भय से ही शेर अपने सिर पर चढ़े बकरे को भी नहीं मारता । 
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मनुं ने कहा है कि त्रेविद्य विद्वानों से राजा त्रयी (घमंविद्या ), शाइवत्ती 
दण्डनीति तथा अध्यात्म-विद्या' आन्वीक्षिकी का ज्ञान प्राप्त करे ओर लोक द्वारा 
वार्ता अर्थात्‌ कृषि, वाणिज्य, पशुपालनादि का ज्ञान प्राप्त करे : 


त्रेविद्येस्यस्त्रयीं विद्यां दण्डनीति च शाइवतीम्‌ । 
सान्बोक्िकीं चात्मविद्यां वार्तारम्भांश्च लोकतः ॥ 
( सनु० ७.४३ } 
वेत्ति, विद्यते, विन्दति, वित्ते’ ( कौ० अ० ) के अनुसार 'विद्‌' घातु के अथं- 

भेद से चारों विद्याओं के विभिन्न अर्थ होते हैं । 


घर्शाधसंयोः स्वल्पं लोको यया वेत्ति जानाति सा त्रयी विद्या । 


अर्थात्‌ जिसके द्वारा लोक को घमं-अधमं के स्वरूप का ज्ञान होता है वह “त्रयी विद्या” 
है। मन्त्र-न्राह्मणात्मक ऋग्वेद, थजुर्वेद ओर सामवेद ही त्रथी विद्या है। अथवे- 
वेद में भी ऋक एवं यजुर्जातीय के ही मन्त्र हूं । अतः उसे भी त्रयी में ही समाविष्ट 
समझना चाहिए। 


चिद्यते पाल्यते राज्यं यया सा दण्डनीतिविद्या । 
जिस विद्या द्वारा राज्य का पालन होता है वह 'दण्डनीति विद्या' है। 
विन्दति प्राप्नोति सुमि-हिरण्यादीनर्थान्‌ लोको यया सा वार्ता विद्या । 


जिसके द्वारा लोक को भूमि, धन, धान्य-हिरण्यादि अर्थ को प्राप्ति होती है, वह 
'वार्ता-विद्या’ है । 


वतते जीवति लोकोऽनपेति वार्ता । 


अर्थात्‌ कामन्दक के अनुसार जिसके द्वारा लोगों का जीवन-निर्वाह होता है, वह कृषि- 
वाणिज्य, पशुपाळनादि वार्ता-विद्या है । 


आत्मानात्मयाथात्म्यं भावस्वसावं प्रासाण्याप्राक्ताण्ये विद्यानां 
बलाबले च लोको वित्ते विचारयति यया सा.आच्वीक्षिको । 


अर्थात्‌ जिसके द्वारा आत्मा-अनात्मा का याथात्म्य तथा पदार्थो का साधघम्यं- 
चेधम्यं, प्रमाणों तथा विद्याओं एवं उनके प्रामाण्य-अप्रामाण्य तथा बळाबळ का बिचार 
किया जाता है, वही 'आन्वीक्षिकी विद्या' है। श्रवण के अनन्तर श्रुत आत्मा, पर= 
मात्मादि तत्वों का मननात्मक तकों से विचार करना ही न्यायशास्त्र का भी प्रयोजन 
है। इसी इष्टि से उदथनाचायं ने अपनो न्यायठुधुमांजछि में कहा है कि श्रोतव्यो 
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मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः इस श्रुति के अनुसार वेदान्त-श्रवण के पश्चात्‌ किये जाने- 
वाले श्रुत अथं के तरको द्वारा मननरूप वह न्यायचर्चा भी भगवान्‌ की उपासना ही है : 


स्यायच्चयप्रीशस्य सननव्यपदेशभाक्‌ । 
उपासनेच क्रिवते श्रचणानन्तरा गता ।। 
( न्यायकु० १,३) 


श्रवण के अनु अर्थात्‌ पश्चात्‌ श्रुत अथं का जो मननात्मक ईक्षण किया जाता है, वही 
'आन्वीक्षिकी' है । पूर्वोक्त मनुवचन में आन्वीक्षिकी को 'आत्मविद्या' कहा गया है। 


घमं, अर्थ, काम, मोक्ष चारों ही पुरुषार्थो का मूळ ज्ञान-विज्ञानख्प विद्या ही 
होती है। सभी देशों में जोवन में उन्हें सुचाइ ढंग से अजित करने के छिए जीवन 
के प्रथम वय ( अवस्था ) में ज्ञानाजेन का प्रयास किया जाता है । आधुनिक संसार में 
अथं-काम की शिक्षा का प्राघान्य है । भारतोय दृष्टिकोण से बालकों के निमेल-कोमळ, 
पवित्र अन्तःकरण में धर्म-त्रह्म का संस्कार डालना परमावश्यक् है। अन्य शिक्षाएं 
तो परिस्थिति के अनुसार स्वतः भी मिळ जातो हैं। इसीलिए तो चींटियों एवं मधु- 
मबिखयों से अथसंग्रह को शिक्षा मिल जाती है। पंचतंत्र में मित्रलाभ एवं मित्रभेद 
के उदाहरणों में भी पशु-पक्षियों के ही उदाहरण भाते हैं। मधुकरों एवं कपोतों में 
राजतंत्र एवं लोकतंत्र-शासन के उदाहरण मिल जाते हैं । 


अतः सर्वप्रथम त्रयी-वेद द्वारा एवं तन्मूलक घर्मशास्त्रों से धमं का त््यय्पन्त 
वेदान्त एवं न्यायशास्त्र द्वारा ब्रह्मात्म का ज्ञान प्राप्त कराना अपेक्षित है। परचात्‌ 
व्यावहारिक जीवन चलाने के लिए नीतिशास्त्र, अर्थशास्त्र तथा वार्ताबिद्या का भी 
अभ्यास अपेक्षित है। व्यवहारतः ज्ञानी, अज्ञानी सभी प्राणियों के छिए भूल-प्यास, 
सर्दी-गर्मी, बीमारी की बाधा सदव खड़ी रहती है। अतः समीको अन्न-जल, वस्त्र, 
ओषध की अपेक्षा होती है ओर वह भी एक दिन नहीं, किन्तु सदेव भूख-प्यासकी 
बाधा बनी रहती है। इतर प्राणी प्रतिदिन क्षुधा से पीड़ित होते हैं प्रतिदिन भोजन 
का प्रबन्ध करते हैं । परन्तु मनुष्य दीघंदर्शी बुद्धिमान्‌ है, वह स्थायी योजनाबद्ध प्रबन्ध 
करता है। उसीके लिए हो कृषि, वाणिज्य .एवं पशुपालनादि वार्ता-विद्या का 
विस्तार है। उसका भी विधि-विधान परम्परा से ज्ञातव्य है । 


कोटल्य ने कहा है कि अध्यक्षःप्रचार से वार्ता-रहस्यज्ञों एवं व्यवसायियों से 
वार्तासमयविद्भ्यो वणिगभ्यशच ( को० सू० )—परम्पराशास्त्र एवं व्यवहारपरायण 
व्यवसायियों से वार्ता का ज्ञान प्राप्त कर लेने पर भी जबतक तत्परतापूर्वंक प्रवृत्त 
नहीं होती तबतक सफलता नहीं मिळती । सामान्यलूप एवं विशिष्ट रूप से साध्य- 
साधनभाव तथा प्रतिब्रन्धक्र-निवृत्ति के उपायों को जानकर साधनों का संग्रह कर 
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तत्परता से तदनुकूछ प्रयत्न करने पर निश्चय ही सफलता मिलती है। वार्ताविद्‌ 
शासक वार्ताविद्या का प्रचार कर जीवनसामग्री का संग्रह करता ओर अकाल, अना- 
वृष्टि, दुभिक्ष आदि के समय भी अपनी प्रजा का रक्षण करने में सफल होता है । 
इसोलिए कामन्दक के अनुसार लोक की स्थिति ही वार्ता पर निभेर है: वार्ताप्रति- 
बद्धत्वाल्लोकस्थिते: । वार्ता द्वारा घन-धान्य की समृद्धि होती है। परिश्रम करनेवाळों 
को अपने परिश्रम का ठीक फल मिळता है। ईमानदारी से उत्पादन एवं वितरण 
को व्यवस्था ठीक चलती रहती है, तो सभी सुखी रहते हैं। किन्तु लोम, मोह आदि 
के कारण संसार में ऐसे लोगों की कमी नहीं जो दूसरों के गाढ़े पसीने को कमाई 
का अपहरण करके ही आनन्द लेना चाहते हें। हमलावरों, चोरों, शत्रुओं तथा 
राजाओं के मुँह छगे कमंचारियों तथा राजकीय लोम से भी प्रजा को अपनी कमाई 
के संभोग में अनेक प्रकार को बाधाएं खड़ी होती हें १ 


आयुक्तकेभ्यशचोरेभ्यः परेभ्यो राजवल्लभात्‌ । 
षपुथिवोपतिलोभाच्च प्रजानां पञ्चधा भयम्‌॥ 
( कामन्द० ५.८१ ) 


यद्यपि जनता में बड़ी शक्ति होती है; तथापि वह बिखरी रहती है। अतः वह 
स्वयं लुटेरों एवं आक्रामकों का मुक्राबिळा कर सब बाधाओं को दूर करने में समथं 
नहीं होती ॥ फछस्वरूप साधुपुरुष संत्रस्त होते और असाधु प्रहुष्ट होते हैं : 


इह सन्तो विषीदन्ति प्रहुष्यन्ति ह्यसाधवः । 


जनसमूह किकत्तंव्य विमूढ़ हो जाता है। प्रबळ दुर्बल के भक्षक हो जाते हैं । 
शोषण, उत्पीड़न तथा मात्स्यर्‍्याय का बोलबाला हो जाता है। उस समय किसी 
दण्डनीतिज्ञ दण्डधर शासक की आवश्यकता होती है। इसीलिए कहा गया है: 
राजानं प्रथमं विन्देत्‌ सबसे पहले धामिक राजा को प्राप्त करना चाहिए। शोषण 
उत्पीडन एवं सात्स्यन्याय का अन्त करना ही राजा का मुख्य कतव्य है। राजा भी 
नीतिशास्त्र के अनुसार चलता है तभी वेसा करने में समर्थ होता है, अन्यथा नहीं । 


नथेन जाग्नत्यनिशं नरेश्वरेसुखं स्वपन्तीह निराधयः प्रजाः । 
( कामन्द० ७.५८ ) 
यद्यपि आजके संसार में अनेक राष्ट्र और अनेक प्रकार के शासन हें, सभी 
के अपने संविधान, अपनी नीतियाँ हैं; तथापि सवंप्राचीन संसार का आष नीतिशास्त्र 
ही सर्वोत्कृष्ट है; क्योंकि वह वेदादि-शास्त्रों एवं सर्वज्ञकल्प ऋषियों के परिनिष्ठित 
ज्ञान का ही परिणाम है। यही कारण है कि आधुनिक संसार के सभी संविधानों में 
आये दिन परिवत्तंनों की आवश्यकता पड़ती रहती है । 
७३ 
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मनुष्य कितना भी बुद्धिमान्‌ क्‍यों न हो, आखिर तो अल्पज्ञ ही होता है। 
उसे सब देश-काल का परिज्ञान नहीं होता इसीलिए बहुत सोच-समझकर संसार 
के विविध विधानों का अध्ययन कर विधान बनाने पर भी कुछ ही दिनों में आगे 
चलकर उसमें त्रुटि मालूम पड़ती है । किन्तु मनु, शुक्र, वृहस्पति, कौटल्य आदिकों 
के नोतिसूत्रों में आजतक परिवर्तेन की आवश्यकता इसीलिए प्रतीत नहीं होती कि 
वे सर्वज्ञकल्प वेद एवं ऋतम्भरा प्रज्ञासम्पन्न महषियों के उस ज्ञान-विज्ञान के परि- 
णाम हैं, डिसके सामने किसी भी देश-क्राल की कोई परिस्थिति तिरोहित नहीं । 
ऋतम्भरा प्रज्ञा के उत्पन्न होने पर संसार के सब ज्ञेय अल्प ही होते हें। उनका 
ज्ञान सवंज्ञेयों से बड़ा होता है। 


जेसे प्रत्येक प्राणी को जीवन की साकांक्षा होतो है और उसके लिए सबको 
अन्न-वस्त्रादि की अपेक्षा होती है, वेसे ही उसके लिए कृषि, वाणिज्य, शिल्प, पशु- 
पाळनादि वार्ता की अपेक्षा हैं ओर वसे ही घन-धान्यादि की रक्षा के लिए दण्डनीति 
भी अत्यंत आवश्यक है। इसीलिए अराजकता की सवंत्र निन्दा की गयी है। परन्तु 
आजकल तो साम्यवाद, समाजवाद के समान ही अराजकतावाद भी एक वाद के 
रूप में प्रसिद्ध है । 


यद्यपि आजकल दण्डनीति, राजनीति को धर्म-निरपेक्षता का गुणगान किया 
जाता है, उसी धुन में शिक्षा-क्षेत्र से भी धर्म को निकाल बाहर किया गया है। कुछ 
लोग तो घमं को 'अफीम को गोली” से तुलना करते हैं। उनकी दृष्टि में अन्न-वस्त्र 
मादि को मुख्य समस्याओं एवं अन्यान्य अपने अधिकारों से लोगों को अन्यमनस्क 
बनाने के छिए ही धमं को बात उठायी जाती है। किन्तु वस्तुस्थिति ठीक इसके 
विपरीत है । 


आजकल संकट मिटाने के लिए नळकूपों, नहरों, ट्रक्टरों, रासायनिक खादों 

पर अरबों रुपये खर्च किये जा रहे हें तो भी अन्नसंकट नहीं कट रहा है। लाचार 

होकर शासकों को धमंविरुद्ध परिवार-नियोजन, वन्ध्याकरण, नपु सकीकरण का मागं 

अपनाना पड़ रहा है। कम्युनिस्ट, जनसंघो आदि सभी उसीके समर्थक हैं। कमाई 

खूब होती है, पर बरकत नहीं हो रही है। स्पष्ट है कि धमं से ही बरक्कत होती 

है । घर्मविरुद्ध, ईमानदारी एवं गाढ़े पसीने की कमाई बिना बरकत नहीं होती ओर 

न हो सकती है। घमंबुद्धि के बिना शोषण, उत्पीड़न को निवृत्ति नहीं हो सकती । 

धमंबुद्धि के बिना किसी भी शासन की स्थिति नहीं रह सकती । टेक्स वसूल करने में 

अनाचार-अत्याचार रोकने की दृष्टि से भी दण्ड देने पर शासन विद्वेषण हो जाता है। 
अतः शासक-शास्यभाव की स्थिति ही धमंमूलक है । सदाचारी शिष्य अपनी इच्छा से 
हो किक्षी विद्वानु को गुरु बनाकर उसे अपना शासक बताता है। बड़े बड़े सम्राद भो 
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आत्मकल्याण के लिए किसी अकिचन विरक्त ज्ञानी को शरण जाकर उसे “गुरु! बना- 
कर उसकी आज्ञानसार साघनाभ्यास करते तथा स्वच्छन्दता का निरोध करके परा- 
धीनता अंगीकार करते हें । इसी प्रकार राजा, प्रजा दोनों ही जब घामिक होते हैं 
तभी शुद्ध शासक-शास्यभाव ( गुरु-शिष्यभाव ) बनता है । 


जेसे बहुत्त साधन, व्यापार आदि में बलिदान करने से ही बहुबन को प्राप्ति 
होती है वेसे ही कुछ स्वतन्त्रता का बलिदान करने पर ही महती स्वतन्त्रता प्राप्त 
होती है । माता-पिता एवं गुरु-आचायं के पराधीन रहने से ही सदाचार, सच्छिक्षा 
की प्राप्ति होती है । विद्वान्‌ एवं सदाचारी ही वास्तविक स्वतन्त्रता प्राप्त कर सकता 
है । बुद्धिहीन बड़ा से बड़ा बलवान्‌ हाथी एवं सिह भी अन्त में पराधोन हो 
रहता है। 
स्ंज्ञकल्प वेदादिशास्त्र तथा सर्वज्ञ-सर्वंशक्तिमान्‌ परमेद्वर में श्रद्धा-विव्वास 
होने पर उनकी आज्ञा से प्राणियों की निष्ठा बन सकती है। श्रद्धेय सर्वंशासक सवंज्ञ 
भगवान्‌ के वचन ही शास्त्र होते हैं : झास्तुर्वेचनं शास्त्रम्‌ । 
जो सद-मान-समुद्धत होते हैं, वे शास्त्रों के पराधीन बनना नहीं चाहते। जो 
शास्त्र को अपने तन्त्र भे रखना चाहते और उनका अपमान करते हैं, ऐसे ही लोग 
संघटित होकर शासक को भी स्वायत्त बनाने की चेष्टा करते हैं। शास्त्रों में मनमानी 
रदोबदल करना चाहते हें। अतः धमंभाव का जागरण करके ही उच्छ खलों का 
नियंत्रण किया जा सकता है, अन्यथा नहीं । शास्त्र के अनुसार ही उद्वृत्तों को अनुः 
6 जक दण्डविधान द्वारा शासित किया जा सकता है। बहुजनसम्मत दण्डविधान ही 
सुखकारी होता है । बहुजन-विद्विष्ट दण्डविधान कभी सकल नहीं होता । परलोक मे 
सुखबुद्धि से ही अपराधी दण्डविधान को सहन करता है । परछोक-चबुद्धि के लिए त्रयी 
का आदर ओर अभ्यास आवश्यक होता है। इस तरह त्रयी भी लोकस्थिति को 
हेतु है । 
दण्डविधान का उद्देश्य अपराघ-निवृत्ति है। वह वेदादि रास्त्र-विइवास के 
बिना केवळ दण्ड-विधानमात्र से सम्भव नहीं । शास्त्रानुसार ही दण्ड-विधान द्वारा 
अपराधी अपने को शुद्ध अनुभव कर सकता है। शुचिता, अशुचिता का बोध त्रयो, 
वेदादि-शास्त्रों के द्वारा हो सम्भव है त्रयो के अनु आर अपराधो राजदण्ड से विशुद्ध 
हो जाता है । पुनः उसे नरकादि दुःख नहीं भोगना पड़ता । अनादि-अपोरुषेथ होने के 
कारण पुरुषाश्रित भ्रम-प्रमादादिदोषशून्य वेदों पर ही शाश्‍वत विशवास किया जा 
सकता है, पौरुषेय ग्रन्थों पर नहीं; क्योंकि पुरुषों में कोई न कोई दोष होता ही है। 
राजा-प्रजा, दो राष्ट्रों तथा दो मित्रों में, गुरु-शिष्यों में, दम्पती तथा पिता- 
पुत्र में पारस्परिक सम्बन्ध तभी सफळ होता है जब परस्पर विश्वास हो। जो अथ- 
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परवश होते हैं, उनका न कोई बन्धु होता है, न कोई गुरु ही £ अर्थातुराणां न गुरुनं 
बन्धुः । विश्वास होने पर कोन शास्ता होगा और कोन शास्त्र ? 
वतंमानकाळ में अध्यापकों, छात्रों, स्त्रियों, पुरुषों, मजदूरों, मिळमालिकों के 
आन्दोळनों का मूल भी अविश्‍वास हो है । परस्पर विश्वासोपगम के लिए ही राष्ट्रों की 
संघिया होती हैं। तदर्थ वेदप्रामाण्य एवं आस्तिक्यबुद्धि अपेक्षित है । जिसका कोई 
घमं या शास्त्र नहीं, उसका ईमान भो क्या होगा ? उसके बिना लिखित प्रतिज्ञा करने 
या शपथ लेने पर मी विश्‍वास केसे होगा ? वतंमान दण्डनीति प्रतिदिन दण्ड देकर 
अपराधो का शोघन करतो है, पर परस्पर कलह का उत्तरोत्तर विस्तार होता है। 
मात्स्यन्याय, अविइवास प्रतिदिन बढ़ता जाता है। लोभ, कतंव्यच्युति, ओद्धत्य, मोह, 
निद्राळृता, अज्ञता, क्रोध, मिथ्या भाषण, आलस्य, निन्दित कमंप्रवृत्ति, असन्तोष आदि 
दोषों को निरन्तर वृद्धि हो रही है। ये सव बातें शाको, शिष्यों में, सेव्य-सेवकों में 
फेल रही हैं। प्रायः सवंत्र परिवारों में प्रेमशून्यता, वंचकता का ही साम्राज्य है। 
राष्ट्रों की संघियाँ छझमपृणं होती हैं | आत्मीयता एवं बन्धुता का सवत्र अभाव है। 
स्थिर अपौरुषेय वेदादि-शास्त्रों में जबतक प्रामाण्यबुद्धि न होगी, तबतक यह स्थिति 
बनी ही रहेगी । जेसे वेश्या धनार्जन के लिए भिथ्या-प्रेम-प्रदर्शन करती है, वह 
विश्वास्य नहीं होती, वसे ही वेश्यावृत्ति-परायण संसार पर विश्वास असंभव ही है। 
परन्तु वेदशास्त्र-विइवासी तो शुद्ध घमंनिष्टा से कतंव्य-परायण होते हैं। उन्हींमें स्थिर 
निष्ठा होती है आज ही मरण हो अथवो युगान्तर में, लक्ष्मी आये चाहे जाय, नीति- 
चिपुण चाहे निन्दा करें चाहे स्तुति, परन्तु घमनिष्ठ धीर न्यायमार्ग से एक पग भी 
नहीं डिगते : 
निन्दन्लु नीतिनिपुणा यदि वा स्तुचन्तु, 
लक्ष्मीः समाविशतु गच्छतु चा यथेष्टम्‌ । 
अद्यं वा मरणमस्तु युगान्तरे वा, 
न्याय्यात्‌ पथः प्रविचलन्ति पदं न धोराः ॥ 
इसी लिए कोटल्य ने आय-मर्यादा की व्यवस्थिति, वर्णाश्रम-व्यवस्था ओर त्रयी 
के सम्मान को ही संसार की उन्नति का मार्ग बतलाया है: 
व्यवस्थितार्यमर्यादः छृतवर्णाश्मस्थितिः । 
त्र्या हि रक्षितो लोकः प्रसीदति न सीदति ॥ | 
( कोट० अर्थ ० १-३ ) 
वेद तथा वेदोक्त धमं-मर्यादा में शंका तथा अविश्वास पदा होने पर फिर भी 
वही अव्यवस्था उत्पन्न होती है। इस तरह वेरदाद-शास्त्रों में अपराग उत्पन्न होना 
नीतिशास्त्रोक्त भेदनीति है : शंड्काजननं निर्भत्सनं च भेदः। शंका की स्थिति में भी 
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यद्यपि कुछ छोग वेदोक्त धमं का अनुष्ठान करते हैं, परन्तु शंकित चित्त की घमं में 
निष्ठा नहीं होती । तभी तो कई विद्वान्‌ और स्वधमं निष्ठ भी अपने पुत्रों को वेदविरुद्ध 
सुधार-मारग से नहीं रोकते, प्रत्युत उसकी प्रेरणा भी देते हैं । 

आज भ्रायः संस्कृत के विद्वान्‌ अपने पुत्रों को संस्कृत न पढ़ाकर अंग्रेजी पढ़ाने 
में लगाते हैं। पुत्र को विलायत-यात्रा के लिए प्रेरणा देते हैं। इन कामों से उन्हें 
प्रत्यक्ष सम्मान एवं प्रतिष्ठा का ळाभ दिखायी देता है। अतः शास्त्रनिष्टा गोण हो 
जातो है । ऐसी स्थिति में त्रयी की अप्रतिष्ठा से नीति तथा वार्ता भी असफ होती 
है । पुनरपि मात्स्यन्याय को प्रवृत्ति होती है। अतः त्रयी के प्रति अध्रामाण्य-शंका का 
का अपनोदन करने के लिए तक-प्रधान आन्वीक्षिकी विद्या का विशिष्ट प्रचार 
आवश्यक है । 


प्रदीप: सर्वदिद्यानामुपायः सरवंकसंणाम्‌ । 
आश्रयः सर्वधर्माणां शबवदान्वीक्षिक्दी मता ॥ 
( कोट० अ्थ० १,२) 


आन्वीक्षिकी सभी विद्याओं का प्रदीप, सभी कर्मो का उपाय तथा सभो घर्मो 
का आश्रय है। उसका आश्रय लेने पर अध्यात्मनिष्ठा, शोक-मोहरहितता, शास्त्र- 
प्रामाण्यबुद्धि एवं शास्त्रतात्पर्यनिर्धारण, प्रामाण्य-शंकानिवृत्ति, घर्मेनिष्ठा आदि 
महत्त्वपूर्ण बातें अनायास सम्पन्न होतो हें । भर्थःळाभ, सम्मान-लाभ त्रयी-माग से भी 
प्राप्त हो सकता है ओर त्रयी से अविरुद्ध अन्य मागं से भी वह संमव है। किन्तु घमं- 
प्रधान व्यक्ति त्रयो का अतिक्रमण करके अर्थलाभ नहीं चाहता, जसे कि क्षुधा से 
व्याकुळ प्राणी भी विषमिश्रित मधुरान्न-भक्षण करके तात्कालिक तुष्टि-पुष्टि, क्षुन्नि- 
वृत्ति की इच्छा नहीं करता । कारण विषमिश्रित मधुरान्न-भक्षण में इष्टसाधनता 
होने पर भी उसमें बलवान्‌ अनिष्ट की अननुबन्धिता नहीं है ॥ 

आन्वीक्षिक्को के अनुसार बळवान्‌ अनिष्ट का अननुबन्धी इष्टसाधन ही ग्राह्य 
हे। विषमिश्चित मधुरान्नभक्षण से इष्ट सिद्ध अवश्य होगा । परन्तु इष्ट से अधिक 
बळवान्‌ अनिष्ट होगा, क्योंकि तात्कालिक कुछ सुख होने पर भी अन्त में मृत्यु 
निश्चित है । भोजन-निर्माण में भी धूमादिजनित कष्ट होता है, पर वहाँ अनिष्ट को 
अपेक्षा भोजनजनित तृप्ति-पुष्टि आदि इष्ट का साधन बलवान है। इसीलिए 'बळवद- 
निष्टाननुबन्धित्वविशिष्ट इष्टसाधनता' को ही विध्यर्थ माचा जाता है । 

इस तरह कुछ लोगों को दृष्टि से जीवनधारण एवं बुभुक्षानिवृत्ति के लिए 
आहार अपेक्षित है, आहार के लिए वार्ता अपेक्षित है। वार्ताफल सुरक्षा के लिए 
दण्डनीति ओर दण्डनोति की सफलता.के लिए त्रयी एनं त्रयी की फलपर्यंवसायिता के 
लिए आन्वीक्षिकी की अपेक्षा होती है । 
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कुछ लोगों की इष्टि से जीवन का परम उद्देश्य तत्त्वजिज्ञासा, भगवतर्व- 
साक्षात्कारपुर्वंक परमपद-प्राप्ति ही है। किन्तु उसके लिए योग ( चित्त की एकाग्रता ) 
अर्थात्‌ निविकल्प समाधि की परमावश्यकता है। तदर्थं वेराग्य की अपेक्षा है। 
अत्यन्तवराग्यवतः समाधिः । समाहितस्येव दृढः प्रबोधः । 
अर्थात्‌ अत्यन्त वेराग्यवान्‌ को ही समाधि प्राप्त होती है ओर समाहित को ही हृढ़ 
प्रबोघ होता है। गोस्वामीजी भी कहते हैं : 
धर्म ते बिरति जोग ते ऱ्याना । गयाना मोच्छप्रद बेद बखाना ॥ 
वेराग्य के लिए चित्तशुद्धि अपेक्षित है । तदर्थं भगवदाराधनवुद्धया स्वघर्मा- 
नुष्ठान अपेक्षित है : 
स्वकर्मणा तमभ्यच्य सिद्धि विन्दति सानबः ॥ ( गोता ) 
स्वघर्मज्ञान के लिए त्रयी की अपेक्षा है। त्रयोप्रोकत धमे के अनुष्ठान के लिए धन 
की अपेक्षा, घन के लिए वार्ता एवं वार्ता की सुरक्षा के लिए दण्डनीति अपेक्षित है। 
कोई भगवद्दशंन के उद्देस्य से बदरिकाश्रम को यात्रा कर रहा होतो उसे 
मध्य में भोजन, विश्राम आदि को भो अपेक्षा होती है। उसके बिना उद्देश्य-पूर्ति 
सम्भव नहीं । साथ ही यदि माग में भेड़िया, बघेरा आदि का आक्रमण हो तो उसका 
भी मकाबिला करना अनिवायं होता है। यदि माग में डाकूओं ने आक्रमण कर 
वस्त्र, भोजन, द्रव्यादि यावत्सामग्री छीन छी तो भी यात्रा का उद्देश्य पुरा न होगा | 
अतः डाकुओं का सामना करना भी अनिवाय हो जाता है। इसी तरह जीवन-यात्रा 
का परम उद्देश्य भगवहृशंन होने पर भी उसके लिए योग, त्रयी, धमं, घन, वार्ता 
तथा दण्डनीति की अपेक्षा होती है। इसीलिए तो क्रामन्दक के अनुसार दण्डनीति का 
विप्छव होने पर आन्वीक्षिको, त्र्री, वार्ता सब निरर्थक हो जाते हैं : 
सत्योऽपि हि न सत्यस्ताः दण्डनीतेस्तु विप्लवे । 
( कामन्द० २.८ ) 
मञ्जेत त्रयी दण्डनीतौ हताथास्‌ । 
( महाभारत शान्ति० ६३.२८ ) 


इस प्रकार सभी दुष्टियों, प्रम।ण-यक्तियों, से विचार करने पर स्पष्ट हो जाता 
है कि आज सवंथा आन्वीक्षिको, त्रयो, वार्ता तथा दण्डनीति इन चारों विद्याओं का 
अभ्यास और कार्यान्वयन नितान्त आवश्यक है। प्राणी तभी छोकिक-पारलोकिक 
अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ का भागो हो सकता है। 


द्वितीय भाग समाप्त 


विचार-पीयष 
तृतीय भाग : सुधारक हिन्द्र और शास्त्रीय सनातनधम 


“भारतीय इतिहासके छः स्वणिम पृष्ठ'' पुस्तक स्व० श्री विनायक दामोदर सावर- 
रकर की प्रखर प्रतिभा का परिणाम है। विद्वान्‌ लेखक ने उसमें अतोत घटनाओंकी 
समालोचनाओं के आधार पर उस समय की विचारवाराओं के औचित्यानोचित्य 
पर विचार किया है । हथ भी उसो ओचित्यानोचित्य-विचार को समीक्षा करेंगे । 


आप लिखते हैं : “मुसलमानों के पूर्वकाल में शक, यवन आदि ने जो देश पर 
आक्रमण किये, उनका उद्देश्य हिन्डुस्थान पर अपनी राजसत्ता स्थापित करना था | 
उनके आक्रमणों का कारण कोई धामिक या सांस्क्कतिक शत्रुता नहीं । परन्तु इस नये 
इसलामी शत्रु के आक्रमण के पीछे हिन्टू-राष्ट्रसत्ता को उद्ध्वस्त कर सम्पूणं हिन्दु 
स्थान पर मृस्लिम-आधिपत्य के साथ पं के शत्रुओंको जो नहीं सूझी, ऐसी महत्त्वा- 
काङ्क्षा थी, जों राजनेतिक महत्त्वाकाङक्षा से कई गुना अधिक प्रचण्ड थी । उनमें 
धार्मिक महत्त्वाकाङक्षा घधक रही थो जो हिन्दु-राष्ट्र के जीवन-प्राण कहळानेवाले 
हिन्दू-घमं ओर हिन्दुत्व को नष्ट करने तथा मुस्लिम-घम को तलवार के बल हिन्दुओं 
पर छादने के लिए उनके आक्रमणको सतत उत्तेजना देतो रही । इस हेतु समस्त 
एशिया महाद्वीप के लाखों मुसलमान विभिन्न राष्ट्रों से निकलकर हिन्दुस्थान पर 
सदियों तक निरन्तर आक्रमण करते रहे ।” 


वस्तुतः यह कोई आइचयं को बात नहीं है । कूटनीतिज्ञ लोग जानते हैं कि 
भौतिक पराधीनता सरलता से दूर की जा सकती है, पर आध्यात्मिक या मानसिक 
पराघीनता बड़ी भयङ्कर होती है। एक व्यक्ति के हाथ-पेरों में हथकड़ी-बेड़ी डालकर 
उसकी जबान पर ताला लगा देने पर भी वह मन तथा मस्तिष्क से स्वतन्त्र है ओर 
बाह्य भोतिक बन्घनों के काटने का सफल प्रयास कर सकता है । किन्तु यदि मन या 
मस्तिष्क को क्लोरोफामं सु धाकर या किसी अन्य ओषधि से विक्त या पराधीन बना 
दिया जाय तो हथकड़ी-बेड़ो कट जाने पर भी वह कुछ नहीं कर सकता । इसलिए 
'भौतिक शरीर पर विरोधियों का शासन कुछ क्षण के लिए सह्य हो सकता है, परन्तु 
आध्यात्मिक-मानसिक शरीर पर विरोधी शासन असह्य होता है ओर वेसा होना भी 
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चाहिए । फिर भी मुसलमानों के बर्बर अत्याचारों, तळवारों या बछात्‌ धर्मान्तरण से 
भी वास्तव में हिन्दू-मस्तिष्क स्वतन्त्र ही रहा । अत एव वे न केवळ बरावर उनका 
विरोध करते रहे, बल्कि और भी कट्टर होते गये । गुरु गोविन्दर्सिह के दो नोनिहालों 
एवं अन्यान्य लोगों ने सिर कटाना मंजूर किया, पर चोटियों के दो बाळ देना उन्हें 
मंजूर नहीं था । 

किन्तु अंग्रेजों ने तो मीठी छुरी चलाकर, शिक्षा-सभ्यता में रद्दोबदळ कर हमारे 
मस्तिष्क ही बदल दिये, जिससे हम घर बेठे विदेशी बन गये। मुसलमानों ने मन्दिरों को 
तोड़ा, शास्त्रों को जलाया; फिर भी हमने नये-नये, पहले से कहीं अधिक मन्दिर बना 
लिये । शास्त्रों को कण्ठस्थ रखकर बचाया ओर उत्तरोत्तर अच्छे-अच्छे भाष्य-वातिकों 
का निर्माण किया | लेकिन अंग्रेजों को शिक्षा एवं अन्य कूटनीतियों से मन्दिरों से 
भी हमारी आस्थाएँ मिट गयीं, शास्त्रों से विश्‍वास उठ गया ओर मन्दिर हमारे लिए 
एक म्यूज्ञियम जेसी वस्तु बन गये । बड़े से बड़े आधुनिक नेताओं में शास्त्रों, वेदों एवं 
तदुक्त घर्मो पर विश्‍वास ही नहीं रह गया। स्वयं श्री सावरकरजी ने ही धर्म को 'देश- 
कालानुसार मनुष्यों द्वारा कल्पित नियम” ही माना है। वे हिन्दू-घमं को राष्ट्र की 
प्राणश्रिय वस्तु कहते हैं; पर वह हिन्दू-धर्मं ओर हिन्दुत्न बया है, यह नहीं बता पाते | 
सिद्धान्त-दुष्टि से अनादि-अपौरुषेथ वेद ओर तदनुसारी आएं घमंग्रन्थ ही हिन्दू-धमं 
ओर हिन्दुत्व का आधार हो सकते हैं। कितु सावरकरजी वेद-शास्त्रों की उपेक्षा 
करके तदुक्त धमं को धड़ल्ले से ठुकराने का परामश देते है | उन्होंने अपनी वसीयत 
( मृत्यु-पत्र ) में लिखा है क्रि “मेरे शव का विद्य॒त्‌ द्वारा दाह क्रिया जाय -और मेरी 
अन्त्येष्टि न न की जाय ।” क्या यह हिन्दू-शास्त्रों बौर तदुक्त धर्मों का सम्मान है ? 


हिन्दु-राष्ट्र तथा हिन्दु-घमं के लिए मुस्लिम तथा ईसाई दोनों ने भयङ्कर 
शत्रुता के कायं किये हैं। मुस्लिमों के बाह्य कमं बड़े ही उग्र ओर बीभत्स रहे, जब 
कि ईसाई उमर से कोमल व्यवहार करते हुए भी भीतर से अत्यधिक हानिकारक थे। 
विद्वान्‌ लेखक ने ठीक ही लिखा है कि “मुसलिम आक्रमणों से जब देश संकटग्रस्त 
था, उसी समय ईसाइयों ने भी ईसा की दक्षवीं “शती में मलाबार में घुसबेठ को । 
ईसा को १५ वीं शती से पुत्तंगीज, डच, फ्रांीसी, अंग्रेज आदि ईसाई-राष्ट्र पश्चिम 
समुद्रीमागं से हिंदुस्थान पर टूट पड़े ! इनका भो स्वरूप वेसा ही राक्षसी था, जेसा 
मुसलमानों का । 
वस्तुतः आधुनिक इतिहास विरोधियों द्वारा बिगाड़े गये हें। विदेशी इतिहास- 
कारों और हमारे प्रत्यक्ष शत्रुओं द्वारा लिखे गये इतिहास सहो नहीं । उनमें [हिंदुओं 
की गोरव-गोथाओं को बार-बार लुप किया गया और उन पर आयी आपत्तियों की 
ही घटनाओं को हिन्दु-इतिहासके रूप में प्रदर्शित किया गया। सर सुन्दरळाळ ने 
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अपने भारत में अंग्रेंजीराज” पुस्तक में कुछ न्यार्याप्रय अंग्रेजों के ही लेखों से 
इतिहास-सम्ज्न्धी वेईमानी की चर्चा की है। विद्यालयों में पढ़ाई जानेवाळी इतिहास 
की पुस्तकों में हूगों के आक्रमण के बाद की हिन्दुओं की स्थिति के सम्बन्ध में एक- ` 
दो पंक्ति भी न लिखकर सीघे मुसलमानों की सिंघ पर चढ़ाई के वृत्तान्त का बणंन 
किया गया और बरात्रर एक के बाद इस्लामी आक्रमणों के अध्याय जुड़ते रहे हैं। 
इस तरह उनके अनुसार हिन्दुओं का इतिहास परायों के आक्रमण ओर हिन्दुओं को 
पराजय और उनकी अखण्ड-दासता की ही कहानी है । इसलिए डा० अम्बेदकर नले 
हिन्दू-धमं-विद्वेषी ने लिखा है : "हिन्दुओं का जीवन निरन्तर पराजय का जीवन रहा 
है। यह इस प्रकार का जोवन जीना है जिसके विषय में प्रत्येक हिदू लज्जा का अनु- 
भव करेगा ।” 


वस्तुतः लेखक का यह कहना ठीक ही है कि “ह॒णों के पतन के बाद हिन्दुओं 
के दिग्विजय का इतिहास है। सन्‌ ५५० के बाद हिदू-राजाओं ने विभिन्न भागों से 
धिधुनदोको पारकर माज जिन्हें सिधु, बिछोचिस्तान, अफगानिस्तान, हिरात, हिंदुकुश, 
गिळगित, काश्मीर आदि कहा जाता है ओर जो प्रदेश सम्राट्‌ अशोक के पश्चात्‌ 
हिन्दुओं के हाथ से यवन, शक, हुण, म्लेच्छों के हाथ चले गये थे, छीनकर हिन्दुओं 
ने ५०० वर्ष तक अपने अधिकार में रखा । इतना ही नहीं, चन्द्रगुप्त के साम्राज्य ने 
उस पार जाकर हिन्दुक्ुश तक हिन्दु-विजयवाहिनियों ने वेदिक-अमे का ध्वजा 


हरायी । 


एक समय कारमीर के उस पार मध्यएशिया के खोतान में भी हिन्दू-र/ज्य 
प्रस्थापित थे। तभो तो स्मिथ जेसे विदेशों इतिहासकार ने भो आइचयं के साथ 
कहा था कि "हिन्दुओं के हाथों मिहिर गुल की पराजय तथ! हुणशक्ति का सम्पूण 
विनाश होने के उपरान्त लगप्रग पाँच शताब्दियों तक भारत ने विदेशो आक्रमणों से 
मुक्ति का अनुभव किया । डाक्टर अम्बेदकर के पागळ आक्षेपों का इसे सीधा 
खण्डन समझना चाहिए । 


मुहम्मद बिनक्रासिम के आक्रमण से पचास वर्ष पूवं से ही हिन्दुश्यान पर 
अनेक बार मुसलमानों के हमले होते रहे । इसमें छोटो-छोटी टुकड़ियों से लेकर 
विशाळ सेनाएँ तक भाग लेतो रहों | किन्तु हिन्दुओं ने सदेव उत प्रयत्तों को विफछ 
कर दिया था। अन्त में अरब के मुख्य खळोफा के ओमान-स्यित उस्मान नामक 
गवर्नर ने सिन्ध के हिन्दू-राज्य पर प्रत्यक्ष आक्रमण किया, परन्तु सिन्ध के तत्का- 
लीन ब्राह्मणराजा चाचा ने अरबसेना को नष्ट कर सेनापति अन्डुछ अजोज को परा- 
जित कर दिया | उसके बाइ सन्‌ ६४ तक अरबों ने कोई उल्लेख्प गइबड़ो नहीं की | 
हाँ, सोपावर्ती मरकती नामक छोटे से दूरस्य हिनहू-्रदेश को जीतकर मुशञ्य। 
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ने वहाँके हिन्दुओं को बलपुवंक मुसलमान बना लिया। आगे चलकर ही वे कट्टर 
जङ्गली बलोच हुए । 


ई० सन्‌ ७११ में अरबी मुसलमान सेनापति ने ५० हजार की विशाल सेना 
लेकर सिन्ध पर प्रथम विशाळ आक्रमण किया । वहाँ वेदिकघर्मामिमानी ब्राह्मण 
राअकुळ का 'दाहिर' नामक राजा राज्य करता था। वहाँ वेदिक-धामियों की ही बहु- 
संख्या थी, बौद्ध अल्पसंख्यक थे। उसके पूर्व हुणों का उग्र राजा मिहिर. गुळ बोद्धों 
पर भीषण अत्याचार करता था । वह यद्यपि हुणवंशीय म्लेच्छ था, तो भी वेदिक 
देवता रुद्र का उपासक था, अतः वेदिकघर्माभिमानी था । मिहिर गुल के बाद हिन्दू- 
राजाओं के शासन में बोद्धों कों स्वधमंपाळन के लिए पुणं स्वतन्त्रता थी | 


त्रौद्धों का राष्ट्द्रोह 


मुसलमानों के आक्रमण से बोद्ध अत्यन्त प्रसन्न थे। उतक्रा विश्वास था कि 
जेसे यवनों ( ग्रोक़ लोगों ) के राजमिन्यांडर प्रभृति ओर कुषबाणों के कनिषक़ आदि 
ने बौद्धधर्म स्वीकार कर भारत में बोद्ध-राज्य की स्थापना की, वेसे ही मुसलमान 
भी बोद्ध बनकर बोद्ध-राज्य की उन्नति करेंगे। अरबी सेनापति ने जसे ही महत्त्व- 
पुणं 'देवल' नामक बन्दरगाह को छीना, वेते ही बीद्ध-नेताओं ने आगे बढ़कर उस 
विदेशी सेनापति का स्वागत किया ओर कहा कि 'दाहिर के समान वेदिकधर्मी 
राजा ओर उसके लोगों से हमारा कोई सम्प्रन्ध नहीं । हमारे ( बुद्ध ) गुरु ने हमें 
अहिसा को शिक्षा दी है। हम शस्त्र धारण कर राजाओं के युद्ध में हिस्सा नहीं लेते । 
आप विजयी हैं, आप ही हमारे राजा हैं ।” राजनीति-कुशल मुहम्मद बिनकासिम ने 
उस समय बोद्धों को अभयदान दिया । . मुसलमान इतिहासकारों ने इस वृत्तान्त के 
सम्बन्ध में लिखा है कि 'कासिम को सेना को दुगंम मार्गो की जानकारी देने, सेना 
को स्थान-स्थान पर रसद पहुंचाने में, दाहिर की सेना का रहस्य बताने में बोद्धों 
ओर उनके भिक्षुओं ने सभी प्रकार की संभव सहायता की ।' 


दाहिर ओर कासिम की सेना से भयङ्कुर युद्ध हुआ । कासिम के पास तोप तो 

नहीं, परन्तु एक दुरमारक अस्त्र था, जो हिन्दुओं के पास नहीं था। इस कारण 

हिन्दुओं का बळ कम पड़ा। दाहिर की सेना में कुछ अरबी मुसलमान भी सेनिक 

थं । उन्होंने भी मुसलिम-सेना का साथ दिया ओर अपने मालिक का 'काफिर' कह 

कर द्रोह किया । हिन्दुओं को इन शात्रुपक्षीय लोगों पर विश्‍वास करने की दुर्नीति का 

परिणाम सभीको भोगना पड़ा । [ परन्तु यहाँ भी कोई सुने तो किसका दोष है? 
शास्त्र स्पष्ट कहते हें : न विशवसेदविइवस्ते बिइवस्ते नातिविइवसेत्‌ । अर्थात्‌ अवि- 
इवम्त प्र तो विश्वास करना हो नहीं चाहिए, विश्‍वस्त पर भी अतिविएवास नहीं 
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करना चाहिए । ] फिर दाहिर ने बड़ी वीरता से लड़कर वीर गति पायी । उसके 
गिरते ही हिन्दू-सेना में भगदड़ मच गयी। दाहिर को वीरगति सुनते ही उसको 
तेजस्विनी रानी ने सेंकड़ों हिन्दु-वीराङ्गनाओं के साथ धघकतो चिताओं में जोहर 
का वरण किया |. फिर भी 'सूर्या' ओर 'परिमला' दा राजकन्याएं तथा अन्य स्त्रियाँ 
उन बर्वरों के हाथ लग ही गयीं। उन आततायियों ने लूटपाट, अग्निकाण्ड करते 
हुए नगरों, ग्रामों में संत्र कत्ले-आम किया । . 


संकट के समय वोद्रो के कृत्य 


राजा के मरते ही बोढों ने बोद्ध-विहारों में मु पलमानों के स्वागतार्थं विशाळ- 
काय घण्टे बजाये और मसलमान राजा के उत्कष के लिए सामूहिक प्रार्थनाएँ कों । 
फिर भी उनकी कामनापूर्ति नहीं हुई | मुसलमानों ने निष्ठरतापूवेक बोद्ों का भी 
सफाया कर दिया । हिन्दू तो बीच-बोच में लड़ते रहे, उधर तो कुछ भय भी था। 
किन्तु बोद्धों को तो उन्होंने निःशङ्क हो गाजर-मूली के समान काट डाला । जो 
बौद्ध मुसलमान बन गये, वे ही जीवित रह सके | वोद्धों में प्रचरित 'बु्ध-प्रस्थ' का 
अपश्रंश ही मुसलमानों -में प्रर्चालत 'वुत-परस्त' शब्द है। बोद्ध-विहारों के प्रस्थों में 
अधिकतर मातयाँ दिखायी देती थीं । ऐसे बुद्ध-प्रस्थों या वुत-परस्तों को विध्वंस 
करना मुसलमानों के लिए घर्माज्ञा थो ।” 


यहाँ भी विचार करने पर स्पष्ट प्रतीत होता है कि बोद्ध लोग भी वेदिक हिन्दू 
ही थे, किन्तु वे सुधारक हो गये । उनका शास्त्रों से विश्वास उठ गया । वे वेद ओर 
वेदिक धमंग्रन्थों का प्रामाण्य नहीं मानते थे । वुद्ध स्वयं भो हिन्दू ही थे। वे भी 
प्रतिक्रियास्वरूप ही वेदिक-धर्म के विरोधी हुए। उन्होंने बोद्ध-घमं चलाया, पर 
उनके यहाँ भी कोई स्थायी प्रामाणिक शास्त्र नहीं था । वर्ण, आश्रम, जाति-पांति को 
कोई आस्था उनमें ओर उनके भनुयायियों में नहीं थी। फिर संकट को घड़ी में वे 
बौद्ध भी केसे रह सकते थे? अतएव उन्हें मुसलमान बनने में कुछ भी देर न लगी। 
जो लोग हिन्दू-शास्त्र, धमं, ईश्वर, जाति-पाँत मानते थे, वे ही प्राणसंकट के समय 
भी हिन्दू रहे। प्राण दे ड\ले, पर धमं नहों छोड़ा । प्ररत उठता है कि इसो तरह 
सुधारक हिन्दू भी शास्त्र नहीं मानता, जाति-पांत में विश्वास नहीं करता, तब 
मोका पड़ने पर क्या वह मी बोद्ों के समान राष्ट्रद्रोही नहीं हो सकता ? सुवारक 
हिन्दु-धमं की वात तो करता है, हिन्दुत्व का गुणगान भी गाता है। किन्तु उसका - 
हिन्दुत्व ओर धमं निराधार अथवा हिन्दू-घमं-निरपेक्ष है। कारण वह कहता और 
लिखता है कि "परिस्थिति के अनुसार घमं एवं धामिक नियम बनते हैं ओर वे तोड़े 
भी जा सकते हैं।' 
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श्री सावरकर भी कहते हैं : “स्मृतियाँ बनती हें। कभी उनका महत्त्व भी 
होता है, परन्तु उनको सनातन मान लेना उचित नहीं। उपयोग खत्म होते ही 
उनका खत्म हो जाना ही उचित है।” उन्हींका अनुकरण करते हुए सनातनधर्मी 
खुघारकों में भी श्री मदनमोहन मालवीयजी तथा श्री गांधीजी आदि.ने भी भाचार- 
विचार, खान-पान, विवाह, शुद्धि-अशुद्धि, विलायत-यात्रा आदि के प्रसङ्ग में प्राचीन 
शास्त्रों का भरपेट विरोध किया । आजकल नये 'सनातनी सुधारक' भी निकल रहे 
हैं, पर स्पष्ट है कि मौका आने पर ये भी टिकाऊ नहीं रह सकते । आधुनिक लोग भी 
मानते हैं कि भारत को पूर्वी एवं पश्चिमी सीमाओं पर अधिकांश बोद्ध थे और वे 
अनायास मुसळमान बन सके । किन्तु उत्तर प्रदेश आदि में जहाँ जाति-पांति, खान- 
पान के सम्बन्ध में कट्टरता थी, वहाँ मुसलिम-शासन में रहकर भी कितने ही हिन्दू 
मुसळमान नहीं बने । कट्टर हिन्दू ही बने रहे | इसीसे सिद्ध होता है कि जाति-पांति 
द्वारा हिन्दू-समांज को रक्षा हुई । 


अनादि-अपोरुषेय वेद नित्यशास्त्र है । आषंग्रन्थ वेदों का विवरणमात्र है। 
वेदों एबं आषंग्रन्थों द्वारा प्रतिपादित घमं ही स्थिर धर्म है। उसमें कभी रहोबदल 
नहीं किया जा सकता । वेदिक अग्निहोत्रादि वर्णश्रमानुसारी धमं ब्राह्मणादि जाति- 
मूळक है। ब्राह्माण, क्षत्रिय, वश्यों तथा शाद्रों के भी समान कमं नहीं हें । वर्णों में रक्त- 
साङकयं होने से घमंबाघा उपस्थित होती है । इसीलिए बिवाह, खान-पान आदि का 
व्यवहार वेदिक दृष्टिकोण से शुद्ध धामिक है। जेन, बौद्ध आदि शास्त्रप्रामाण्य नहीं 
मानते । इसीलिए सुधारक इस सम्बन्ध में अधकचरे हैं। वे वेद-शास्त्र का नाम तो 
लेते हैं, पर उनका परम्पराप्राप्त अथं न मानकर मनमानी अर्थ करते हैँ । जातिभेद, 
विवाह, खानपान की वेदिक मर्यादा नहीं मानते फलस्वरूप प्राण-संकट उपस्थित 
होने पर उन्हें भी सरळता से बोद्धों के समान ही धर्मान्तरित किया जाना किसी के 


छिए कठिन नहीं । 


बौद्ध-धमं का विनाश 


श्री सावरकर के अनुसार “बौद्ध-धर्मं के विनाश का कारण केवळ वेदिक धर्म- 
घुरन्घरों द्वारा सफल खण्डन ही नहीं था, किन्तु सामाजिक और राजकीय कारण 
भी थे। परायों के आक्रमणों के राष्ट्रिय संकट के समथ बोद्ध-संघों द्वारा सामूहिक 
तौर पर की गयी राष्ट्र-द्रोही तथा और आतताथी हिसाओं द्वारा जागछक हिन्दू- 
समाज उन्हें उखाड़ फेंकने को सन्नद्ध हो गया। उस समय राष्ट्रद्रोही प्रवृत्तिवालों 
का संघ ही बोद्ध-संघ बन गया । अतः समस्त भारत में बोद्धों को राजाश्रय नहीं 
मिळ सका ।” उत्तर प्रदेश के कट्टर वेदिक राजपुत वेदिक-धमं के उद्धार में छगे थे । 
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उस समय वोद्ध-संघ पङ्क बना पड़ा था। जनसामान्य भी बोढों को आततायी 
हिसा से तंग आकर ऊब गया । बोढों के इन भीषण-अत्याचारों का वर्णन पूर्णतः 
अवेदिक लोगों ने किया है । बिन्सेण्ट स्मिथ ने लिखा है: अशोक के अनुसार ही हषं 
ने भी मांसभक्षण और प्राणिहत्याकरनेवाले को प्राणदण्ड का आदेश जारी कर 
रखा था, जिसे राजा भी क्षम्रादान नहीं कर सकता था । इस प्रकार उसके राज्य में 
मछली, पशु-पक्षी तथा हित्र जानवर तक की हत्या में प्राणदण्ड दिया जाता था। 
गुजरात के जेनमतालम्बी राजा कुमारपाळ ने भी वोद्ध-राजा अशोक का अनुसरण 
किया । प्राणिहत्या करनेवालों को पकड़ने के लिए गुप्तचरों का व्यापक प्रबन्ध था | 
अपराधियों को कठोर दण्ड दिया जाता था । इसका नमूना निम्नलिखित है : 

शहीद जं का स्मारक : एकबार एक अभागे व्यापारो ने एक जूं को मसल कर 
मार डाझा । उस अपराध में उसे आन्हिलवाडा लाकर एक विशेष च्यायाळय में उप- 
स्थित क्रिया गया । वहाँ उसे सब सम्पत्ति जब्त किये जाने का दण्ड सुनाया 
गया । एक व्यक्ति कच्चा मांस तश्तरी में ले जाते हुए पकड़ा गया तो उसे प्राणदण्ड 
दिया गया | जू' मारनेवाले की सम्पत्ति जप्तकर जेनाचार्यो को व्यवस्थानुसार जूँ का 
स्मारकस्वरूप विशाल स्मृति-भवन बनाया गया। उसका नाम 'यूका-विहार' ( जूंका 
मन्दिर ), रखा गया । यह बात जेन-लेखकों ने बड़े गोरवपुर्ण ढग से वर्णन को है| 
इन घटनाओं के कारण भी लोगों ने बोद्ध-घमं का जुआ उतार फेंका ! 

वस्तुतः अहिंसा तो वेदिक-धमं में भी है, फिर भी अवस्थाभेद से बहुत कुछ 
भेद है। एक संन्यासी या वनस्थ के लिए मनसा, वाचा, कमणा किसी भी प्राणी को 
न सताना अहिंसा है। किसीका अनिष्ट, चितन करना भी हिसा है । किन्तु देश, राष्ट्र, 
घर्म की रक्षा के लिए आवद्यक्र संग्राम की हिसा अहिंसा ही है। इसी तरह वेदिक 
यज्ञ-यागादि के देवतो हवेय से कतिचित्‌ पशुओं का उपयोग भो अहिंसा ही है; क्योंकि 
शास्त्रानुसार ही उससे पशु की सद्गति होती है। वेष्णवों के अनुसार 'हिसनीय को 
अननुग्राहिका हिसा ही हिसा और अनुग्राहिका हिंसा आहसा है / अशझुद्धमिति चेन्न 
शब्दात्‌ ( न्र० सु० ३.१.२५ ) सूत्रके भाष्य में स्पष्ट कहा गया है कि हिसादिदोषयुक्त होने 
से वेदिक कमं अशुद्ध है, यह पुवंपक्ष उचित नहीं; क्योंकि वेदिक बचनों के अनुसार 
वेदिक कर्म परम पवित्र है। उस पशुका उपयोग हिसा नहीं है । वेदिक वचनों के 
अनुकार ही धर्माधमं का निर्णय होता है। जेसे सा स्पात्‌ आदि वेदिक-वचनों के 
अनुसार ही हिसा पाप है, वेसे ही अरिनषोसीयं पशुसाळभेत आदि वचनों के अनुसार 
पर्चाङम्भन ( यज्ञों में पशु का प्रयोग ) घर्म ही हू। 


छुआछूत और बौद्ध-धर्म 
आमतोर पर प्रसिद्ध है कि वेदिक सनातनधमं में ही स्पर्शास्पशं का विधान 


५९० घिचार-पोयूध॑ 


है। परन्तु श्री सावरकर जी कहते हैं कि “बोद्ध छोग छुआछूत नहीं मानते थे, इस॑ 
प्रसिद्धि के ठीक विपरीत बात है। बौद्ध-राज्य में प्राणि-हिसा और अपराधी के लिए 
प्राणदण्ड की व्यवस्था थो । खोज-खोजकर उक्त अपराधी को प्राणंदण्ड दिया 
जाता था । अतः बोद्धराज्य-काल में छुग्राछूत भी अत्यन्त हृढ़ हो गयी ।” प्रमाण- 
स्वरूप उन्होंने बौद्धमतावलम्ब्री चीनी प्रवासियों के विचार दिखलाये हैं। वे लिखते 
हें कि “जिन जातियों ने बोद्ध-धमं के अनुसार अहिसा-धर्म का पालन नहीं किया, 
जिन्होंने हिसात्मक बन्धों को नहीं त्यागा, उन चाण्डाळ आदि जातियों को इस अप- 
रघ के कारण नगर से बाहर निकाल दिया जाता था | उन्हें गाँव से दूर कोढ़ियों 
की तरह निवास करना पड़ता था | जब कभी उनको गाँवों में आने की अनुमति दो 
जाती थी, तो उन निर्वासित अछूतों को अपने हाथ में घुंघुछ-्ंबी एक छकड़ो लेकर 
या टिमको बाँधकर उसे बजाते हुए जाने की सख्त आज्ञा थी, जिससे उसको आवाज 
सुनकर हरएक पथिक सावधान होकर उनकी छूत से बचा रहे। वेदिक, बोद्ध तथा 
जेनों में भी यह प्रथा रही, पर बोद्धकाळ में यह प्रथा अत्यन्त निष्ठुर थो । अछूत 
लोग भी अपने से नीच जातियों को अछूत मानते थे | वेदिकों की सापेक्ष अहिंसा की 
अपेक्षा बोद्धों की आततायी अहिसा में ही चाण्डाल आदि जातियों की अधिकाधिक 
दुदंशा हुई । बोद्ध-क!ळ में मछली मारनेवाले, मांसभक्षण करनेवाछीं को भ्राणदण्ड देने- 
वाले बौद्ध-राज्य को अपेक्षा लाखों लोगों की उपजीविका के साधन तथा सापेक्ष 
हिसा को दण्डनीय माननेवाले वेदिक-राज्य को ही चाण्डाल आदिकों ने अधिक 
सुखकारी माना ।” 


वस्तुतः वेदिकों में अस्पृश्यता घृणामूछक नहीं, विज्ञानमूलक हे। आज भी 
चिकित्सक एक रोगी को स्पशंक्र हाथ धोकर ही दूसरे रोगी को छूता हें। र जोधमं 
होने पर अपनी माँ-बहन तथा पत्नी भी अस्पुश्य मानी जाती हैं । सूतक-पातक में 
ब्राह्मण अपने को ही अस्पुस्य मानकर देवताओं को नहीं छूत्रा । एक महाविद्वान्‌ 
चेदिक भी अपनी माता को पूजा करता है, उसका चरणोदक लेता ह; फिर भी उसे 
शालग्राम का स्पशं करने से रोकता है । कया उत्ते अपनी ही माँ से घृणा हें? वेदों ने 
इवान, सूकर आदि योनियों के साथ ही उन्हीं जेसा ब्राह्मण, चाण्डाल आदि 
योनियों का भी वर्णन किया हें: ब्राह्मणयोनि इवयोनि चाण्डालयोनि वा''( छार्‍्दो० 
अ० ६-ख० १० मं० ७) जेसे पक्षिग्रों में काक, गृद्ध आदि अस्पृश्य हैं, बसे हो 
मनुष्यों में भी कुछ लोग अस्पृशय होते हैं । 

जिन लोगों ने बलात्‌ अथवा भय से बोद्ध-धमं स्वीकार कर छिया था, वे 


हजोरों अछूत बौद्ध-धमं छोड़कर पुनः वेदिकधर्मी बन गये । फछत: मुसलमानों के 
सिन्ध में प्रवेश के पहले ही हिन्दुस्तान में ऊँचे वर्गों से लेकर जनसामाग्य में बोद्धों को 
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संख्या निरन्तर घटती जा रही थी। इस निरन्तर भीषण क्षीणता का प्रत्यक्षदर्शी 
चीनियों ने वर्णन किया है। वृद्ध-निवास के कारण पवित्र माने जानेवाले तथा 
सुसम्पन्न स्थान वुद्धगया, मृगदाव, श्रावस्तीनगर, कुशोनगर, कपिलवस्तु आदि वोद्ध- 
तीर्थं उस समय उजड़ गये थे । वहाँ यत्र-तत्र जङ्गल का हृदय दीखने लगा | इस तरह 
मुसलमानों के आक्रमण के पूर्व यद्यपि बोद्धवमं तेजी से नष्ट हो रहा था, फिर भी 
सिन्ध, काम्बोज, पूर्वी बंगाल में उनका अस्तित्व स्थिर था । बिहार में बोद्धभिक्षुओं 
की बड़ी संख्या थो । उस समय संत्र वेदिकराज्य पनप रहे थे। इस कारण बोद्ध- 
सम्प्रदाय में राष्ट्रद्रोही उपद्रब अथवा जनता पर बळात्‌ बोद्ध-घमं थोपने की शक्ति 
नहीं थी। परन्तु वेदिकराज्यों में उन्हें स्वघर्मापालन की पूर्ण स्वतन्त्रता थो, 
यह चीनी बीढों ने माना है । पाश्‍चात्य इतिहासकारों का पूर्वाग्रह बन गया था कि 
वेदिक राजसत्ताघरों ने बोद्धों का तलवार के बल पर निर्मळन किया होगा। उन पर 
वेदिक-धर्म बलात्‌ छादा गया होगा । इसे सिद्ध करने के लिए उन्होंने तत्कालीन: 
इतिहास का मन्थन कर खूत्र छान-बीन को, फिर भी उनको कोई अपवादस्वरूप भी 
प्रमाण नहीं मिला । 


मुसलमानों के समागम से ही वोद्धों का समुच्छेद हुआ था । एक हाथ में 
तलवार दूसरे में कुरान लेकर आक्रमण करनेवाले मुसलमानों के द्वारा ही बोद्ध- 
विहार, बौद्ध-स्तूप तथा बोद्ध समाप्त किये गये । प्रायः सभी बोद्ध मुसलमान हो गये ! 
बहुत-से लोग अपने घ्राण ओर धमंग्रन्य लेकर चीन भाग गये |. बहुत-से नष्ट हो गये, 
पर युद्ध किसीने नहीं किया । इतिहास में ऐसा एक भी उदाहरण नहीं कि बोद्ध के 
किसी समुदाय अथवा सेना ने मुसलमानों का सामना किया हो | 


दिल्‍ली, लखनऊ उत्तर प्रदेश आदि जहाँ एक से एक क्रर सुलतान एवं बाद- 
शाहों ने राज्य किया, वहाँ उस समय वेदिक हिन्दुओं की बहुलता थी ओर आज 
भी है । यहाँ बोद्ों की संख्या कम हुई जहाँ-जहाँ बोद्ध अधिक थे, वहीं मुसलमान 
अधिक बने । वहीं उनकी बड़ी संख्या मुसलमानों को जनसंख्या पायी जाती है। 
मुसलमानों की आततायी हिंसा के सामने बोद़ों की आततायी अहिसा पराजित 
हो गयी । 

आगे लेखक कहता है कि “जेसे गङ्गाजी से निकलकर अलग-अलग जळ- 
प्रवाह पुनः गङ्गा की मुख्यधारा में मिल गये, वेसे ही वोद्ध-घमं हिन्दू-धमं में 
जा मिला । बृद्ध को भी हिंदू-अवतारों में सम्मिलित कर लिया गया । इस तरह बुद्ध- 
मत का पृण हिदूकरण हो गया । 

[ वस्तुतः बौद्व-वर्मं आज मो विदेशों में सत्तारूढ़ है । भारत में भी वह शने:- 
शनेः पतप र्हा है ओर उसको उग्रता क्रूरता ओर विळगाव की प्रवृत्ति आज भी 
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वेसी है, जसे पहले थी बुद्ध के अबतार की बात भी किसी समझौते से नहों,. किन्तु 
शास्त्रीय सिंद्धान्तों के अनुसार हुई। वह भी गोतम वुद्ध को नहीं, किन्तु विष्णुयश 
ब्राह्मण के पुत्र वुद्ध को अवतार माना गया है | बुद्ध और गोतम बुद्ध में वेसा ही भेद 
है, जेसे लक्ष्मी ओर गृहलक्ष्मी में । बौद्धो के 'लडःकावतार-सूत्र' में अवेक बुद्धों की चर्चा 
है। लङक्रावतार में कर्मों के अनुसार उनकी विभिन्‍न उत्कृष्ट, अपढृष्ट जातियों का भी 
उल्लेख है। ] 


हिन्दुओं की प्रतिरोध-शक्ति 
“तीन सौ वर्ष तक हिन्दुओं ने मुसलमानों को सिन्ध से बाहर पैर नहीं फेलाने 

दिया । बार-बार उन पर आक्रमण कर हिन्दुओं ने सिंध पर पुन: विजय प्राप्त कर ली 
ओर उसे दो सौ वर्ष तक अपने अधिकार में रखा। सन्‌ ७११ में सिंघ पर मुसलिम- 
, विजय हुई । वस्तुतः तीन सो वर्ष के कारखण्ड के सम्बन्ध में इतिहासकार चुप है। 
इसका रहस्य यही है कि उनके समय तक सिन्ध में मुसलमान हिन्दुओं की प्रतिरोष- 
शक्ति से प्रतिरुद्ध थे । यह कम समय नहीं । अंग्रेज भारत में डेढ़ सौ वर्ष रहे, इतने में 
ही प्रतीत होता है कि उन्होंने शताब्दियों तक हिन्दुस्थान पर शासन किया होगा । 

“इस समय मुसलमानों का आवेश समाप्त हो गया था, यह नहीं कहा जा सकता; 
क्योंकि इसी समय पश्चिमी एशिया, अफ्रीका महाद्वीप, दक्षिण फ्रांस तक के यूरोपीय 
प्रदेशों को वे पादाक्रान्त कर सके थे। किन्तु वे सिन्ध से आगे नहीं बढ़ने पाये, 
हिन्दुओं की प्रतिरोधशक्ति से सिन्ध में ही जकड़े रहे। चित्तोड़ के बाप्पा रावल ने 
तो सिन्ध पर आक्रमण कर पूरा अधिकार प्राप्त कर लिया था। बाद में अरबों ने 
पुनः उसे जीत लिया, परन्तु अन्त में सुमेर _राजपृतों ने सिन्ध पर अपनी सत्ता 
प्रस्थापित ही कर ली । 


प्रसकमानों के अत्याचार 


“गांधार के उस पार गजना के अन्य जाति के मुसलमानों की सत्ता स्थापित 
हुई। वहाँके सुबुकतगीन ने गांधार-राजा पर आक्रमण कर वायव्यदिशा से हिन्दु- 
स्थान में घुसने की तेयारो प्रारंभ कर दी। उधर पंजाब और गांधार के हुणों को 
पादाक्रान्त कर हिन्दुओं ने हिन्दुकुश तक अपना स्वामित्व स्थापित कर लिया था । 
ब्राह्मणवंशोय राजसत्ता वहाँ शासन करती रही । सुनुकतगीन के समथ उक्त कुछ का 
जथपाळ राजा राज्य करता था। उसने मुकाबिले में आक्रमण किया, परन्तु उसे 
सफछता न मिली । इप्तसे उत्तेजित होकर सुबुक्तगोन ने विशाल सेना लेकर उपर 
आक्रमण किया । जथपाल ने आसपास के हिन्दू-राज्राओं का आह्वान किया । सबने 
साथ दिया! और उक आततायो से टक्कर लो, फिर भो उप्तकी पराजय हुई। वहाँ- 
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की हिन्दू-राजसत्ता का उच्छेद हो गया । सुवुक्तगीन मर गया । उसका पुत्र गद्दी पर 
बेठा । वह हिन्दु-्रेष और वर्मोन्माद में पिता से सो गुना बढ़ा-चढ़ा, क्रर मुसठमान 
था। महमूद गजनी ने, जिसने स्वयं 'बुत-शिकन्द' ( मूरतिभञजक ) उपाधि ग्रहण 
की थी, धर्माधीश खलीफा के सामने प्रतिज्ञा की करि यदि में सम्पर्ण हिंदुस्थान से 
काफिरों को समाप्त न कर सका, तो सच्चा मुसलमान नहीं ।' 


अपनी प्रतिज्ञा के अनुसार उसने सिन्धुनदी पारकर एक के वाद दूसरा 
हमला करना आरम्भ कर दिया। यहींसे १००० से ७०० ई० के बाद राता- 
व्दियों तक सुसलमानों के साथ हिन्दुओं के महायुद्धों का क्रम मारंभ होता है। 
विजय के कारणं महमूद गजनी को आत्मविश्‍वास हो गया । उधर जयपाछ को 
दो पराजयों से नैराश्य हो गया। १००१ ई० में मुहम्मद गजनी के आक्रमण करने पर 
सिन्धुनदी के आसपास जयपाल ने फिर उसका सामना किया, किन्तु दुर्देव से वह 
धीरोदत्त पुनः पराजित हुआ । उस मान-धन ने अपने पुत्र अनद्भपाळ को राजसत्ता 
सोंपकर धधकती अस्निचिता में प्रवेशकर प्राणोत्सगं कर दिया । 

अनद्भपाल ने भो पिता का ब्रत-पाळन किया । १००६ ई० में मुलतान पर 
आक्रमण करने के लिए महमूद गजनी ने अनङ्गपाल से सेना ले जाने का मागं 
माँगा, तो अनङ्गपाळ ने निर्भीकितापुर्वंक अस्तीकार कर दिया । उसने स्वधमं रक्षण 
की हृष्टि से हिन्दू-राजाओं से मिलकर शक्तिसञचय किया ओर १००८ ई० में महमूद 
के पुनः आक्रमण करने पर मुक्राविला कर मुसलमानों के छक्के छुड़ा दिये केवळ 


दो प्रहरों के युद्ध में मसलमानों की व्यूह-रचचा अस्त-व्यस्त हो गयी । महमूद पीठ . 


दिखाकर लौटने लगा ॥ इतने में एक अघटित घटना घटी । अनङ्गपाळ का हाथी 


जलते हुए अग्नि-्राणों की मार से भड़क उठा और घूमकर पीछे की ओर भागा। - 


इससे सेना में भगदड़ मच गयी। महमूद ने अवसर से छाभ उठाया और अपने 


भागते हुए सेनिकों को लळकारा ओर कुछ चुने सेनिकों का व्यूह्‌ बाँधकर प्रबळ 
आक्रमण कर दिया । 


इस अन्तिम संघषं में हिन्दू जीती बाजी हार गये उस महंगी विजय से वह 
अपने बचे सेनिकों के साथ लोट गया । मनजङ्गपाल का पीछा नहीं किया । फळतः 
पञ्जाब पर मुप्तलिम-सत्ता स्थापित नहीं हो सकी । डेढ़ वषं बाद उसने फिर अनङ्क- 


पाळ पर आक्रमण किया । अनङ्गपाळ ने इसबार एकाकी ही अपनी बची-खुची 
सेना लेकर मुकाबिला किया और वीरगति पायी । 


१०१० ई० में महमूद ने पञ्जाब को भी गजनी-राज्यों में मिला छिया । पुनः 
उसने थानेश्वर, मथुरा आदि पर आक्रमण कर धर्मान्धता के साथ मन्दिरों का 


विध्वंस, नगरों का अग्तिदाह; जनता का कत्ले-आम तथा हिन्दू-छछनाओं का आपृ- 
७५ 
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हरण, घन-सम्पदा की छूट आदि दुष्कर्म कर पुसः गजनी छोट गया । पुनः उसने 
कन्नौज पर आक्रमण कर घोर लूट-पाट ओर हत्याकाण्ड किये । १०२३ ई० में उनसे 
ग्वालियर, कालिञ्जर पर आक्रमण किया, -तो वहाँके राजाओं ने प्रतीकार किये 
बिना उसकी अघीनता स्वीकार कर ली | | 


सोमनाथ पर आक्रमण 


१०३६ ई० में उसने सीराष्ट्र के प्रसिद्ध सोमनाथन्भन्दिर पर प्रसिद्ध ऐति- 
हासिक आक्रमण क्रिया । इसबार उसकी विशाळ भीषण सेना के आतङ्क से सीराष्ट्र 
का राजा भी अपने नाम को कलद्धित कर भाग निकला । उस समय कोई सेनिक- 
संघटन सामना करने के लिए था ही नहीं । फिर पुजारी ही सामना करने के लिए भागे 
बढ़े । घमं रक्षा के लिए आस-पास के हिन्दुओं को जो भिछ सके, हथियारों को लेकर 
एकत्रित होने का आह्वान किया । इस आह्वान पर दूर-दूर के बहुत-से हिन्दू आ 
डटे । इसमें किसीका म्वार्थ नहीं था । वह विशुद्ध 'घमंयुद्ध' था | पर वे प्रशिक्षित 
सेनिक नहीं थे। फिर भी मुहम्मद की व्यूहुबद्ध सेना से दिन-रात जूझते रहे। 
मन्दिर के परकोटे के बाहर और मन्दिर के भीतर भी बराबर सशस्त्र प्रतीकार जारी 
रहा । महमूद ने स्वयं जाकर सोमनाथ की मूत को भङ्ग किया । 
| मुस्लिम इतिहासकारों के अनुसार भी मन्दिर की रक्षा करते-करते कम-से 
कम पचास हजार हिन्दू घमंवीर मारे गये। वस्तुतः एक दिन मरना निश्चित ही है— 
आज या सौ वषं बाद | फिर भी अपने पूवंओों की मान-मर्यादा के अनुसार भगवान्‌ 
के मन्दिरों के रक्षाथं मृत्यु से बढ़कर और कोई चीज नहीं । 

समर मरण पुनि सुरसरि तीरा। 
राम - काज क्षणभङ्ग इारीरा॥ 


किन्तु खेद की बात है कि सोमनाथ के मन्दिर का इतिहास लिखते हुए विदेशी एवं 
अनेक कृतघ्न हिन्दू-इतिहासकारों ने भी उन पुजारियों एवं हिन्दू-समुदाय की देवता 
के प्रति भोली-भक्ति का उपहासमात्र किया है। उनके भव्य बलिदानों का रत्तीभर 
भी गोरव-गान नहीं किया : 'लो देखो, हमने तुम्हारी मूर्तियां तोड़ डाळी, तुम्हारा 
देवता हमारा कुछ न कर सका । तुम्हारा देवता झूठा, हम मूतिभझ्ञकों का अल्लाह 
देव ही सच्चा है !' | 
वस्तुतः हिन्दू-शास्त्रों के अनुसार मृति ही देवता नहीं है। किन्तु मूर्ति में 
देवता को भावना से पुजा की जाती है । अतएव एक देवताओं की लाखों मूत्तियाँ 
पुजी जाती हैं.। स्वभावतः कभी-कभी मूर्तियों का अङ्ग-भङ्ग होता ही रहता है, पर 
एतावता देवता का अज्भु-भद्भ नहीं माचा जाता । किसीके चित्र या फोटो का सम्मान 
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था पुजन तो क्रिया ही जाता है और उसके सम्मान से मू्तिवाले का भी सम्मान 
समझा जाता है। परन्तु फोटो या चित्र के नाश से फोटोवाले का नाश समझने 
वाला कोई मूख हो हो सकता है, समझदार नहीं । 

ऐसे मोळवी-सुल्लाओं की डींगों का उत्तर देते हुए वीर सावरकर ने ठीक ही 
लिखा है: “क्या इन डींगों को ही सच्ची-कसौटी मानें ? अल्लाह को घिक्क्रारनेवाळो 
चंगेज खाँ और उसके उत्तराधिकारियों ने खलीफा की राजधानी में घुसकर खलीफा 
को खतम कर दिया था । अल्लाह के घर मस्जिदों को जला दिया, कितनी मस्जिदों 
गे घुड़ताल बना दिया । कुरान की पुस्तकों को घोड़ों के परोंतले रोंदवाया । तब 
अल्लाह ने भी चंगेज खाँ आदि का हाथ नहीं पकड़ा ! वया ऐसे सकड़ों प्रसङ्गों को 
देखकर मोरूवी-मुल्ला अपने अल्लाह को झूठा और कमजोर मानेंगे ?” - 

सोमनाथ-मन्दिर को ध्वस्त कर अपार धन-सम्पत्ति लूटकर सुछतान महमूद 
गजनी लोटने लगा, तो उसे मालम पड़ा हिन्दू-जनता उत्तेजित हो उठी है। माळवा 
का नरेश अपनी विशाल सेना लेकर समराद्गण में उसको वापसो को प्रतीक्षा कर 

हा है । तब महमूद ने उससे सामना करने का साहस नहीं दिखाया | माळवा का 

सीधा मार्ग छोड़कर वह सिन्धु के मझ्स्थलीय मार्ग से गजनो छोट गया | १०३० ई० में 
उसकी मृत्यु हो गयो । उसने हिन्दुस्थान पर १५ बड़े आक्रमण किये थे । 
धर्मान्तर्‌ण 

श्री सावरकरजी लिखते हैं कि “आगे के इतिहास के अनुसार हिन्दुओं ने महमूद 
द्वारा विजित राज्यों को फिर से जीत लिया । परन्तु धर्मान्तरित किये हिन्दुओं को 
धार्मिक दृष्टि से हिन्दू-राष्ट्र की क्षीण होनेवाळी संख्याशक्ति की पूर्ति नहीं कर पाये । 
तत्कालीन हिन्दू-समाज के जातिभेद, छुआछूत, धामिक्र असहिष्णुता आदि विचित्र 
काल्पनिक विश्रम हिन्दु-राष्ट्र के लिए अत्यन्त घातक सिद्ध हुए। उसी कारण बळात्‌ 
मुसलमान्‌ बनाये जानेवाले हिन्दू मुसलमान ही बने रह गपे। उससे मुसलमानों की 
संख्या पीढ़ी-दर-पीढ़ी बढ़ती गयी । उनमें भावी पीढ़ियाँ ओर कट्टर मुसलमान बन 
` गयों। बाद में ईरानी, तुर्की, मुगलों के आक्रमणों के समय वे भी हजारों को संख्या 
में उनको सेना में भरती होकर आक्रमणकारी हुए 


सिन्धु नदी के पार 'धरी” नामक हिन्दुओं की एक जाति निवास करती थी। 
परिस्थितिवश वह मुसलमान हो हिन्दुओं की कट्टर दुश्मन बन गयी | प्रख्यात हिन्दू- 
द्वेषी सुल्तान मुहम्मद गोरी इसी हिन्दू-जाति का था । वस्तुतः अफगानिस्तान, पठानि- 
स्तान, बलोचिस्तान भादि के बहुत-से मुसलमान वहाके आदिनिवासी हिन्द 
ही थे। घमं के बदलने से उनको राष्ट्रियता भी बदलती रही । यही घर्मान्तरता 
राष्ट्रान्तरता है ।” 


५२६ विचार-पौयूद 
td) 
धम शाब्द का अथ 


यहाँ घमं’ शब्द का प्रयोग विभिन्न धर्मों अथवा स्वतंत्र दर्शन के तत्वज्ञान और 
तुळनात्मक अध्ययन करने तथा उनमें से व्यक्तिगत रूप से स्वीकार करने योग्य गुणों 
का आचरण करने के अथं में नहीं है । किन्तु 'अमुऊ पुस्तक ईइवर-प्रेरित है, उसकी 
दो जिल्दों में जो घमं बताया गया है, वही केवळ धमं है, उसके अतिरिक्त अन्य सब 
असत्य-पाप है” इस प्रकार अहङ्क्रार से जो संस्था उस धमं के तथाकथित तत्वज्ञान 
को ही नहीं, किन्तु आचार-विचार, निर्वेन्ध, व्यवहार, भाषा आदि को भी भिन्नधर्माव- 
लम्बियो पर उपदेश के बल पर थोपने में असफल होकर कपट, क्ररता, बलात्कार 
तक में संकोच नहीं करती, ऐसी आक्रामक संस्थाओं के छिए “धर्म” शब्द का प्रयोग है। 
राष्ट्रान्तर ऐसी घामिक संस्थाओं द्वारा किये गये धर्मान्तरण का ही परिणाम है । 

वस्तुतः धर्मं का स्वरूप तो अनादि-अपोरुषेय वेदों से ही विचारित होता है। 
ईश्वर, जीव, जगत्‌ अवादि हें। अतः ईरवरीय दासन-संविधानरूप वेद भी अनादि 
ही हैं । डेढ़ हजार या दो हजार वषं से ही ईइवरप्रेषित धमंग्रन्थ का प्रसार हुआ, 
यह युक्तिसंगत नहीं | ऐसा होने पर ईइवर में विषमता दोष होगा; क्योंकि उसने 
दो हजार से पूर्वं के छोगों को कल्याण का मार्ग हो नहीं बताया । अतः कहना 
होगा कि अनादि काल से ही ईश्वर ओर उसका शास्त्र तथा घर्म है । अन्य सादि धर्म 
ओर मत उसीके आंशिक रूप हैं। फिर बलात्‌ किसी भी धमं या विचार को लादकर 
किसीका घर्माच्तरण करना तो तकंसंगत भी नहीं । 


लेखक आगे लिखते हैं कि “उस समथ हिन्दुओं ने जाति-बहिष्कार का प्रति- 
अस्त्र अपनाया । मुसलमानों के घामिक आक्रमण का प्रतीकार करने के लिए राम. 


बाण-सरीखा कोई प्रत्यस्त्र नहीं था । पर वह जाति-बहिष्कार धर्मरक्षक न होकर 
स्वघमंघातक ही सिद्ध हुआ ।” 


जातिभेद ओर जाति-त्रहिष्क्ार 


लेखक के अनुसार “हिन्दुओं द्वारा हूणों के समूछोच्छेद के बाद हिन्दुओं के 
सकड़ों नेताओं ने हिन्दु-समाज और हिन्दू-राष्ट्र की राजनैतिक-प्तामाजिक सुस्थिति 
लाने के लिए राष्ट्रिय-स्तर पर सर्वाङ्गीण प्रयास आरंभ किया । तत्कालीन राजको के 
नेतृत्व उदयोन्मुख राजपुतों के प्रतापी राजघरानों को प्राप्त था। उस पुननिर्माण में 
हिन्दू-समाज की व्यवस्था जातिभेद की चोखट में जमाकर बिठायी जा रही थी । 
घीरे-धीरे जातिः प्रथा को जन्मजात जातिभेद का अपरिहायं रूप प्राप्त हुआ । चार 
चणं. और उनके पेट से निकले । अन्यान्य गोण जातिप्रवादों की अभिवृद्धि होते-होते 
अन्त में शास्त्र की अनुमति से प्रायः सवंसम्मति से हिन्दूजाति सामाजिक-धामिके 


धुघारक हिदू और शाह्त्रोथ सनातनदमं ५९७ 


दृष्टि से चार हजार अन्तर्गत जन्मजात जातियों में विभाजित हो गयी। यह परि- 
वर्तन उस काल की वेदिक हिन्दू-राष्ट्र की सामाजिक स्थिति की आवश्यकतानुसार 
ही हुआ । इसके अनुसार अपनी जाति में ही खान-पान, विवाह रहेगा । बहुत-सी 
जातियों में अन्य जातियों के साथ रोटी-पानी का व्यवहार दण्डनीय था । लड़की 
देने-डेने पर भी कड़ा प्रतिबन्ध था। इसौके अनुसार हुक्का-बन्दी, पानी-बन्दी 
वेटो-ब्रन्दी, स्पशं-बन्दी, शुद्धिवन्दी, सिन्धु-बन्दो आदि सात नाम हुए। हिन्दुओं की 
प्रगति में बाधा डाळनेवाली ये सात बन्दियाँ मानों सात वेड़ियाँ थीं । इन्हें म्लेच्छों 
ने नहीं, किन्तु स्वयं हिन्दुओं ने वुद्धिविश्रम के कारण स्वधर्मरक्षा के ताबीज के 
रूप में अपने परों में ठोक लिया । ये स्वदेशी वेड़ियाँ थी ।” 


लेखक की हिन्दू-उन्नति की भावना प्रशंसनीय होते हुए भी खेद है कि शास्त्र 
घर्म तथा जातिभेदसम्जन्धी उसके विचार ्रान्तिपूणं ही हें। इसका कारण यही 
है कि उन्होंने हिन्दु-शास्त्रों का परम्परा से अध्ययन नहीं किया | पाइचात्य इतिहासो 
एवं विचारों की समालोचना करते हुए भी वे उनसे अपने को अप्रभावित नहीं रख 
सके । जड़ विकासवादी पारचात्यों ने ही माना है कि 'कोई ईश्वर या स्थायी 
प्रामाणिक शास्त्र एवं स्थायी धर्म नहीं है। देश, काळ, परिस्थिति के अनुसार शास्त्र- 
स्मृतियाँ तथा धामिक-सामाजिक नियम बदलते हैं । जबतक वे लाभदायक हों, उनसे 
लाभ उठाना चाहिए । जब वे हानिकारक सिद्ध होने छगें, तब उन्हें तोड़ फेंकना 
चाहिए ।' श्री सावरकर, श्री गोलवलकर आदि सभी इन विचारों से प्रभावित थे | 


वेद अनादि-अपोरुषेय हैं, इस विषय में हमारा संस्कृत भाषा में 'वेदस्वरूप- 
विमर्श: ओर हिन्दी-भाषा में 'वेद का स्वरूप ओर प्रामाण्य” पढ़ें । इतिहासवेत्ता भी 
संसार के पुस्तकालथों में ऋग्वेद से प्राचीन पुस्तक कोई नहीं है, ऐसा मानते हैं । 
मनु, व्यास वेद को अनादि कहते हैं। उन वेदों के अनुसार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र 
चार वर्णों को उत्पत्ति परमेश्वर के मुख आदि अङ्गों से हुई है और उन वर्णो के 
अनुसार ही ब्रह्मचयं, गृहस्थ, वानप्रस्थ, संन्यास आदि आश्रमों की व्यवस्था है । बण- 
संकरता, रक्तसंकरता से बचकर माता की असपिण्डा, पिता की असगोत्रा विवाहिता 
कन्या से उत्पादित सन्तान ही धमं-क़मं तथा ईश्‍्वराराधन के सुयोग्य हो सकती है । 
क्षत्रिय-साध्य राजसूय आदि कमो में ब्राह्मण का भो अधिकार नहीं है। कर्मों की 
व्यवस्था जाति-व्यवस्था पर निर्भर है । फलतः प्रमाद से संकर उत्पन्न हुए । प्रतिलोम 
संकर अत्यधिक निन्य एवं भनुछोम संकर कुछ कम निन्द्य हुए। सकरों में भो 
सांकय होने से फिर अनेक उपत्रातियों का होना स्वाभाविक ही था । 


वेदों के अनुसार ही मन्वादि घमंशास्त्रकारों ने वर्णाश्षम-व्यवस्था तथा 
संकरों के घम॑-कमं की व्यवस्था की है। यह सारी हूणों के पराभव के बाद की 
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व्यव्था नही, किन्तु अनादि वेदों एवं तदाधारित आषंग्रन्थों की व्यवस्था है । 
अतिप्राचीन, लाखों वषं पुवं से भगवान्‌ राम और उनकी रामायण द्वारा भी यह 
व्यवस्था आहत थी । मनु तथा अन्य स्मृतिकारों, महाभारत, गीता, ब्रह्मसूत्र आदि 
के निर्माता व्यास आदिकों ने इसीका पोषण किया है । तकंदृष्टि से भी जाति जन्मना 
ही सिद्ध होती है। मनुष्य, सवान, शकरादि जातियों का सम्बन्ध जन्म से .मरण 
पर्यन्त वही रहता है। अच्छा-बुरा या मृत-जीवित अकव अरव ही रहता है, गाय 
गाय ही रहती है। उसमें रहोबदलरू नहीं होता । यदि यह कल्पनामात्र माना जाय 
ओर उसमें रहोबदल में कोई आपत्ति नहीं तब तो फिर हिन्दू-जाति और हिन्दू- 
राष्ट्र के भी परिवतन में कया हजं है और उसको रक्षा के लिए इतने त्याग-बलिदान 
की क्या आवश्यकता है ? प्राचीनता को हृष्टि से वेदादि-शास्त्रों में ब्राह्मणादि जातियाँ 
ही प्रसिद्ध हैं । यदि उन्हींका उच्छेद हो सकता है तत्र जिस हिन्दू का स्पष्ठ रूप 
से वेद, रामायण, भारत तथा मन्वादि घमंशास्त्रों में उल्लेख भी नहीं है, उसकी 
अनुच्छेद्यता केसे सिद्ध होगी ? यदि धम केवळ काल्पनिक ही है, तो उसकी रक्षा के 
लिए ही इतना भगीरथ प्रयत्न क्यों ? 

अतः ब्राह्मणादि जातिमेद को कुछ राजपुतों के नेतृत्व में कल्पित व्यवस्था 
मानना सरवंथा भूल है। यदि किसी जाति की लड़की से किसी जाति के लड़के के 
सम्बन्ध में कोई भेद नहीं, घमं भी काल्पनिक है तो ईसाई और मपतलमाव आदि से 
भी परहेज क्यों ? इसीलिए जातिरक्षा एवं तन्मूछक धर्म की रक्षा के लिए रोटी- 
बन्दी, बेटा-बन्दो, स्पशबन्दो आदि ठीक ही हैं । 

जाति-्रहिष्क्रार भी कोई अनहोनी बात नहीं । किसी भी संस्था में स्थायिएव 
तभी रह सकता है, जब्र उसमें अनुशासन हो ओर वियमोल्लद्धन का दण्ड हो । जो 
संस्था सदस्यसंख्या-वृद्धि के प्रलोभन में नियमोल्लङ्खव की परवाह नहीं करती, वह 
शीघ्र ही नष्ट हो जाती है हाँ, परनशता में नियमोल्ळङ्खन का प्रागर्चित्त तो प्राचीन 
वेदिक-समाजमें भी था ही। सच पूछें तो स्थिरशास्त्र स्थिर-घमं पर आधारित 
स्थिर जन्मजात जाति-व्यवस्था और जाति-बहिष्क्रार के कारण ही अभोतक शद्ध 
ब्राह्मणादि वणं और वेद तथा वेदिक-धमं अल्पमात्रा में ही सही, सुरक्षित है। हिन्दू- 
समाज का विनाश, संघटन ओर उसकी आइचर्यजनक स्थिरता का यही मूळ है। 
बीज-रक्त की संकरता से बचकर आ।वकृत्त छुद्ध परम्परा की रक्षा एक महत्त्वपर्ण 
वस्तु है । आज तो गायों, घोड़ों ओर कुत्तों के भी नस्छ-सुधार का ध्यान रखा जाता 
है । फिर क्या हिन्दू के बीज-रक्त की शुद्धता मिटाकर आततायी म्लेच्छों का रक्त- 
साङ्क॒यं सम्पादन करके उसका विनाश करना उचित था या हो सकता है ? 

स्मृतिकार ऋषियों का भनुवंश-विज्ञान श्रमविभागात्मक सामुदायिक जीवन 
का विचार ही नहीं, अपितु पारळोकिक-एऐहिक अभ्युदय एवं निःश्रेयस भो उसी 
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व्यवस्था पर अवछम्ब्रित था । वह हजारों नहीं, छाखों वर्षों से अनेक अल पार 
करती कोटि-कोटि स्पृश्य-अस्पृष्य सब प्रकार के हिन्दुओं पर अपनी मिट छाप 
डालती जीवित है। अनेक ईसाई-मिशनरियों ने माना है कि जाति-व्यवस्था हो 
हमारे ईसाइयत-विस्तार में बाधा है। यह न होती तो अबतक सारे भारत को 
ईसाई बना रिया होता । असंख्य जाति-समूहों के कारण विच्छिन्न दोखनेवाले राष्ट्र 
के भीतर से जिस अदम्य एकात्मभाव की भावना के स्फुरण में लेखक हिन्दुत्व एवं 
हिन्दू-राष्ट्र की कल्पना करने हैं, उसका भो आवार अनादि वेदादि-शास्त्र एवं 
तढुळ धर्म में अडिग विश्वास ही है । 


आपके ( श्री सावरकर के ) अनुसार 'दीखनेवाले इस जातिभेद के स्वायत्त, 
किन्तु संयुक्त सङ्घ को जिस आन्तरिक 'अन्तर्यामी एवं अनिर्वाच्य एकात्ममावना ने 
एकजीब कर रखा है', वह राष्ट्रिय-भावना हिन्दुत्व या हिन्दू-धर्म भी स्थिर शास्त्र 
एवं तदाधारित धमं पर ही निर्भर है। यदि शास्त्र, कमें तथा जाति कोई वास्त- 
वेक तात्विक ओर प्रामाणिक नहीं, तो फिर सब भावना ही है । गुझ्जा-पुझ् में वह्लि- 
भावना तथा विधुर-परिभावित कामिती-भावना भी भावना ही है । बिना प्रामाणिक 
आधार के भावनामात्र अकिञ्चित्कर ही होता है। 
जाति-बहिष्कार 
वस्तुतः जाति तो नित्य होती है । वह जन्म से लेकर मरणपर्यन्त व्यक्त से 
पृथक नहीं होती । किन्तु प्रकृत में शास्त्रानुसारी तथा लोकिक विशेष ढङ्क के घमं, 
आचार-विचार से बिशिष्ट तत्तद्‌ ब्राह्मणादि समाज ही जाति है। उसके निर्धारित 
शास्त्रीय नियमों का उलूद्धन करनेवाले को उस समाज से पृथक्‌ कर देना ही जाति- 
बहिष्कार था | यह कभी भी लाचारी हालत में ही होता था। जेसे जब कभी शरीर 
का कोई अङ्ग सड़ जाता है ओर दुर्चिकित्स्य-हो जाता है तभी उसकी शल्यचिकित्वा 
( आपरेशन ) की जाती है। शरीर-रक्षा के लिए अनिवार्यं अङ्गविच्छेद का उद्देदय 
भी शरीर-रक्षा ही है, अङ्ग-विच्छेद नहीं | सामान्यतया कोई भी अपना अङ्ग-विच्छेद 
नहीं चाहता । भरसक चिकित्सा कर प्रत्येक अङ्ग की सुरक्षा ही अभीष्ट होती है। ठीक 
इसी तरह आज जेसे ही नाना प्रकार के पापों के प्रायद्चित्त सवंदा थे ओर आज भी 
हें । बलात्‌ धर्मान्तरित तथा पतित लोगों के लिए प्रायद्चित्त एवं शुद्धि का विधान 
है ही । उसके न करने पर ही बहिष्कार की बात अपनायी जातो थो । इतिहासकारों 
ने सोमनाथ-मन्दिर-सम्बन्धी जेसा भ्रामक प्रचार किया, जाति-बहिष्कार के सम्बन्ध. 
में भी वेसा ही मिथ्या प्रचार किया है । शास्त्रीय रोटीबन्दी, बेटीबन्दी तथा स्पर्शा- 
स्पशव्यवस्था अभिमन्त्रित, रत्तजटित रक्षाबन्धन ही है । ब्राह्मण या हरिजन को यदि 
अपनी जाति पर गवं नहीं होता तो हिन्दुत्व पर ही गं क्यों होना चाहिए ? व्यष्टि 
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के बिना समष्टि कभी टिक ही नहीं सकती । जातिभेद के बिना उसका स्वायत्त-संयुक्त 
सङ्घ भी सम्मव कहाँ ? 

हम सब समान देश, समान धमं, समान शास्त्र, समान ईश्वर को माननेवाले 
हें, इसीलिए एक हैं, यही एकात्मभाव है । फिर किन्हीं अवान्तर जाति, अवान्तर धमं 
से भिन्न होते हुए भी एक हें। पर जिनकी शास्त्र, देश, धर्म और ईश्‍वर किसीमें 
समानता नहीं है, उनमें एकात्मता का अनुभव नहीं होता । भारत को पितृभू, पुण्य- 
भू मानने की रातं भी हिन्दुत्व के लिए अधूरी है। कई मुसलमाच ( कादियानी 
अहमदी ) आदि भी भारत को पितृ-भू मानते हैं, साथ ही अपनी मस्जिद को भी 
पुण्य भूमि मानते हें । कई हिन्दू भी नास्तिक होने से भारत को पुण्यभूमि नहीं 
मानते | जो हिन्दू-नेता कोई शास्त्र या पुण्य मानता ही नहीं, वह भी हिन्दू कसे 
रहेगा, क्योंकि शास्त्र के बिना पुण्य-पाप का निर्णय होना सम्भव ही नहीं । 


लेखक का यह कहना सही नहीं है कि “हिन्दुओं की इन जातियों में किसी 
व्यक्ति द्वारा जाने या अनजाने जातोय आचरण भ्रष्ट हुआ या किसीने किसी दूसरी 
जाति का पानी पी लिया या किसीसे श॒रीरसम्बन्ध कर लिया, तो ऐसे जातीय धमं 
के विपरीत आचरण करनेवाले हिन्दू को कड़ी से कड़ी सजा दी जाती थी ।” क्योंकि 
ब्राह्मण, क्षत्रियों, वेश्‍्यों तथा अनेक सच्छूद्रों में पानी पीने से जाति-बहिष्क़ार को 
प्रथा कभी भी नहीं थी ओर न आज ही है । इतना ही क्यों, विपरीत भोजन या विवाह 
हो जाने पर भी प्रायश्चित्त की व्यवस्था है। घ्रायर्चित्त न स्वीकार करने पर ही 
पाप की ळघुता-गुरुता के अनुसार दण्ड की व्यवस्था थो। जाति-बहिष्कार से राजा- 
प्रजा सभी काँप उठते थे, यह तो उचित ही था | तभी तो दोषों से बचने का प्रयत्न 
होता था | जिस हिन्दुत्व में सबको सब जगह रोटी-बेटी की छूट है, उसे कया किसी 
भी आचरण से आज नियन्त्रित किया जा सकता है? ऐसे लोग वस्तुतः हिन्दू- 
अहिन्दू किसीमें नहीं गिने जा सक्ते । 


श्री सावरकरजी आगे लिखते हैं : जातिभेद का यह कुण्ठित अस्त्र मुसलमानों 

पर घामिक प्रत्याक्रमण कर उनका विनाश करने में तनिक भी उपयोगी नहीं हुंआ । 
किन्तु इसके कारण कोटि-कोटि हिन्दुओं का धर्मान्तरण करना सरल हो गया। 
मुसलमानों को हिन्दू बनाने का कार्य हिन्दुओं के लिए नितान्त असम्भव हो गया | 
हिन्दुस्थान आने के पुवं अरब आदि के मुसलमानों ने ईरान, तूरान, मध्यएशिया के 
राष्ट्रों अफ्रोका, मध्ययूरोप, स्पेन आदि के राष्ट्रों के ईसाइयों, पारसियों आदि गेर- 
 मुस्छिमों की तलवार के बल पर अत्याचार किये एवं बलात्‌ मुसलमान बनाया । परन्तु 
उन्होंने भी कभी यह स्वीकार नहीं किया कि रोटी का सम्बन्ध होनेमात्र से वे उनके 
सहबमी हो गये ओर उनका मूलघमं नष्ट हो गया । यद्यपि सेकड़ों वर्षों तक उनपर 


“ms भा रा इन नकल कक की कील वीनकल 


सुधारक हिंदू ओर शास्त्रीन सनातनघम ६०१ 


घर्मान्तरण की तलवार लटकती रही, परन्तु जेसे-जेसे जहाँ मुस्लिम-सत्ता समाप्त हुई, 
वेसे ही एक झटके के साथ वे राष्ट्र मुलमानों को हकर हरा झण्डा फेक़कर अपने 
पूर्वजों का घमं ओर झण्डा फहरा देते थे । अतः ईघाई ओर इजराइलो घर्मावळम्बियों 
को धर्मान्तरण के बाद मुसलमान बना रखना उनको शक्ति के बाहर की बात थी । 
मुस्लिम राज्यशक्ति को शताद्वियों तक अपने सशक्त सेनिकों द्वारा सतकंतापूर्वक 
इस बात की देखभाल करनी पड़ती थी कि घर्मान्तरित लोग मुस्लिम-घमं के विरुद्ध 
थवा अपने धमं में वापस जाने के लिए कोई षड्यन्त्र या विद्रोह तो नहीं कर 
रहे हैं ! 

“इसी प्रकार स्पेन, ग्रोस, सविया आदि के ईसाईयों ने कत्लेआम करके 
मुसलमानों को ईसाई बना लिया, तो उनको ईसाई बनाये रखने के लिए ईसाई-राज- 
सत्ताओ को भी सशस्त्र कड़ा पहरा रखना पड़ता था। कारण घर्मान्तरित मुसलमान 
यह नहीं साचते थे कि ईक्षाइयो' के साथ सम्त्रन्ध रखने से उनका स्वघमं नष्ट हो 
गथा । किन्तु ईसाई राजसत्ता के कमजोर होते ही वे तत्काल विद्रोह कर अपने कन्वे से 
ईसाई-घर्म का जुआ फेंककर अपना इस्लाम-धमें स्वीकार कर लेते थे और ईसाइयों 
को मुसलमान बनाकर अत्याचारों का बदला भी लेते थे। 


“उपर्युक्त अनुभवों के आधार पर अरब आदि के नेता इस निष्कर्ष पर पहुंचे 
कि हिन्दुओं को मुसलमान बनाकर उन्हें सेकड़ों वर्षो तक इस्लाम-घमं में पकड़- 
कर जबरदस्ती रखना पड़ेगा । परन्तु सिन्घ-आक्रमण के बाद उन्हें निश्चय हो गया 
कि दुनिया के अन्य लोगों को अपेक्षा धर्मनिष्ठ और कट्टर होने के कारण हिन्दुओं को 
यद्यपि मन से मुसलमान बचाना कठिन है, तो भी वे शरीर से सरळतापुर्वंक 
मुसलमान बनाये जा सकते हैं । 


“इसवी सन्‌ के प्रथम चार शतकों में सीरियन ईसाइयों ने घर्मास्तरण आरम्भ 
किया तो उनको विदित हुआ कि एक रोटो का टुकड़ा ओर भातमात्र उनके मुख 
में ठं देने से उन्हें स्वघमंं से भ्र किया जा सकता है। जिस कुएं से वे पानी पीते 
हैं, उसमें एक जूठो डत्रलरोटी का टुकड़ा, बिस्कुट या गोमांस का टुकड़ा डाळ देने 
से गाँव के गाँव जीवनभर के लिए धर्मश्रष्ट हो जाते हें। उन्हें ओर उनके कुट्म्ब को 
फिर हिन्दू-घमे में लेने को कोई व्यवस्था नहीं है । 


“पुतगीज ईसाइयों ने भी हिन्दुओं की छुआछ्त ओर घमं का भोलापन देख 
आनन्दित होकर कहा कि 'इन मूर्ख हिन्दुओं के हिन्दुस्थान को देखते-देखते ईसाई बना 
डालेंगे । इस तरह हिन्दुओं ने शस्त्रों को लड़ाई में अनेक बार सफळतापंक परकीयों 
के आक्रमण का मुकाबछा किवा, पर घामिक-आक्रमण सयाघ्र करने का इनके 

७६ 


EE 
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पास कोई शस्त्र नहीं था। जिन्हें मुसलमान घमभ्रष्ट करते थे, उन्हें हिन्दू अपनी 


'जात्ति-तरहिष्कार की प्रचलित रूढि के आधार पर #ठोरतापवक निकाल बाहर कर 


देते थे। मुसलमानों के पंजाब पहुँचने तक धर्मेश्रष्ट हिन्दुओं की संख्या कई लाख हो 
गयी । उनके बहुत-से लोग अपने ध्म में वापस आचा चाहते थे, पर हिन्दुओं के 
इस जाति-ब्रहिषक्रार के कठोर विधान में शुद्ध होकर हिन्दू-धर्म अथवा हिन्दू-समाज 
में वापस आने का कोई प्रकार अथवा प्रायर्चित्त था हो नहीं। शुद्धि-बन्दी के ही 
कारण उनका वापस हिन्दू बनना असम्भव था। इस तरह अपने पेरों में ही हिन्दुओं 
ने कुल्हाड़ी मार ली । 


“जो स्वार्थंसाधन के लिए मुसलमान बनता, उसके लिए तो जाति-बहिष्कार 
दण्ड ठीक था । स्वेच्छा से धर्मान्तरण करनेवालों के लिए यह दण्ड उचित था। 
परन्तु जो मुसलमानों के अत्याचारों से त्रस्त, विकल और स्वधर्मग्लानि से आत्म- 
हत्या के लिए तत्पर हैं, ऐसे लोगों को जाति से बहिष्कृत कर, 'माँ-्राप भाई-बहन, 
पति-पुत्रादि से जीवनभर 'अपना' कहकर स्वोकार न करना उन्हें और भी विपत्ति 
में डालना है ! 


“मुसलिम अत्याचार, धामिक आक्रमण ओर बळात्कार के शिक्रार हुए निर- 
पराध लोगों को तो जाति-ब्रहिष्क्रार का दण्ड मिला, पर राक्षसी अपराध करनेवाले 
मुसलमानों को क्या दण्ड मिळला ? उनका तो इससे बाळ भी वाका न हुआ । चोर 
को छोड़ दिया गया और साहुकार को फाँसी दे दी गयी ! उल्टे जाति-बहिष्कार के 
दण्ड ने मुसलमानों के धामिक आक्रमण में प्रत्यक्ष ओर पर्याप्त सहायता पहुंचायी । 
यहूदी, ईसाई आदि अहिन्दू छोगों को मुसलिम बनाने में मुसलमानों को सौ-सौ वषं 
तक सशक्त ओर कड़ा पहरा रखना पड़ता था, परन्तु ळक्षाधिक हिन्दुओं को अत्यन्त 
क्ररतापूर्वक मुसलमान बनाने के बाद उन्हें सदेव के लिए केवल एक दिनका ही 


' थोड़ा-सा कष्ट करना पडता था। एक दिन अन्न-जळ-सम्भोग ओर सहवास करने 


मात्र से हिन्दू प्रा मुसलमान हो जाता है। वह अपने पुत्र, पोत्र आदि को भी मुप्तल- 
मान बनाने का कठिन काम अपना धामिक फर्तव््र समझकर करता है। हिन्द्रओं 
की इस बन्दी के कारण ही जो लोग मुसलमानों को चक्रमा देकर भाग आये थे 
ओर पुनः हिन्दू बनने की आशा लगाये थे, उन्हें भी निराश होकर मुसलमान ही 
बने रहने को बाध्य होना पड़ा । वे मुसलमान रहकर ही भारत में सुखपर्वक रहते 
थे। सेकड़ों वर्ष बाद जब मुसलमानों का फिर दिल्‍ली की ओर आक्रमण हुआ, तो 
मुसलमानों को अग नीउन गुलाम सर्सालम-टोलियों को देखकर बड़ा आश्‍चर्य हुआ । 
मुसालम देशों में कोई हिन्दु-टोलो सुब-शांति से नहों रह सकतोथो। उसे या तो 
मुसलमान बना लिया जाता या फिर मत्यु के घाट उतार दिया जाता था !” 
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आम तौर पर उक्त कथन की पाठकों पर यही प्रतिक्रिया हो सकती है कि 
'हिन्दूशास्त्र, हिन्दू-धर्म तथा हिन्दू-समाज अदीर्घदर्शी तथा अप्रबुद्ध ही था। किन्तु 
वस्तुस्थिति ऐसी नहीं है । श्री सावरकर की हृष्टि में खान-पान, स्पर्शास्पर्श, विवाह- 
सम्बन्धी प्रतिबन्ध अनुचित हें। ईसाई, मुसलमानों के समान ही हिन्दुओं को भी 
सबके सं(थ स्पर्शास्पश, विवाह आदि करना चाहिए । परन्तु क्या इससे अप्रत्यक्ष रूप 
में हिन्दुओं को विर्धामयों की ओर प्रवृत्त होने का प्रोत्साहन नहीं मिळता ? जब 
हेब्दू का कोई स्थिर प्रामाणिक शास्त्र नहीं, स्मृतियाँ सामान्य नेताओं के बनाये 
भ्रान्ति एवं अदूरदशितापृणं नियम हैं, तो क्यों न प्रगतिशील ईसाई, मुधलिम-घमं 
अपना लिया जाय ? मले ही लेखक मुतलमानों की क्रूरता का भी वर्णन करते हैं, पर 
अन्त में वे हिन्दुओं को भी तो वही सब कुछ करने के लिए प्रेरित करते हैँ तभो तो 
उनके अनुसार गुरुगोविन्दर्षिह के लड़कों के साथ मुसलमानों ने जेसा व्यवहार किया 
था, टोपू के लड़के के साथ पेशवाओं को भो वेसा हो व्यवहार करना चाहिए था | 
जेसे मुअलमानों मे हिन्दू औरतों को रखेल बना लिया, वेसे ही हिन्दुओं को भी मुसलिष 
आरतो को रखेल बना लेना चाहिए । जब्र लेखक के अनुसार हिन्दु-शास्त्र, घम तथा 
समाज में सुधारकर उन्हें ईसाई-मुसलमानों के आदर्शानुसार बनाना है तो बने- 
बनाये ईसाई, मुर्सालम-समाज को ह क्यों न अपना छिया जाय ? किन्तु कोई भी 
समझदार इसे आत्मघात हो समझेगा । 


वथा मनुष्य मी कुत्ते को काट खाये ? 


मनुष्य को कुत्ता काट लेता है । उसे दण्डाघात से दण्डित करना उचित हो 
सकता है, पर कुत्त फा अनुक्ररण कर मनुष्य भी उसे काट खाये, यह उचित नहीं । 
इसो प्रकार म॒सळमाचों का अनुकरण कर उनके धमंग्रन्थों, धर्म-संस्यानों का अप- 
मान करना, उनको ओरतों को बंइज्जत करना, क्ररतापूवंक़ उनके बच्चों को मारना 
उइत नहों कहा जा सकता । हाँ, अन्थायो व्याक्तयों को घोर से घोर दण्ड दिया 
जा सकता हू । | 


आखिर धम है कया ? 


यदि कोई स्थिर घमंग्रत्थ माल्य नहीं है, किसीको रोटो खाने से, किसीका 
जूठा खाने से, गोमांस खाने से, ईसाई-मुसळमान स्त्रियां को पत्नी बनाने या हिन्दू- 
स्त्रियों का मुसलिम-ईसाइयों के सम्पक से घमं नष्ट नहीं होता, तो आखिर घमं क्या 
है ? कहा जाता है कि “धमं कच्चे सुत का धागा नहीं, छुई-मुई नहीं, जो खाने-पीने 
या स्त्रियों, पुरुषों के सम्बन्धमात्र से नष्ट हो जाय ।' परन्तु यदि धमं फोडादो लोहा 
हे, छूट-पाट, हृत्या या व्यभिचार से किसी तरह भो वह नष्ट नहीं होता तब तो 
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बताना होगा कि आखिर वह धमं क्या है? फिर तो मातृ-गमन, भगिनी-गमनं, 
ब्रह्मघात. आदि को भी 'अघमं' कहना कठिन हो जायगा ! 


वस्तुतः ईश्वरीय संविधान ही परम घर्ममूळ प्रसिद्ध है। गीता में तो भगवान्‌ 
कृष्ण स्पष्ट शब्दों से यही कहते हैं कि जो शास्त्रविधि का उल्लंघन कर कुछ भी 
मनमानी करता है, उसे सुख, सिद्धि परागति कुछ भी नहीं मिलती : 


यः शास्त्रविधिसुत्सुज्य वर्तते कामकारतः। 
न स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिस्‌ ॥ 


अतः कार्य-अकार्य की व्यवस्था में एकमात्र शास्त्र ही प्रमाण हुँ। शास्त्र मनमानी 
किसी व्यक्ति या समाज का बनाया नहीं, किन्तु अवादिवेद ही शास्त्र है। संसार 
के सर्वप्रथम संविधान-निर्माता मनु भी कहते है कि “जो घमं जानना चाहता, 
उसके लिए परम प्रमाण श्रुति ही है: 

घमं जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं श्रतिः । 


साथ ही मनु के अनुसार श्रति-अविरुद्ध स्मृति और श्रृति-स्मृति-अनिरुदूध सदाचार 
छवं इन सबसे अविरुद्ध आत्मतुष्टि भी धमं में प्रमाण हैं: 


श्रतिः स्प्रतिः सदाचारः स्वस्य च प्रियलात्मनः । 
एतत्‌ चतुवधं प्राहुः साक्षाद्वमंस्य लक्षणम्‌ ॥ 


इस दृष्टि से तो श्रृत्यादि के अनुसार देह, इन्द्रिय, मन, वुद्ध को सभो चेष्टाएं 
('हळचळें ) घमं हैं ओर श्रुत्यादिविरुदूध देहादि की सभी चेष्टाएँ अधमं । अतः 
खाना, सोना, रोना, डरना, मरना, सन्तान उत्पन्न करना, पुजा-पाठ, जप, अग्निहोत्र 
ज्योतिष्टोमादि सभी शास्त्रानुकूल होने से धमं होते हैं। तद्विपरीत अधम ठहरते 
हैं । शास्त्रानुसार धर्माचरण से ईश्‍वर और धमं की सहायता मिळती है, समाज 
ओर लोक की भी उसमें सहानुभूति ओर सहायता मिळती है । 


ईसाई, मसलमानों को भी अपने घमंग्रन्थ का ही सहारा है। लेकिन इधर 
सुधारक हिन्दू किसी भी शास्त्र या घर्म पर आस्था न रखकर मनमानी तोड़-फोड 
कर शास्त्र एवं समाज को अपनी वुद्धि के अनुसार बनाना चाहता है तो उधर ईसाई, 
मुसलमान अपनी बाइबिल, कुरान, हदीस पर हृढ़ आस्था रखते हैं, उनमें वे रहोबदल 
की बात भी नहीं सोचते । उनके अपमान से उत्तेजित होकर बड़ा से बड़ा बलिदान . 
कर सकते हैं। शास्त्र-धमं का अविश्वासी, ढुलमुळ सुधारक कभी भो उनका मुका- 


बळा नहीं कर सकता । किन्तु जो वेदिक डेढ़-दो हजार साळ के बने बाइबिल, 
कुरान से कोटिगुणित अपने अनादि-अपोरुषेय ईश्वरोय वेदों एवं तदनुसारी आपे- 
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ग्रन्थों में सुहढ़ विशवास रखकर अपने सामाजिक, घामिक नियमों का पालन करता 
है, वही अन्त में बिजयी होता है। कभी सूर्य भी कुहरे से ढंक जाते हैं, पर अन्त में 
कुहरे का तमस्तोम सूर्य के सामने पराजित हो होता है । 
= ~ 
[र ही इसळमान बने ! 

श्री सावरकर, श्री गोलवलकर आदि सुधारक यह तो मानते ही हैं कि शास्त्र, 
धर्म, जाति-पांति में विश्वास न रखनेदाले बोद्ध ही मुधळमान बने । अतएव भारत 
की पूर्वी ओर परिचिमी सीमा पर बोद्ों की ही बड़ी से बड़ी संख्या थी। उनका 
सुस्थिर घर्म तथा जाति में विश्‍वास नहीं था । वे ही बिना अधिक प्रतिरोध के मुसलमान 
बने । दिल्ली, लखनऊ, उत्तर प्रदेश पर बादशाहों, सुलतानों, नवावों का सदियों तक 
शासन रहा । वहाँ विविध अत्याचार होने पर भी वेदादि-शास्त्रों तथा जाति-पांति 
सें विश्‍वास रखनेवाळों लोगों ने तो गुरु गोविन्दर्सिह के बाळक वीर हकोकत आदि 
के समान हँसते-हँसते प्राण दे दिये, पर धर्म॑ नष्ट नहों होने दिया । कया श्री सावरकर 
आदि सुधारों को नीति के अनुसार शिखा के दो बाळ न देकर सिर देने को भी हिम्मत 
रखनेबाला कोई व्यृक्ति पेदा हो सकता है? जिसके यहाँ शास्त्र का, शिखा का कोई 
महत्त्व नहीं; खान-पान, आचार-विचार का कोई महत्त्व नहीं, वह किस घमं के लिए 
प्राणों को खतरे में डाळने को प्रस्तुत होगा ? जहाँ कहीं धोखे से या बलात्कार से 
शास्त्रविशवासी जातिवादी को भ्रष्ट किया जाता है, वहाँ वे जातिवादी धर्म-विश्वासो 
स्वेच्छापूर्वक कठोर से कठोर प्रायश्चित्त करने को प्रस्तुत होते हैं वे स्वयं ही अपने 
सम्त्रन्ध से अपनी जाति को अपवित्र नहीं करना चाहते। भारत में आज भी यह 
पद्धति है कि यदि किसीसे भूलकर गो के बछडे आदि की डण्डा मारने से मृत्यु हो 
जाय, तो वह स्वयं ही पण्डितों को पुछकर प्रायर्चित्त करता रहता है, ओर तबतक 
समाज से, कुटुम्ब से पृथक्‌ रहता है। सूतक-पातक में ब्राह्मण आदि भी स्वयं को 
समाज से पृथक रखते हैं । 


व्ञात्‌ भ्रष्ट होने पर प्रायश्चित्त आवश्यक 


यदि किसी शत्रु ने बळात्‌ हमारी देह से मलिन विष्ठा, मांस आदि का संसगं 
कर दिया तो उसका प्रक्षाळनादि द्वारा शुद्ध करना आवश्यक होता ही है । इसी 
तरह बलात्‌ धर्मंश्रष्ट किये जाने पर भी शास्त्रोय प्रायश्वित्त करना आवश्यक 
है। धर्मश्र्ठ का कोई प्रायचित्त नहीं, यह कहना गळत है। धमंज्ञास्त्रों में इच्छा- 
पूर्वक या अनिच्छापूर्वंक किये गये सभी पापों का प्रायशिचत्त है। हिन्दू-घमं -शास्त्रों 
में गोमांसभक्षण, सुरापान, ब्रह्मवध जेसे महापातकों के भी प्रायड्चित्त हैं । फिर 
“इच्छा या अनिच्छापुर्वंक मुसलमान बन जाने या उसकी रोटी खाने, पानो पीने 
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तथा योनःसम्बन्ध करने का हिन्दू-घमं में कोई प्रायदिचित्त नहीं, यह कहना जनतां 
की आँखों में धूल झोंकना है । अन्त में तो भगवन्नाम, भगव-द्क्ति, भगवत्तत्त्व-ज्ञान, 
गङ्गास्तान सभी ज्ञात-अज्ञात पापों के सर्वोत्करष्ट प्रायर्चित्त हैं ही । भगवान्‌ के नाम 
में जितनी पाप मिटाने को शक्ति है, पापी प्राणी उतना पाप कर ही नहीं सकता : 


नाम्नोऽस्ति यावती शक्तिः पार्पानहरणे हुरेः। 
तावत्कतु न शकनोति पातकं पातको जनः॥ 


प्रायश्चित्त से जातिग्राह्यता भी 


घमंश्रष्ट होने, ईसाई, मुसलमान बनने पर शीघ्र ही शास्त्रोक्त प्रायद्चित्त कर 
लेने पर जातिग्राह्मता भी हो जातो है। विछम्न्र होने पर या म्लेच्छ स्त्री-पुरुषों से 
अधिक दिन यौन-सम्बन्ध रहने तथा सन्तान होने पर भी प्रायश्चित्त है। प्रायश्चित्त 
कर लेने पर पारळोकिक पूर्णशुद्धि हो जातो है। वह ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र, 
आदि जो पहले था, वही फिर भी रहेगा । वह शिखादि आदि हिन्दु-बिल्लों को धारण 
कर सकता है ।. मात्र जाति तथा आनुवंशिक रक्तशुद्धि के लिए उसकी पृथक श्रेणी 
रहेगो । उसी श्रेणी में उसके विवाह, खान-पान आदि चळ सकते हैं | कहा जा चका 
है कि जाति नित्य होती है, उसका कभी नाश नहीं होता। जसे उत्तम-मध्यम सिंह सिह 
ही होता है बसे ही उत्तम-अधम ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि ब्राह्मणादि ही रहेंगे। हिन्दू 
धर्म में जब प्रतिलोम संकर चाण्डालादि को भी स्थान है, तो कृतप्रायरिबत्त धर्मान्त 
तरित हिन्दू को स्थान क्यों नहों ? हिन्दू-समाज में अनेक श्रेणियाँ हैं | घर्मान्तरित 
ब्राह्मणादि प्रायह्चित्त द्वारा शुद्ध हो जाते हैं। 


इतना ही नहीं, जन्मना मुसळप्राव ईसाई, अंग्रेज, यहूदी आदि की यदि विचार- 
पंक स्वेच्छा से हिन्दू होना चाहें, तो उनको भो हिन्द-समाज में एक श्रेणो हो 
सकतो है । 


धधमश्रशों को पुनः शुद्धि नहीं! ? मिथ्था-प्रचार 


जेसे सोमनाथ-मन्दिर के पुजारियों के सम्बन्ध में विरोधी विदेशी तथा अन- 
भिन्न भारतीयों ने अण्ट-सण्ट प्रचार कर रखा है, वेसे ही "हिन्दुओं में घमंश्रष्टों की 
पुनः शुद्धि नहीं हो सकती” यह मी मिथ्या-प्रचार ही है। जसे बीढों को शुद्धि हुई 
थी, वसे हो घर्मान्तरित होकर मुसलमान बननेवाले बोद्धों को भी शुद्धि हो सकती 
थो । उन्हें भी हिन्दू-समाज में स्थान मिळ सकता था । पर जो लोग स्वेच्छा से 
हिन्दु-बनता तहीं चाहते थे या समाज द्वारा निर्धारित जातिभेद स्वोकार करना 
नहीं चाहते थे वे हो मु्ळपा।न बने रहे । जो लोग छळ-छदूष से अपर से हिन्दू बन- 
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कर हिन्दू-लड़कियों से विवाह कर ( रक्त-सांकय पेदा कर ), हिन्दू-समाज को दूषित 
कर, पुनः भुसलमान हो जाने का इरादा रखते हैं, “अब्दुल्ला” से रामपाछः बनकर कुछ 
हिन्दू-लड़ क्रियों को साथ लेकर पुनः “अब्दुला' बनने की बात सोचते हैं, उन्हें हिन्दू- 
समाज में बिल्कुल स्थान नहीं है । 


समाजरक्षाथ कठोर अनुशासन 


कहा जा चुका है कि शास्त्रानुसार खान-पान, आचार-विचार सब्र घमं हैं। 
अतः रोटी-बेटी का कड़ा नियम आवइथक है । इसके अनुसार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेशय, 
शूद्रं यदि आपस में भी रोटी-बेटी का व्यवहार करते हैं, तो उससे सांकर्यं फलता ही 
है। घमंशास्त्रानुसार एवंयुगों में ब्राह्मणादि अपने से निम्नवर्णो को लड़की से 
विवाह करने तथा आंशिक भोजनसम्बन्ध से भो पतित नहीं होते थे। उनकी 
सन्ताने 'अनुलोम-सङ्कर' कहलाती थीं। किन्तु विपरीत क्रम से शूद्रादि अपने से 
उत्कृष्ट वर्णो के साथ विवाह करने पर पतित होते थे ओर उनकी सन्ताने' प्रतिलोम 
संकर और अधिक निन्द्य मानी जाती थीं । 


यदि वेश्यजाति का कोई व्यक्ति अपने से छोटी उातिसे रोटी-बेटो संबंध कर 
ले तो उसे जाति से बहिष्कृत होने पर भी किसी पतित मानी जानेवाली जाति के 
साथ होकर रोटी-बेटी का सम्बन्ध करना पड़ता है। उनको स्वतन्त्र जाति बन 
जाती थी। वह भी हिन्दू-जाति का अंग रहता है ओर हिन्दू-समाज से बहिष्कृत नहीं 
होता । यह कहना गलत है कि 'ऐसे वेश्य आदि को जीवनभर मुसलमान बना रहना 
पड़ता है, अथवा उसमें ओर मुसलमान में कोई अंतर नही माना जाता, इसलिए 
जाति-बहिष्कृत होना समान ही है क्‍योंकि उक्त बातें प्रमाणशून्य हैं । पतित हिन्दू 
भी गंगास्नान करता है, रामनाम लेता है, रामायण-भागवत सुनता, गोहत्या से 
बचता ओर गोपूजा करता है। अतः उसका पतित होना या मुसळमान बन जाना 
दोनों बराबर नहीं । इसके अतिरिक्त ब्राह्मण-क्षत्रिय या वेशय अपने से निम्नजाति 
से विवाह आदि करने पर अपनी जाति से खान-पान, विवाह-सम््रन्ध न होने पर भी, 
वे सवंथा जातिच्युत नहीं होते, किन्तु पतित ब्राह्मण आदि हो जाते हें। यह पतन 
भी अपेक्षाकृत ही होता है । अनुलोम संकरों को तो मातृतुल्य जाति का मानकर 
उन्हें उपनयन, वेदाध्ययन का भी अधिकार प्राप्त होता है, फिर उनको मुसलमान के 
तुल्य समझना कितना विरुद्ध है? रोटी-वेटीबन्दी मुसलमानों के प्रति अस्त्ररूप 
में प्रयुक्त नहीं किया जाता । वह तो आनुवंशिक रक्तशुद्धि, वणंशुद्धि की इष्टि से 
प्रयुक्त है ओर सफछ ही होता है। शुद्धिबन्दी का आरोप तो संथा गळत हो है, 
क्योंकि पारछोक्िक शुद्धि तो बड़े से बड़े पापो में भी होती है, व्पवहायंता में अवस्य 
कुछ सोमा तक प्रतिब्रव्ब रहता है । 


६०८ विचार-पोयूष 


इतना ही क्यों, आधुनिक छोग तो यह भी कहते हैं कि 'अस्पुश्यता या ऊँच- 
नीच के कारण ही निम्तश्रेणी के हिन्दू मसलमान हो गये; क्योंकि वे हिन्दू-संमाज 
, में अपमानित होकर नहीं रहना चाहते। मसलिम आदि समाज में उनको बराबरी 
का दर्जा मिळता है।' किन्तु यह सब कथन प्रतारणामात्र है। कारण, आज भी 
हिन्द-समाज में चमार, पासी, धोबी आदि बहुत-सो जातियाँ हैँ जिनका ब्राह्मण 
आदि से रोटी-बेटी-संबंध नहीं होता । तो भी वे अपने आपको अपमानित नहीं 
समझती । वे मसलमान बनने फी कल्पना भी नहीं करतीं ओर मसळमान का पानी 
पीने से भी घर्महानि समझती हैं। प्रत्युत ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा पण्डित कहे जाने- 
वाले लोग ही, जिनको अस्पृश्य नहीं कहा जाता, श्रन या स्त्री के प्रछोभन में आकर 
ईसाई-मुसलमान बनते हूँ । 


इस तरह 'धमंश्रष्ट, घर्मान्तरित मुसलमान, ईसाई बने हिन्दुओं की शुद्धि नहीं 
होती, उनको हिन्दु-समाज में नहीं छिया जा सकता; इसलिए मुसळमान-ईसषाइयों 
की संख्या बढ़ी हें' आदि कल्पनाएँ सवंथा निराधार, मिथ्या तथा दृष्टप्रचार मात्र 
है । जाति-पांति न माननेवाळे, वेदादि-शास्त्रों में विशवास न रखनेवाळे हिन्दू लोग 
ही अधिकांश मुसलमान बने हैं, ईसाई बनने को प्रेरणा में अधिकतर घन, स्त्री, 
नोकरी आदि का प्रलोभन ही था । कुआ या तालाब से पानी पीने या उनमें रोटी 
डालकर उनकझा पानी पीने से गाँव का गाँव भ्रष्ट होकर इशाई-मुसळमान हो गये, 
यह कल्पना भी वेदिक सनातन धमं के विशद्ध सुनिपोजित प्रचार है। कारण शास्त्र 
वे ही अब हैं और वे ही तब भी थे। इस समय की अपेक्षा उस समय शास्त्रममंज्ञ 
अधिक थे। ऐसे धोखे से होनेवाले घमंभ्रश का प्रायश्चित्त जब आज है तो तब 
क्यों न रहा होगा ? हिन्दू-समाज के भीतर विभिन्न श्रेणियों के रूप में रहने पर तो 
कभी भी प्रतिबन्ध था ही नहीं । 


ईसाई, मुसलमान, यहूदी आदिकों के जातीय आचार-विचार समान हैं, अत 
उनमें एक दूसरे को रोटी खाने, पीने तथा यौनसम्बन्ध से पतन की कल्पना नहीं 
होती । हिन्दुओं में शव, वेष्णव आदि घर्मो में भी खान-पान, योन-सम्बंध से पतन 
नहीं माना जाता, क्योंकि उनमें उती विषमता नहीं है। कितु सर्वथा विभिन्न 
जाति के ईसाई, मुसलमान आदि के साथ-जिनका बे-रोक-टोक भाई-बहन तथा 
विमाता से भी योन-सम्बंध होता है, गोमांस-भक्षण जिनमें साधारण बात है-- 
संबंध का अथं है हिन्दू-रक्त, हिन्दू-धर्म और मान्यताओं की पूर्ण समाप्ति ! हिन्दू के 
यहाँ जिस मिट्टो के पात्र से शोच जाते हैं, उसे ही पीने के काम में नहीं लिया जा 
सकता । कितु मुळपान आदि के यहाँ ऐसा कोई विचार नहीं है। अशुचि मृत्तिका- 
पात्र से पानी पोनेवाळे मृत्तिकापात्र को मिला देने से पानी पीनेवाळा पात्र ही अशुद्ध 
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होगा, अशुद्ध पात्र का कया बिगड़ेगा ? परन्तु आचारशून्य लोगों को यह सामान्य- 
सी बात भी समझ में नहीं आती । 


सद्गुण-विकृति 


चौथे अध्याय में श्री सावरकरजी कहते हें कि “परोपकार, दया, अहिसा, 
परधमं-सहिष्णुता, शरणागत-वत्सलता, शत्रु पर उपकार करना, परस्त्री का अप- 
हरण न करना, शरणागत शत्रु को क्षमा करना आदि का गळत पात्र ओर समय के 
अनुसार उपयोग दुगुण ही है । संसार में सत्त्व, रज, ब्रम तीनों गुण हैं सारा संसार 
सत्‌ के धागे से नहीं बुना है। जो विजेता बनकर जीवित रहना चाहता है, कम से 
कस जो अन्यायियों, अत्याचारियों से पराजित होना बहीं चाहता, उसे सत्त्व, रज, 
तम तीनों परिस्थितियों का. मुकाबला करने के लिए त्रिशूलवत्‌ साधनों का प्रयोग 
करना चाहिए । हिन्दू-मुसलिम-युद्ध में इन गुणों का विपरीत प्रयोग हुआ है। गीता 
के मुख्य ममे पात्रापात्र का विवेक भी खो दिया गया था । 

“शरणागत को जीवन-दान देना एक सद्गुण है, इस कारण मुहम्मद गोरो 
और नजीब खाँ को हिन्दू-राजाओं के हाथ आने के बाद भी जीवित छोड़ दिया गया | 
भूखे को अन्न देता, प्यासे को पानी पिछाना एक सद्गुण है, इस पाठ को रटकर नागों 
और दुष्ट साँपों को दूध पिलाना आरम्भ कर दिया गया। वे दुष्ट राक्षस, मुसल- 
मान हमारे पवित्र मन्दिरों का विध्वंस करते रहे । सोमनाथ को मूर्तियां तोडते रहे, 
फिर भी साधु-संत यही उपदेश देते रहे कि 'पराये ने दुःख दिया, तो बदला न छो, 
भोगो, ईश्वर उसे दण्ड देगा-यह सोचकर चुप बेठो।' इसी कारण अनुकूल परि- 
स्थिति आने पर भी हिन्दुओं ने मस्जिदों का एक पत्थर भी नही तोड़ा ।” 

आगे लेखक प्रभावशाली शब्दों में लिखता है : “जिन सद्गुणों के कारण दुरा- 
चार ओर पञ्च महापातकों से भो भयानक पाप होते हों, उनकी अपेक्षा ग्रन्थों में 
वणित महान्‌ दुरगुंण भी मानव एवं राष्ट्र-हित के घातक नहीं फहे जा सकते। उन्हें 
कदापि घिक्कारा नहीं जा सक्ता । विवेशून्य, बुद्धिश्रष्ट मनुष्य ऐसे गुणों को सदु- 
गुण समझते है ओर धमं समझकर हठपुवंक़् उनका व्यवहार करते हैं। उनका व्यक्तिशः, 
राष्ट्रः विनाश अटळ है। उन्हें कोई बचा नहीं सकता । ये सड़े गुण सड़िय७ विषळे 
खाद्यान्न के समान प्राणघातक होते हैं। 

“परधमं-सहिष्णुता भी तभी सद्गुण है, जब दूसरा घमं भी हमारे घमं के साथ 
सहिष्णुता का व्यवहार करे। पर जो काफिरों का उच्छेद करना ही अपना मजहब 
मानता हो, उन ईसाई-मुसळमानों के प्रति तो उनके असहिष्णु कृत्य का बदला छेने 
के लिए, अत्याचार का प्रतिशोष लेवेवाछो संक्रुद्ध अथ हिष्णुता ही सच्चा सद्गुण है | 

९९ 


६१० वियचार-पोयष 


मुसलिम आक्रान्ताओं ने मथुरा एवं काशी के मन्दिरों को ध्वस्त किया, अत्यन्त पूज्य 
पवित्र रामेश्वर तक को मूर्तियों को आगरा, दिल्‍ली ले जाकर उल्टी कर अपने 
महलों की सीढ़ियों में चुनवा दिया। इतना ही नहीं, उन पवित्र मूर्तियों का उपयोग 
मल-मत्रोत्सग करने के स्थानों पर किया। ऐसे अनेक उत्पातों को ही जिन्होंने अपना 
घमं माना, उनके साथ सहिष्णुता का व्यवहार सदगुण-विक्ृति ही है ओर वह नार- 
कोय पॉप के समान है। 

“इसी पापाचार को पुण्य समझकर हिन्दुओं ने कईबार मुसलिस राज्य 
सत्ताओं, को ध्वस्तकर राजसत्ता प्राप्त करने पर भी काशी, मथुरा, रामेरवर आदि 
के द्वारा मंदिरों के स्थान पर बनायी मस्जिदों को तोड़कर उनके अवशेषों को रास्ते 
के कंकड़ों-पत्थरों से मिलाकर उन्हें सद्गति नहीं दी । 

“बहुत हुआ तो गिराये गये मंदिरों को फिर से बना लिया। हिन्दू-शासकों 
ने आक्रामकों द्वारा बनायी गयी मस्जिदों के लिए स्थायी आय की सम्पत्ति देकर 
उनकी रक्षा का उत्तरदायित्व भी ग्रहण किया । महमूद गजनवो द्वारा ध्वस्त सोम- 
नाथ के मंदिर का हिन्दुओं द्वारा पुनरुद्धार किया गया, पुनः आक्रमण कर मुसलमानों 
ने उसे तोड़ दिया । इन्हीं संघर्षो के बीच एक हिन्दू-राजा की सत्ता पुनःस्थापित हुई, 
मंदिर का पुनः निर्माण हुआ | अरब के जहाजी यात्री मुसछमानों ने नीति से मस्जिद 
के लिए जमीन माँगी । उचित तो यह था कि आस-पास की सब मस्िंदें तोड़ दी 
जातीं, अरबों का आना-जाना बन्द कर दिया जाता । परन्तु सौजन्यपूर्ण व्यवहार 
करते हुए राजा ने सहषं जमीन दे दी, सोमनाथ-मन्दिर के सामने उन्होंने फिर से 
मस्जिद बना ली। राजा ने उसके वाषिक व्यय की व्यवस्था भी कर दी। इस परधमं- 
सहिष्णुता का फळ थोड़े दिनों बाद मिला | अलाउद्दीन आदि आक्रमणकारियों ने 
गुजरात पर आक्रमणकर हिन्दू-लळनाओं के साथ बलात्कार, हिन्दुओं का कत्ले-आम 
ओर मंदिरों का विध्वंस किया । उनकी बर्बर सेनाओं ने सोमचाथ-मंदिर को भी 
पुनः छिन्न-भिन्न कर डाळा। जो दुर्गति महमूद गजनवी ने की थी, उससे भी अधिक 
दुर्गति इसने की । श्री सोमनाथ की .मूति तथा गभंगुह की शिळाएँ दिल्ली ले जाकर 
मस्जिद को सीढ़ियों में चुनवा दीं । 


“इस तरह मुसलमानों के उक्त काळ में इसी सद्गुण-विकृति के कारण काइमीर 
से कन्याकुभारी तक सम्पूर्ण देश में मंदिर-ध्वंस, बलात्कार कत्ले-आम, धर्मान्तरण 
आदि हुए । न्याय-अन्याय, स्वघमं-परघमं, उदारता-असंकुचितता आदि गुणों को 
स्वयमेव सद्गुण समझने की ्रान्ति में हिंदू फंस गया । गुजरात के अन्हिळवाड़ा 
प्रदेश का राजा सिद्धराज बहुत हा पराक्रप्री था । उसमें न्याय-अन्याय का पर्याक् 
विवेक था। एकबार खंमात में हिन्दु-मुसछिम झगड़ा हुआ। मुहम्मद ओफी 


सुधारक हिंदू और ज्ञास्त्रीय सनातनघमं ६११ 


लेखक ने इसके संदर्भ में 'आम जवानी उल्हिनकायत” पुस्तक में लिखा है कि 
'बाद काफिर हिन्दुओं ने आक्रमण कर ८० मुसलमानों को मार दिया, मस्जिद की 
मीनार गिरा दी, मस्जिदें जला दीं। इमाम खती अली ने हिन्दू-राजा की प्रशंसा 
में कविता लिखी जिसमें हिन्दुओं के अत्याचारों का वर्णन किया गया था ओर रक्षा 
की माँग को गयी । राजा ने उदारतापूर्वंक न्याय किया।' राजा ने राजधर्म की 
पुराणपन्थी बातें रट रखीं थीं। इन वाक्यों का देश, काल, पात्र आदि का विवेक 
रखते हुए केसे अथं लगाना चाहिए, यह ग्रुमन्त्र बतानेवाले चाणक्य-सूत्र उनको 
सात पीढ़ियों तक को याद न थे। उसने हिन्दुओं को कठोर दण्ड दिया ओर मुसळ- 
मानों को एक लाख बळोत्रा सिक्कों की भारी घनराशि देकर गिरी मस्जिद की 
मीनारों को बनवा दिया | वह राजा शिवभक्त था, सोमनाथ को पंदळ यात्रा करता 
था । सोमनाथ जेसे अनेक मंदिरों को विध्वंस करनेवालों की गिरी मस्जिदों को बनवा- 
कर संरक्षण प्रदान किया । किन्तु महमूद गजनवी, मुहम्मद गोरी आदि के राज्य में 
कोई अपने मंदिरों के सम्बन्ध में एक अक्षर भी उच्चारण करने का साहस नहीं करता 
था । उस क्षेत्र के हिन्दू नर-नारियों को गुलाम बनाकर मध्यएशिया, काबुल, कंघार 
आदि में वेचा जाता था । परन्तु परधमंसहिष्णुता के कारण हिन्दू-राजाओं के राज्य में 
विधर्मी मुसलमानों की बड़ी-बड़ो बस्तियां आदर-सम्मान के साथ रहती थीं | शरणार्थी 
बनकर निवास करनेवाले कपटी मुसलमान किसी मुप्तलिम-शक्ति द्वारा हिन्दुस्तान 
पर आक्रमण करने पर विद्रोही बनकर, उनका साथ देकर हिन्दु-राजा को नष्ट करने 
को जी तोड़ कोशिश करते थे। हिन्दु-स्त्रियों के अपहरण के कारण हिन्दुओं को संख्या 
क्षीण और मुसलिमों की संख्या वृद्धिगत हुई । 

मुसलमानों के इन दुष्कृत्यों को बर्वरता, धर्मान्धता एवं पागळपन कहकर 
नजर-अन्दाज नहीं किया जा सकता। किन्तु वह संख्या बढ़ाने की योजना थीं । गायों 
के झुण्ड में साँड़ों की संख्या यदि गायों से अधिक होती है तो संख्या तेजी से नहीं 
बढ़ती । यदि गायों को संख्या साँडों से बहुत अधिक होती हैं तो पीढ़ी-दर-पीढ़ी संख्या 
बढ़ती ही जायगी । इसी सृष्टि फ्रम के अनुसार यह्‌ नियम मनुष्यों में लाग्‌ है। वच्य 
मनुष्यों की टोलियों में भी यही नियम चलता था। अफ्रीका को विद्यमान वन्य 
` मानव-टोलियों में विजयी टोली पराजित पक्ष के केवल पुरुषों को हत्या करती है । 
विजय के बाद टोलियों का बंटवारा आपस में कर लेते हें। अपना संख्याबळ बढ़ाना 
घमं समझा जाता है । नागा लोगों में यदि स्त्री लड़ने को आगे बढ़ती है, तो उसे 
विषेले बाण मारकर तुरन्त समाप्त कर दिया जाता है। वे कहते है कि पकड़ में न 
आनेवालो स्त्र का हनन करना उस टोली के पाँच पुरुषों के मारने के बराबर है। 
उनकी जनसंख्या को हानि पहुंचाना है। इसी भाँति मुसळमानों में काफिरों पर 
विजय पाने के बाद वसूल किये जानेवाले हरजाने में आधा अंश पेसे का ओर आघा 


। 


११२ | विषारं-पोयुंषं 
स्त्रियों का होता था मोर ईमानदार सिपाहियों में उन्हें दस-दस के नियम से बाट 
दिया जाता था । वहाँ संख्या बढ़ानेवाले सेनापतियों को 'गाजी' की उपाधि दी जाती 
थी । रावण ने भी कहा था: 

राक्षसानामयं धर्मः परदाराभिम्नषंणम्‌ । 
अर्थात्‌ दूसरा को स्त्रियों का अपहरणकर उनके साथ बलात्कार करना हम राक्षसों 
का परम धमं है। इसी रावणी निळज्जता ओर धर्मान्चता के कारण मुपतलमान 
सिपाहियों से लेकर सुलतान तक स्त्रियों के बंटवारे में शामिल होते थे । इसे वे इस्लाम 
का पवित्र धमं मानते थे। मुसलिम स्त्री-समाज भी हिंदृ-स्थ्रियों का शीळ नष्ट करने 
में सहायक होता था । शान्तिपृणं स्थिति में भी वे हिदू-स्त्रियों को फंसने की चेष्टा 
करती थीं । 

“शत्रुओं की महिलाओं के प्रति हिन्दुओं के सौजन्य के कारण स्वयं मुसलिम 
स्त्रियों को कोई भय नहीं था; क्योंकि हिन्दुओं की विजय होने पर भी उनपर अत्याचार 
नहीं होता था । हिन्दू विजयो होकर विजित स्त्रियों को ससम्मान शात्रुओं के शिविर 
में भेज देते थे छत्रपति शिवाजी द्वारा कल्याण के सुवेदार को वधू को साळंकार 
उसके पति के पास वापस पहुँचाने और चिमणाजी अप्पा द्वारा पुतेगीज-किळा विजित 
करने के पश्‍चात उनकी स्त्रियों को ससम्मान भेजने की घटनाओं का वर्णन आजके 
हिन्दू बड़े गवं से करते हैं । परन्तु आदइचयं है कि महमूद गजनवी, मुहम्मद गोरी ओर 
अलाउद्दोन खिलजी आदि सुलतानों द्वारा दाहिर को राजकन्याओं, कर्णावती के राजा 
की कमळदेवी और उसको सुन्दर राजकुमारी देवळदेवी आदि सहस्रो हिन्दू-राज- 
कुमारियों के साथ किये गये बलात्कार ओर छाखों स्त्रियों की प्रतिष्ठा की याद उन्हें 
नहीं आती । यदि वेसा ही अत्याचार, बलात्कार उनपर किया जाता तो उन छोगों के 
मन में दहशत बेठ जाती ओर वे भी आगे से वेसा अत्याचार करने में हिचकते। 
लेकिन सद्गुण-विक्कृति के वशीभूत शिवाजी आदिकों ने मुसलिम स्त्रियों के साथ वेसा 
बर्ताव नहीं किया । 'मातुवत्‌ परदारेषु’ ( परस्त्री मातृवत्‌ ) के धर्मंघातक सुत्र के 
कारण मुसलिम स्त्रियों द्वारा लाखों स्त्रियों के त्रस्त किये जाने के बाद भी उन्हें दण्ड 
नहीं दिया जा सका । हिन्दुओं को मुसलिम स्त्रियों के सम्बन्ध से पाप होने की मूखंता 
पूर्ण धारणा बनी थी । अतः मुसलमानों को रत्तीमात्र भी भय नहीं था कि हमारी 
स्त्रियों को भी हिन्दू छीन ,लेंगे ओर हिन्दू बना लेंगे। यदि हिन्दू-विजय के साथ 
मुसलिम स्त्रियों को आत्मसात्‌ कर छिया जाता, तो उन्हें भी इस बात का भय 
होता कि हिन्दुओं की विजय होने पर हमारी स्त्रियों को भी यही दुगति होगी । इससे 
लक्षावधि हिन्दु माता-बहनों, कन्याओं पर अत्याचार रुक श [aed 

“शात्रु-स्त्रो के आदर के कारण हिन्दुओं की अधिकाधिक दुदशा हुई है । 
हिन्दुओं ने सहो मुसलिम स्त्रियों को सादर उनके खेमों में पहुंचा दिया, पर 
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इसका उनपर कोई असर नहीं पड़ा । उन्होंने कोई उपकार नहीं माना, प्रत्युत उसका 
मखोल उड़ाया। इन्होंने इसे हिन्दुओं की कायरता ओर नामर्दी समझा और यह 
समझा कि हमारी स्त्रियों की ओर तिरछी नजर से देखने का साहस ही हिन्दुओं में 
नहीं है I 


हमारे पूर्वजों का उदाहरण 


श्री सावरकर लिखते हैं: “चाहे जो भी काटने दोड़े, नाग या नागिन, उसे कुचल 
ही डालना चाहिए। तभी तो प्रभु रामचन्द्र ने ऋषियों का यज्ञभङ्ग करनेवालो 
ताडका को मार गिराया | छक्ष्मण ने सीता को खाने के लिए प्रवृत्त शूपंणखो के नाक- 
कान 'काटकर भगा दिया था। आर्यों की सहस्रों ललनाओं को हरण करनेवाले 
नरकासुर को मारकर, बन्दिनी आर्य-लळनाओं को संक़टमुक्त कर सामाजिक बदला 
भी लिया । ऐसो अविवेकी विचारधारा के अनुसार कृष्ण ने उन्हें असुरों को वापस 
नहीं किया । पौराणिक-काल के बाद भी हमारे विजेता यवन, शक, हूण आदि 
परकोय राजाओं, सेनापतियों को पराजित करके उनकी कन्याओं से खुल्लमखुला 
विवाह कर लिया करते थे । 


“वस्तुतः उचित यही था कि मुस्लिम राजसत्ता उखाड़ फेंकने के बाद, मुस्लिम 
आक्रमणकारियों के ग्रामो, नगरों को मुस्लिमविहीन बनाकर उनका कत्लेआम 
कर उनके अत्याचारों का बदला लेते । यदि वेसा किया होता तो शुद्धिबन्दी का 
आचरण भी इस मागं में बाधक न बनता । प्रश्‍न तो केवल मुसलमानों को मिटा देने 
का था। “परन्तु इस काम में सब धम समान हैं, राम-रहीम एक ही हैं” यही रूढ़ी 
बाघक बनी । हिन्दू-मुस्लिम-युद्धों में यही भयानक पराजय का कारण बना !” 


वस्तुतः उक्त विचारों में ग्राह्य, अग्राह्य दोनों अंशों का विचित्र विमिश्रण है । 
धमं-अधमं, सद्गुण-दुगुण की परख में शास्त्रों का ही प्राधान्य होता है। लेखक ने 
बार-बार सोमनाथ को मूति ओर रामेश्‍वर आदि में श्रद्धा प्रकट की है, उन्हें परम- 
पुज्य, परम पवित्र भी कहा ओर माना है। पर यह भी शास्त्रों के बळ पर हो {सद्ध 
है। शास्त्र ओर परम्परा को मान्यता त्याज्य हो, तो फिर अमुक-अमुक पाषाणमयी 
मूर्तियों की पूज्यता और पवित्रता का कोई प्रश्‍न ही नहीं उठता । अतः जसे उन्हीं 
शास्त्रों को प्रमाण मानकर काष्टमयी, घातुमयो, पाषाणमयो मूर्तियों में देवता का 
आवाहन-प्रतिष्ठापन कर हिन्दू उनको पुजा करते हैं, उन्हें परम पुज्य ओर पवित्र 
मानते हैं, उनके अपप्रान में अपने धमं तथा राष्ट्र का अपमान समझते हैं ओर उसका 
बदला लेने के लिए उत्तेजित होते हें, जिसको सोमनाथ, रामेश्वरम्‌ तथा काशो- 
विश्वनाथ, अयोध्या, मथुरा के राम तथा कृष्ण के मन्दिरों एवं मूर्तियों के अपमानं में 
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भी उत्तेजना नहों, उसे निस्तेज तथा कायर कहा जाता है, उन्हीं शास्त्रों दवारा 
निर्दिष्ट मन्दिर-मर्यादा तथा जाति-पांति तथा खान-पान तथा योौन-सम्बन्घ-विवेक 
भी मानना ही चाहिए। मनमानी खान-पान तथा योन-सम्बन्ध से तो रक्त पवित्र न 
होने के कारण जाति-सांकयं भी उत्पन्न होगा ही । 


हिन्दू-जाति धममूलक 

वस्तुतः श्रतियों के अनुसार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र आदि जातियाँ तो गो 
अरब, शकर आदि जातियों के समान नित्य जात्तियाँ हैं। उनका विनाश दारीर- 
स्थितिपयंन्त होता ही नहीं । परन्तु हिन्दु-मुस्लिम आदि जातिर्या तो धमं के ही 
आघार पर निर्धारित होती हें। अतः इस्लाम-धमं ग्रहण कर लेने पर किसी ब्राह्मण 
को भी हिन्दू नहीं कहा जाता । अंग्रेज, चीनो, फ्रेंच भी इस्लाम-ध्म ग्रहण करने पर 
मुसलमान ही होगा । इसी तरह कोई अरबी मुसलमान भी ईसाई धमंग्रहण करने पर 
ईसाई हो जाता है । 

सुधारक हिन्द तो किसी अंग्रेज, इटालियन, फ्रच या अरबी को हिन्दू बनाकर 
उसे हिन्द मानने लगता है। जसे ईसाई तथा मुसलमानों ने ईसाई-धर्म या इसलाम- 
घमं का आधार बाइबिल या कुरान माना है, वसे ही हिन्द-घमं का आधार अनादि- 
अपोरुषेय वेद एवं तदनुसारी आषंधर्म ग्रन्थ हैं। ईसाई, मुसलमान बाइबिल, कुरान 
से मुह नहीं १मोड़ता। वह उनकी प्रामाणकता को न झुठलाता है और न उनमें 
रद्दोबदळ को बात ही सोचता है। परन्तु सुधारक हिन्दू वेद आदि के प्रामाण्य का 
झुठलाना भो मानता है। तो भी वेदादि-शास्त्रों के अधिकांश को ठुकराकर भी कुछ 
अंश को मानता है और उसमें मनमानो अर्थ का अनर्थ करता तथा उनमें रद्दो- 
बदल के लिए भी जी-जान से प्रयत्त करता है। सुधार के आवेश में आकर वह 
सवंथा शास्त्र एवं तदुक्त नियमों को ठुकरा देता है। जाति-पांति, खान-पान, योन- 
सम्बन्धों में मनमानी करना चाहता है। यह ऐसी स्थिति है कि जिसे देखकर एक 
तटस्थ विचारक यही सोच सकता है निराधार निष्प्रमाण तथा अस्थिर क्षणभङ्गर 
तथा ईधाई-मुलमानों के धामिक सामाजिक आदर्शो अनुकरणों के आधार पर बने 
हिन्दू-धमं को अपेक्षा तो ईसाई, इस्लाम-धमं ही श्रेष्ठ है, क्योंकि उनका कोई सुस्थिर 
अधार है और वे अपेक्षाकृत सुस्यिर भो हैं। उस समाज में उसको रक्षा के लिए 
बलिदान की भावना भी है। इन दष्टियों से भी अनादि-अपौरुषेय शाश्वत वेदों तथा 
तदनुसारो आष धमंग्रन्थों का सम्प्रान ईसाई आदि की अपेक्षा कोटि-कोटि गुणित 
होना चाहिए । उनके शाइवत निप्रमों का भी पाळन करने में अडिग निष्ठा रखनी 


चाहिए । 
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सदू-ग्रन्थों में सभी समस्याओं का समाधान 


अन्यायी अपराधी को कठोर दण्ड देना ही धमं है । उसके सामने क्षमा ओर 
दया दिखाना पाप ओर कायरता है, यह गीता भी स्पष्ट कहती है : 
अथ चेत्त्वमिमं धम्यं संग्रामं न करिष्यसि। 
ततः स्वधमं कोति च हित्वा पापमवाप्स्यसि ॥ 
कोरवी, पाण्डवी दोनों सेनाओं के बीच खड़े होकर अजुंन ने जब दोनों ओर 
के लड़नेवाले अपने सगे-सम्त्रन्धियों को देखा तो उसक्रा मन कापण्यदोष से अभि- 
भूत हो गया । उसने सोचा कि इन सबको मारकर भोग भोगना रुधिर-प्रदिग्ध 
ग्रास का खाना है, त्रेलोक्य-राज्य के लिए भी इनका वघ करना उचित नहीं है । ये 
लोग भले ही हमें मार दें, पर में इन्हें कदापि न मार्गा | लेकिन जिन भगवान्‌ कृष्ण 
ने इसी शीता में कहा कि सुहृद्‌, मित्र, अरि, उदासोन, पापी, पुण्यात्मा सबमें समान 
वृद्धि होनी चाहिए; विद्याविनयसम्पन्न ब्राह्मण, गाय, हाथी, कुत्ता चाण्डाल सब्र- 
में पण्डित समदर्शी होते हैं, उन्हीं कृषण भगवान्‌ ने कहा कि “अजुंन यदि तुम आना- 
थास प्राप्त अनावृत स्वगंद्वार के समान इस धर्मयुक्त संग्राम से मुंह मोड़ लोगे तो 
तुम्हारा स्वधमं नष्ट हो जायगा, कोति का विनाश होगा। इतना ही नहीं, तुम पाप के 
भी भागी होगे । अर्जुन तुम अस्वग्यं, अनायंजु्ट क्लव्य का त्यागकर उठो ओर 
स्वघमं, स्वजाति के सम्मानार्थ पुवंजों की मान-मर्यादाओं के रक्षाथं युद्ध करो : 
क्लेव्यं मा स्म गमः पार्थं नेतत्‌ त्वय्युपपद्यते ।.... 
तस्माइत्तिछए कोन्तेय युद्धाय क्ृतनिश्चयः॥ 
महाभारत का यह भी कहना है कि जिसके साथ जो जेसा बर्ताव करे, उसके 
साथ वेसा बर्ताव करना धमं है। मायावी के साथ माया का एवं साधुओं के साथ 
साधुता का बर्ताव करना ही उचित है: 
यस्मिन्‌ यथा वतते. यो मनुष्यरस्तास्मस्तथा घतितव्यं स घमः। 
सायाचारो मायया र्वाततव्यः साध्वाचारः साधुना प्रत्युपेयः ॥ 


| ( महाभारत, शान्तिपवं-रान्रघमं ) 
हमारे साहित्थिकों ने ओर भी बढ़कर कहा है कि जो मूढघी मायावियों के साथ 
मायावो नहीं होते, वे पराभव को प्राप्त हो जाते है: 
व्रजन्ति ते मुढधियः पराभवं भवन्ति मायाविषु ये न मायिनः । 
( किराताजुंनीय ) 
यह सब्र केवळ शब्दों में हो नहों था । कौरवों ने द्रोपदो को अपमानित किया, 
भोषसे | ते प्रज्ञा #९ छा [6 दुःशासन को भुजा उखाड़कर उसकी छातो फाड्कर 
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उसका रक्तपान करूंगा ओर वेसा ही कर दिखाया । दुर्योधन का ऊरूभंग करने की 
प्रतिज्ञा कर वह भी पुरी कर दिखायी । 
इस तरह हिन्दू-शास्त्रों और आदशों में कहीं भी कमी नहीं है। कभी किसी 
देश, काळ, परिस्थिति में कोई वेसा न कर सका तो यह व्यक्तिगत, काळगत दोष हो 
सकता है, शास्त्रों एवं आदशो का दोष नहीं । संसार में सात्विक, राजस, तामस तीनों 
ही प्रकार के प्राणी होते हैं अतएव भीम का स्वभाव पृथक है, युधिष्ठिर का आदश 
उससे पृथक्‌ है । वे कतंव्य्रपालन में किसीसे पीछे नहीं । क्षात्रधमं के अनुसार युद्ध 
भो करते थे । शल्य जेसे वीर को रणाङ्गण में मार गिराया, फिर भी दुर्योधन को 
कभी दुर्योधन नहीं कहा, 'सुयोधन' ही कहते रहे। 
दुर्योधन युधिष्ठिर आदि पाण्डवों को अपमानित करने के लिए ही बन में 
गया था। उसका हो पक्ष लेकर जयद्रथ ने वन में द्रीपदी का हरण किया, जो 
पाण्डवों से पराजित हुआ था । चित्रसेन गन्धव दुर्योधन को पराजित कर बाँध 
( गिरफ्तार) कर ले ही जा रहा था, कि उसके मन््त्रियों ने लाचार होकर युधिष्ठिर 
की शरण छी तो युधिष्ठिर ने तत्काळ अपने भाइयों को दुर्योधन की सहायता के 
लिए भेज दिया । भीमसेन ने स्पष्ट कहा कि "चित्रसेन ने हम लोगों का ही काम किया 
है, ऐसे अत्याचारी दृष्ट दुर्योधन को चित्रसेन द्वारा ओर अपमानित्त होने दिया जाय। 
शात्र॒ का दात्र अपना मित्र ही होता है।' “परन्तु युधिष्ठिर ने कहा $ ऐसा सत सोचो । 
आपस के युद्ध में दुर्योधन आदि सौ ओर हम पाँच हैं, पर अन्य के साथ युद्ध में हम 
सब मिलकर एक सो पाच हैं' : 
परस्परं विरोधे तु षयं पञ्च शातं तुते। 
अन्य: सह विरोधे तु ऽयं पञ्चोत्तरं शतम्‌ ॥ 
भीमसेन ने द्रोपदी को अपमानित करने के कारण दुर्योधन, दुःशासन का सवं- 
नाश कर बदला तो चुकाया, पर उसी तरह दुर्योधन को पत्नी तथा दुःशासन की 
पत्नी को भरी सभा में नग्न करने को बात नहीं सोची । क्या यहाँ भी चोर को 
छोड़ने ओर निरपराध को फाँसी पर लटकानेवाळी बात याद रखनी चाहिए ? 
इसी तरह छत्रपति शिवाजी आदि वीर-पुत्रकों ने आततायी मुसलमानों को रणाङ्गण 
में पछाड़ा, पुरा बदला चुकाया; परन्तु अपने आदर के अनुसार उनकी बहु-बेटियों को 
दण्डित न कर ससम्मान उनके खेमों में पहुंचा दिया । भले ही कोई निळंज्ज, बेहया 
उन वीर-पुंगवों की मखोल उड़ाये ओर उन्हें अशक्त या नामदं कहे, पर संसार के 
सभी सत्पुरुष उनके आदश की प्रशंसा किये बिना नहीं रहेंगे। पाण्डवों द्वारा चित्र- 
सेन की कद से छटकर दुर्योधन ने भी अपनी गोष्ठी में यहो शेखी बघारी थी कि 
'पाण्डब हमारे गुलाम थे, हमारो सेवा करना, हमारी ओर से छड़ना उनका कतुंव्य 
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हो था।” किन्छु जिसने सुना, उसने उसकी इस घोर कइृतघ्वतापर्ण निलुंज्जता को 
भत्संना ही की । 

शत्रु का उन्मूलन करना हिन्दू-संस्कृति का भी उद्घोष है। यह कहावत 
प्रसिद्ध है कि 'ऋणशेष, अग्निशेष से भी शत्रुरेष अत्यधिक हानिकारक होता है।' 
इसी हृष्टि से राम ने रावण का ओर पाण्डवों ने कौरवों का समूलोन्मूच कर डाला 
था। फिर भी कोई भी जाति की जाति सदोष होती है, यह भी बुद्धिमानी का 
अजीणं ही कहा जायगा । किसी जाति में अच्छे व्यक्ति हो ही नहीं सकते, यह 
कहना तकंसङ्गत नहीं । रावण को लङ्का में भी कई लोग ईमानदार थे घो रावण 
के दुष्कर्मों से घृणा करते थे, उसे समझाते भी थे । विभीषण तथा उप्तके भनेक साथी 
प्रसिद्ध ही हैं । स्त्रियों में त्रिजटा इतर राक्षसियों से विलक्षण साध्वी थी । दुर्योचन के 
बन्धुओं में विकणं ने द्रौपदी के अपपान के समय कड़ा विरोध किया था । छत्रपति 
शिवाजी के समय भी कुछ मुसलमान छत्रपति के साथियों में थे। इसीलिए बुद्ध-काल 
में हिन्दू आदशांवीरों ने शत्रुओं का समूलोन्मूलन करते हुए भी अपने आदर्शों को 
नहीं भुझाया, जातिमात्र से विद्वेष नहीं क्रिया। अनेक को रक्षा भी की। उनकी 
दृष्टि में असुरों में भी प्रह्माद जेसे अच्छे लोगों के होने की सम्भावना थी । बिशवास- 
घाती तो अपने अन्दर भी हो सकते हैं | दुर्योधन पाण्डवों का भाई ही तो था । रावण 
भी ब्राह्मण ही था, वेग भी क्षत्रिय ही था । अतएव बास्तिक लोग ब्राह्मण-राज या 
क्षत्रिय-रज न वाहकर घर्मनियन्त्रित राज्य ही चाहते थे। अन्यथा ब्राह्मण छोग 
रावण-राज का, क्षत्रिय वेन-राज का विरोध न करते। आजतक ब्राह्मण रामराज्य 
का गुणगान करते और रावण का जनाजा निकालते हैं । 

अपराधियों को भी दण्ड न देना, यह परम्परा पर्वकाळ से प्रचलित नहीं है। 
ताड़का के आक्रमण करने पर प्रभु श्रीराम के मन में कुछ ऐसी ही बात भायी तो 
गुरु विइवामित्र ने स्पष्ट कहा : “राघव, गो-त्राह्मण के हिताथं इस दुवृंत्त यक्षी का 
निश्चय ही वध करो । स्त्री होने के कारण इसके वघ से घृणा न करो । राजपुत्र को 
चातुवंण्यं के रक्षा के लिए नृशस कायं करने में भी संकोच नहीं करना चाहिए। 
प्रजारक्षण के लिए नृशंस-अनृशंस, पातक-युक्त, घर्मं या पातक भी करना पड़े तो 
करना चाहिए। कारण राज्यधमं बड़ा घमं है, उसकी रक्षा के लिए एक सीमा में 
सदोष कमं भी किये जा सकते हैं।' विश्वामित्र ने यह भी कहा कि 'विरोचन की 
पुत्री मन्थरा सम्पूणं पृथ्वी का विनाश करना चाहती थी, इसीलिए इन्द्र ने उसका 
वध किया । सम्पूर्ण लोगों को निद्रारहित एवं इन्द्रशून्य बनाने की इच्छावाळी काव्य- 
माता, भृगुपत्नी का विष्णु ने ही वध किया । इस तरह पूर्वोऊ तथा अन्य भी अनेक 
राजाओं एवं राजपुत्रों ने भधमंयुक्त नारियों का वघ किया था। भतः बुम मेरी 
आज्ञानुसार घृणा त्यागकर इसका वध अवशय करो ; F 
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गोग्राहाणहितार्थाय जहि दुष्टपराक्रमाम्‌ । 
नहि ते स्त्रोदधक्ृते घृणा कार्या नरोत्तम ॥ 
चातुर्वण्यं हितार्थाय (कतव्यं राजसूनुना । 
नुशांसमनुहांसं वा प्रजारक्षणकारणात्‌ ॥ 
पातकं वा सदोषं वा कतंव्यं रक्षता सदा । 
राज्यभारनियुत््तानामेष धमः सनातन: । 
अधर्म्यां जाह काकुत्स्य'"` | 
श्रयते हि पुरा शक्रो विरोचनसुतां नुप। 
पृथ्वीं हुन्तुमिच्छन्तीं मन्थरामभ्यसुवयत्‌ ॥ 
बिष्णुनाऽत्र पुरा राम भृगुपत्नी पतिन्रता । 
अनिन्द्रलोक मिच्छन्ती काव्यमाता निष्‌ दिता ॥ 
एतेश्चान्यश्च बहुभी राजपुत्रमंहात्सभिः । 
अधमंसहिता नार्यो हताः पुरुषसत्तसः।। 
( वाल्मी ० रामा० १,२५.१५-२२ ) 


स्त्रीवध अधमंयूक्त होने पर गो-त्राह्मणहिताथं चातुर्वण्यं-पालनार्थं प्रजा- 
रक्षणाथं अधमं, दुर्वृत्त , दुष्ट स्त्रियों का वघ करना अनुचित नहीं है। | 


अनुतनदन ( मिथ्या-भाषण ) पातक है, सत्य-वदन पुण्य है। परन्तु यदि 
सत्य-वदन से अनेक सत्पुरुषों का वध होता हो, तो अनृत-भाषण कर उनका प्राण 
बचाना पुण्पकम होता है। यही नहीं, कुछ गायों या साधुपुरुषों का पीछा करते 
हुए दुष्ट छोग उनका पता पूछते हुए भायें, तो उसका ज्ञान होने पर भी दुष्टों को न 
बताना ही घम है। वहाँ सत्य बोलना ही पाप है। हाँ, न बोलने से काम चलता हो 
तो न बोलकर काम चलायें | परन्तु यदि न बोलने से शङ्का होती हो तो झूठ बोल- 
कर भी उनको भ्राणरक्षा करनी चाहिए, यह सब महाभारत शान्तिपव में स्पष्ट है । 


इन सब दृष्टियों से दुष्ट स्त्रियों का वध करना युक्त हो सकता है। परन्तु 
अपराधिनी स्त्रियों का ही वध उचित है। कुछ स्त्रियों के अपराध से सबका वध 
करना उचित नहीं कहा जा सकता । किसी वाइसराय पर दिल्‍ली में बम फेंका गया, 
कुछ सेनिक अधिकारियों ने उसके प्रतिशोध में कत्लेआम करना चाहा । पर समझ- 
दार लोगों ने इसका विरोध किया और अपराधो को ही ढूढ़कर दण्डित करने का 
समर्थेन किया | वाइसराय ने भो अन्तिम पक्ष का ही समर्थन किया ! 


इसी तरह अगराघिती मुस्किम ओरतों को अपनो पतनी बनाकर उनके सदोष 
रकों का अपने हिन्दुओं में सम्मिञ्रग कर उसे भो सदोष बनाना उचित नहीं कहा 


सुधारक हिंदू और शास्त्रीय सनातनघमं ६१९ 


जा सकता । रावण ने भी परदाराभिमपषंण 'राक्षसों का ही परमघमं' कहा है। वया 
हिन्दू भी उसी घमं का आश्रयण कर राक्षस बन जायें ? 

मुसलमान शरणार्थी बनकर हिन्दू-राज्यों में हिन्दुओं का टुकड़ा खाकर जीते 
रहे । मुस्लिम शक्तियों के आक्रमण के समय उन्होंने उनका साथ देकर राष्ट्र के साथ 
विश्‍वासघात किया, तो वे परम दण्ड्य हैं। ऐसे लोगों को शरण में लेने में खूब छान- 
बीन होनी चाहिए । राजनीति में घोखा देना उतना पाप नहीं होता जितना कि घोखा 
खाना । इसलिए विभीषण को दारण में ग्रहण करने में बड़ी सावधानी बरती गयी । 
श्रीराम के मन्त्रण सरवंथा विभीषण को गिरफ्तार कर बन्दी बना रखना चाहते 
थे। उन सबका समाधान करके ही राम ने विभीषण को ग्रहण किया । राम में वह 
शक्ति थी कि इच्छा करने पर अङ्ुल्यग्र भागमात्र से समस्त भूमण्डल के देत्य-दानव, 
राक्षसों का वध कर सकते थे। इसी बल पर उन्होंने विभीषण को शरण में ग्रहण 
किया था : 

पृथिव्यां दानवात्‌ सर्वान्‌ पिशाचान्‌ गुह्यकांस्तदा। 
अद्भुल्यग्रेण तान्‌ हन्मि इच्छन्‌ हरिगणेइवर ॥। 

इसी बलपर उन्होंने ( श्रीरामने ) कह दिया कि विभीषण ही नहीं, रावण 

भी शरण आये तो उसको रक्षा की जायगी : 
विभीषणो वा सुग्रीव यदि वा रावणः स्वयम्‌ । 

बहते हुए जलप्रवाह में बढ़ते व्यक्तियों को बचाना ठीक है, पर यह भी ध्यान रखना 
आवश्यक है कि कहीं बचाने की धुन में बचानेवाला ही न बह जाय । अतः अपनी 
स्थिति मजबूत करके ही बहनेवाले को बचाने का प्रयत्न अच्छा है। भत! अपने 
घनक्षय, जनक्षय, शक्तिक्षय का ध्यान रखकर, साथ ही शरणागत की ईमानदारी को 
'परख करके ही शरणागत का ग्रहण उचित है। राम की देखादेखी असमर्थ प्राणी द्वारा 
कपटी शत्रुओं को शरण में लेना वेसा ही हे, जेसे किसी घोड़े के पेर में नाळ ठुकवाते 
देख मेढकी भी अपने पेर में नाळ ठुक़वाने की चेष्टा करे ! 


संख्या-क्षय का प्रश्‍न ! 


अपनी संख्या की रक्षा ओर वृद्धि का ध्यान अवश्य रखना चाहिए, पर इसके 
प्रलोभन में आकर अवध मार्गो का अपनाना कभी उचित नहीं । कई बार दाकि- 
सम्पन्न अल्पसंख्यक लोग निर्बल बहुसंख्यकों को पराजित करते ही हैं। भेड़-बक- 
रियों की संख्या बहुत होने पर भी शक्तिशाली सिंह का सामना करना उनके लिए 
असम्भव ही होता है। शुद्ध रक्त, शुद्ध परम्परा के विद्वान्‌, बलवान्‌ थोड़े छोग भी 
बहुत कुछ काय कर सकते हूँ। आजकछ तो अन्न-संकट मिटाने के लिए भारतीय 


६२० विचार-पीयूथे 

शासक जनसंख्या घटाने की चिन्ता में व्यस्त होकर करोड़ों रुपये की घनराशि खर्चे 
कर रहे हैं, यद्यपि खाद्यसमस्या का समाधान खानेवालों को समाप्त करना नहीं । 
गोपालन, गोरक्षण आदि पर शक्ति खचं करने से अनायासेन सब समस्याओं का समा- 
घान हो सकता है। फिर भी संख्या बढ़ाने के लोभ में अवैध असंख्य स्त्रियों का 
संग्रह, अवेध लोगों को मिलाकर सांकर्यं फलाना परिमाणतः अत्यन्त अनिष्टकर 
ही है । मनु, गीता ओर कोटिल्य आदि ने वर्णसङ्कुरों के विस्तार से राष्ट्रविप्छव का 
ही खतरा बतलाया है। 


ध्यान रहे कि गायों, वन्य मनुष्यों के झुण्डों के आदर्श पर हिन्दू-समाज का 
निर्माण नहीं हुआ है। मतएब उनका अनुकरण भी आवश्यक नहीं । ब्रह्मचर्य ब्रत, 
एकपत्नी-ब्रत, पातिव्रत्य, सदाचारपूर्ण जीवन मनुष्य की विशेषताएं हैं। खाना-सोना, 
रोना, डरना-मरना, सन्तान पेदा करना आदि मनुष्य और पशु-पक्षी में समान होते 
इए भी धर्मनिष्ठा, सदाचार-पाळन मनुष्य की हो विशेषता है: 


धर्मो हि तेषामधिको विशेषो धर्मेण हीनाः पशुभिः समानाः । 


मनुष्य की सभी हुळचळें धर्मेनियन्त्रित होती हैं। मनुष्य की राजनीति भो 
धर्म से ओत-प्रोत होती है। संक्षेप में कहा जा सकता है विवाह-प्रथा, उत्तराधिकार- 
व्यवस्था मनुष्य की असाधारण वस्तु है । पशुओं में बिवाह का कोई नियम नहीं । 
पशु पिता एवं माता, भगिनी, पुदी आदि को नहीं पहचानता । इसीलिए उसके 
लिए सब समान हें। परन्तु मनुष्य को पित्ता-माता की पहचान होती है। मनुष्य 
पत्नो, भगिनी, पुत्री में भेद मानकर यथायोग्य व्यवहार करता है। पशु अपने बेटे, 
पोते को उत्तराधिकार के रूप में कुछ नहीं छोड़ जाता; पर मनुष्य तो खेत-खलिहान, 
मकान, दूकान, उद्योग-धन्धा अपने बेटे-पोतों को छोड़ जाता है | 


विवाह ओर उत्तराधिकार दोनों ही शब्द-प्रमाण पर निभंर हैं। व्यवहार में 
प्रत्यक्ष एवं अनुमान का उपयोग तो पशु भी करता है। दण्ड लेकर आते, आक्रोश 
करते मनुष्य को अनिष्टक़ारी समझकर वह भागता है। पुचकारते, रोटी या घास 
लेकर आते पुरुषों को देखकर उधर प्रवृत्त होता है। 'अयं दण्डो मदनिष्टकरः 
दण्डत्वातु पर्वात्तुभूतदण्डवत्‌’ इत्यादि अनुमान उसकी प्रवृत्ति-निवृत्ति के मूळ होते 
हें। परन्तु शब्द-प्रभाण का आदर न होने से वह अपने पिता को नहीं जान सकता, 
पुत्रीभगिनी को भी नहीं जान पाता। उत्तराधिकार में पिता की संपत्ति का अधि- 
कारी बनने के लिए अपना पिता प्रमाणित करना पड़ता है। मनुष्य प्रत्यक्ष- 
मनुमान से भिन्न शब्द या आगम-प्रमाण भी मानता है । अतः मनुष्य में विवाह-प्रथा 
ओर उत्तराधिकार ब्यवस्था संभव है, पशु में वह संभव नहीं । 
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सतयो यत्र गच्छन्ति तत्र र्च्टन्ति बा नराः। 
शास्त्राणि थत्र गच्छर्ति तत्र गच्छन्ति ते नराः ॥ 

जहाँ प्रत्याक्षानुमान पर निर्भर बुद्धि जाती है, वहाँ जानेवाले वानर होते हैं । किन्तु 
जहाँ शास्त्र जाते हैं, वहाँ चळनेवाला मनुष्य होता है। 

अतः सभ्य मनुष्य-समाज में पशु-समूहों ओर वन्य मनुष्यों का अनुकरण कर 
संख्या बढ़ाना लक्ष्य नहीं हो सकता । नियमित स्त्रियों के काम सीमित होता है, 
अपरिमित स्त्रियों के होने पर काम-प्रवृत्ति उद्दाम होती है। परन्तु जहाँ संयम ब्रह्म- 
चयं एवं पातिव्रत्य का महत्त्व होता है, वहाँ काम की उद्वाम प्रवृत्ति कभी अमीष्ट 
नहीं होती । 

जनतलन्त्र या बहुमत के राज्यों के समय यद्यपि संख्या-बाहुल्य पर ही शासन- 
व्यवस्था आधारित होती है, अतः वहाँ संख्यावृद्धि का महत्त्व अवश्य है । संग्रामों में 
भी संख्या का महत्व कम नहीं होता । फिर भो संख्या-वृद्धि के मोह में पड़कर 
अपने धमं-कमं, सभ्यता-संस्कृति की तिलाझ्जलि नहीं दी जा सकती | यदि घमं, 
संस्कृति, सभ्यता आदि कोई स्थिरवस्तु नहीं है तो संघषं या संग्राम मी किसकी 
रक्षा के लिए होगा ? स्वत्व मिटाकर स्वराज्य का भी कया महत्त्व है? स्वत्व को रक्षा 
के लिए ही स्वतन्त्रता का भी महत्त्व है। यदि सिह स्वतन्त्र होकर गदभ हो जाय तो 
इस तरह स्वतन्त्रता से तो कटघड़े में बन्द रहकर सही सिह रहना ही श्रेष्ठ है । 

अतः स्वतन्त्रता, स्वराज्य, शासन-सत्ता सबका महत्त्व अपने धर्म-संस्कृति, 
सभ्यता एवं जाति की स्वत्व-रक्षा में ही है। अतः उनकी रक्षा के साथ ही संख्या- 
वृद्धि अभीष्ट हो सकती है। फिर भी केवळ संख्या नहीं, घीर, धमंनिष्ठ, सदाचारो, 
बुद्धिमान्‌, बलवानों की वृद्धि ही संख्यावृद्धि का आधार होना चाहिए। यही एक- 
श्वन्द्रस्तमो हन्ति का रहस्य है। 

आततायी स्त्रीःपुरुषों को दण्डित करना उचित होने पर भी अपना आरयंत्व 
सुरक्षित रखना हो चाहिए। ताडका, शूपंनखा को उचित दण्ड देने पर भी श्रीराम 
ओर उनकी सेना ने रावण, कुम्भकणं, मेघनाद आदि को स्त्रियों को अपमानित नहीं 
किया ओर न उन्हें बन्दरों में बाँटा। किन्तु उनके साथ यथायोग्य बर्ताव ही 
किया गया | 


नरकासुर की बन्दिनी राजकन्याएँ 


श्री सावरकर ने लिखा है कि -“श्रीकृष्ण ने असुर-राज्य पर आक्रमण कर 
नरकासुर को मार डाला । इस सामाजिक-राजनोतिक बदले से ही सन्तुष्ट न होकर 
उन्होंने नरकासुर के बन्दीगुहू की बन्दिनी आये-ललनाओं को संकट मुक्त कराकर 
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उन्हें अपने राज्य में लाकर सामाजिक बदला भी लिया । असुरों द्वारा भ्रष्ट की गयी 
कन्याएं भ्रष्ट हो जाने के भय से असुरों के हाथ ही नहीं सौंप दी गयीं । किन्तु सहस्रो 
स्त्रियों को वापस लाकर सामाजिक-जीवन में उन्हें ससम्मान समरस बमा दिया । 
उनके संरक्षण एवं पोषण का भार भूपति कुष्ण ने स्वयं वहन किया, अपने राष्ट्र का 
स्त्रोसंख्या-नळ कभी क्षीण नहीं होने दिया ।”” श्री गोळवलकर ने भी अपने 'विचार- 
नवनीत' में श्रीकृष्ण के उक्त कार्य का 'विघवा-विवाह' कहकर समर्थन किया है। 
कहना न होगा कि यह सब शास्त्रविरुद्ध एवं सत्य का अपलाप है। स्पष्टतः 
श्रीमऱद्धागचत में श्रीकृष्ण ने बन्दिनी राजकन्याओं के साथ उनकी रुचि के अनुसार 
विवाह किया था । वे शुद्ध कन्याएं हो थीं, यह भी भागवत से प्रमाणित है । 
लङ्का-विजय के पश्चात्‌ श्री हनुमान्‌ ने इच्छा प्रकट की कि जिन राक्षसियों 
ने सीता को लङ्का के वासकाछ में ने-रहमी से सताया था, उनको उचित दण्ड दिया 
जाय। पर सीता ने ही इस क्र नृशंस कायं को आयंजनोचित आनृरांस्य के विपरीत 
कहकर हनुमान्‌ को रोक दिया : 
पापानां वा शुभानां वा वधाहाणासथापि चा। 
कायं कारुण्यप्ारयंण न कश्चिन्नापराध्यति ॥ 
( वाल्मोकि० रासा० ६,११३.४३ ) 


अर्थात्‌ वधाहं स्त्रियों पर भी आयंजनों को करुणा ही करनी चाहिए । 


श्रीकृष्ण के राजकन्याओं के साथ विवाहकीर्यं से विधवा-विवाह और पर- 
स्त्रियों तथा म्लेच्छ-स्त्रियों से विवाहइकर समाज को वणंसङ्कुर बनाने का समर्थन 
करना सवंथा घृणित कायं है। 
तत्र राजन्यक्षन्यानां षट्सहस्राधिकायुतम्‌ । 
भोमाहुतानां विक्रम्य राजभ्यो ददृशे हरिः॥ 
तं प्रविष्टं स्त्रियो बोक्ष्ण नरवीरं दिसोहिताः । 
मनसा बनद्निरेऽभीष्टं पात दंवोपसादितस्‌॥ 

( भाग० १०.५९.३३-३४ ). 
इन वचनो में स्पष्ट ही कहा गया हे कि श्रीकृष्ण ने भोमापुर द्वारा जीतकर लायी गयी 
सोलह हजार क्षत्रियकन्याओं को देखा | वे कृषण को देखकर मोहित हो गयीं ओर 
उन्होंने क्षण को मन से पतिरूप में वरण किया । 

सेनिकों द्वारा उचित, विरोधी-विधर्भियों की कन्याओं से विवाह कर लेता 
क्षम्य हो सकता है, परन्तु घमंदष्टि से उसका कोई महत्त्व नहीं । एतावता हुण, शक 
आदि की विवाहिता, अविवाहिता समी स्त्रियों से विवाह करने या उन्हें वसे ही 
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अपनी पत्नी बनाकर हिन्दू-समाज में समरस कर लेने आदि की कल्पनाएं निष्प्रमाण 
हें। यदि विघर्मी, म्लेच्छों एवं उनके समाज को आत्मसात्‌ कर लेने को पाचन-शक्ति, 
पोरुष या पराक्रम माना जाय तब तो कहना पड़ेगा कि सर्वाधिक पाचन शक्ति म्लेच्छों 
में ही थी ओर है, जिनके लिए कोई भी स्त्री किसी समाज की हो, सबकी खपत हो 
जाती है । शास्त्रों एवं तदनुसारी धर्मों, सदाघारोंके कारण ही मूर्ख से लेकर विद्वान्‌ 

क, ब्राह्मण से लेकर भङ्गी तक समी रोटी-बेटी के सम्बन्ध में शास्त्रोय विचारों का 
आदर करते थे। उसी निष्ठा का प्रभाव था कि आपके शब्दों में हो “सहस्रो हिन्दू- 
स्त्रियों ने जौहर-ज्वालाओं को सतत घघकाये रखा । परघर्मी उनका शारीर भ्रष्ट न 
कर सके । इसीलिए लाखों हिन्दू-स्त्रियों एवं पुरुषों ने तालाबों ओर कुओं में कूदकर 
जरूसमाघि ली । नन्हें-मु्ते, दूध-मुंहे बच्चों को छाती से चिपकाकर चिताओं की 
ज्वाळाओं का वरण किया, लाखों ने मुप्तलमानों के हाथों में पड़ने से पहले ही 
प्राणान्त कर दिया । मुप्तलमातों के चंगुल में 'हम मुसलमान नहीं बनेंगे”! की वोर 
गर्जना करते हुए छत्रपति सम्भा, सिखगुरु तेगबहादुर, ,वीर बन्दा वेरागी आदि के 
समान उन्होंने दुःसह यातनाओं को स्वीकार कर अपने मांस के लोथड़े नुचवा दिये, पर 
मरणपर्यन्तं झुके नहीं | 


आप तो यह भी कहते हें कि 'क्या हम उन बलिदानियों को कभी भूल 
सकेंगे ?” परन्तु जिन आप जेसे सुघारकों को इष्टि में शास्त्र कोई प्रामाणिक ग्रन्थ नहीं 
है, घमं भी कोई अडिग वस्तु नहीं, तो क्या आपके तथाकथित प्रगतिशील सुघरे 
समाज में ऐसा कोई एक भी बलिदानी हो सकता है? आपकी दृष्टि से तो वे सब 
बलिदान जाति-भेद, शुद्धिवन्दी, सद्गुण-विक्ृतिलूप मूर्खता के कारण ही हुए हैं। 
फिर शी आप उन्हें 'हिन्दु-रक्षा का कवच' मानते हैं, यही आइचय है ! 


हम कह चुके हैं कि शुद्धि पर भारतीयःधमं में कसी प्रतिबन्ध नहीं था। 
सदा-सवंदा धर्म-श्रंश होने पर उसका प्रायद्चित्त शास्त्रों में है ही । कभी भी घमं- 
भ्रष्टों को बहिष्कृत कर विर्घामयों को सौंप देने की नीति नहीं रही । मिताक्षरा आदि 
में स्पष्ट उल्लेख है कि घर्म-भ्रष्ट स्त्री का भी त्याग विहित नहीं है; क्योंकि त्यक्त 
स्त्रियों द्वारा और अधिकाधिक पाप होने की सम्भावना होती है। अहिंसा, सत्य, 
परघर्मसहिष्णृता, स्त्रीरक्षण, अक्र्रता का व्यवहार सदा ही सद्गुण माने गये ओर 
सद्गुण रहेंगे। इन धोषणाओं को राष्ट्र्घातक़् कहना हो घातक है । 


'सब धर्म समान हैं, राम-रहीम समान हैं, परघर्मसहिष्णुता' आदि उक्तियाँ 
यद्यपि वस्तुस्थिति से सम्बन्ध नहीं रखतीं, क्योंकि धर्म प्रत्यक्ष अथवा अनुमानगम्य . 
वस्तु नहों है । पोरुषेय ग्रन्थों में पुरुषाश्रित भ्रम, प्रमाद, विप्रलिप्सा आदि मनेक; 
दोषों की सम्भावना रहती है। अत! अपौरुषेय अनादि वेद ही धर्म में मुख्य प्रमाण. 
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है। आष-ग्रन्य भी वेद से अविरुद्ध ही आदरणीय होते हें। अतः कोई भी हजार दो 
हजार वर्षो के पोरुषेय ग्रन्थ एवं उन पर आधारित घर्मो को वदिक-धर्म के समान 
नहीं कहा जा सकता । फिर भी किसीपर बळात्‌ किसी धर्म का थोपा जाना उचित 
नहीं, विचारधुवंक़ ही उचित समझा जा सकता है। विशेषत: जिस राष्ट्र भें विभिन्न 
घर्मो के छोग बसते हों, उस राष्ट्र के शासक को परघर्म-घहिष्णुता या सवंघर्म- 
समानता का सिद्धान्त सवंसामञ्जस्थ की दृष्टि से अपेक्षाकृत आवश्यक्र है। परन्तु 
जहाँ सामूहिक तोर पर अन्याय ओर अत्याचार द्वारा घर्मद्वेष के कारण हिन्दू-धर्म, 
हिन्दू-समाज के विनाश का प्रयत्न हो रहा हो, वहाँ इस नारे का कोई उपयोग नहीं 
है | वहाँ तो हर मूल्य पर आततायी को दण्डित कर समूळ उन्मूलित कर देना हो धर्म 
है। फिर भी लम्बे इतिहास में अनेक अवस्थाएँ आतो हैं। कभी आक्रामक शक्तियों का 
मुकाबला करने के लिए राष्ट्र को विद्यमान शक्तियों को सङ्धटित होना भी आवश्यक 
हो सक्ता है। अनेकबार ऐसा होता है। कई बार हिन्दू-मुस्लिम सम्मिलित शक्तियों 
ने अंग्रेजों का सामना क्रिया था अथवा कभी अमानवीय सिंह, व्याध्रादि शक्तियों का 
सामना करने के लिए संगठित शक्ति की अपेक्षा हो सकती है। उस समय विरोधी 
धक्तियों से लाभ न उठाना भी बुद्धिमानो नहीं है। क्षीर-समुद्र का मन्थन करने के 
लिए देवताओं को परामश देते समय भगवान्‌ विष्णु ने असुरों से भी सन्धि करने के 
लिए कहा था । 
झरयोर्ञप हि सन्धेया सति कार्याथंगोरवे । 


कार्याथं गोरव होने पर शत्रुओं से भी सन्धि कर लेनी चाहिए , उसी स्थिति में जब 
कि किसी बड़े कार्यं का एकपक्षीय यत्न से हो सकना सम्भव न हो। ऐसे अवसर पर 
निरंक अपनी जाति, घर्म या समाज का सर्वोत्कषं वर्णन करना अनावश्यक है । 
मतः किसी स्तर पर साधम्य॑-प्रदर्शन आवश्यक हो जाता है। सभी पदार्थो में साधम्यं- 
चेधम्यं किसी न किसी अंश में होता ही है। 


पाँचवें अध्याय में श्री सावरकरजी ने देवल-स्मृतिकार ओर भाष्यकार मेधा- 
तिथि द्वारा हिन्दू-घमं-परिषक्रार का महत्त्व वर्णन किया है! उनकी दृष्टि में “उन दिनों 
हिन्द-संख्याबळ घटानेवाली शुद्धिबन्दी एवं सद्गुण - विकृति आदि आत्मघातक 
रूढ़ियों को उस समय का हिन्दू-समाज अपना प्रमुख धमं मानने छगा था । यदि उस 
अन्ध-परम्परा के काल में उन सब किताबी जंगलों का उच्छेदन करने के लिए यत्र- 
तश्च विभिन्न देशों में धेयंवान्‌, दूरदर्शी, सुधारक राजनीति-धमं की महान्‌ विचारक, 
कमंवान्‌ न हुए होते; अपने प्रभाव से राष्ट्र, धमं को रक्षा के पराक्रम का मागं उन्होंने 
प्रशस्त न क्रिया होता ओर म्डेच्छ-शब्रुओं को उस धम-समर में वे पराजित न करते, 
तो हिन्दु-धमं का संख्याबळ एवं राष्ट्र के बळ का विनाश अवह्यंभावी था | 


सुधारक हिदू और शास्त्रोय सनातनघर्म ६२५ 


“स्मृतिकार मह॒धि देवळ और मनुस्मृति के भाष्यकार मेधातिथि उन तेजस्वी 
पुरुषों में थे, जिनका तेजस्वी व्यक्तित्व सहज ही अपनी ओर आकर्षित कर लेता है। 
हन्दू राष्ट्र के आपत्तिक्ालीन क्षणों में पराक्रमपर्ण विजिगीषा, उक्त नये आचरण, 
नये शास्त्र और नयी समस्याओं की आवश्यकतापरति के लिए ही उन्होंने वे ग्रन्थ लिखे 
थे । मुप्तलमानों द्वारा हिन्दू-संख्याबळ को क्षति पहुँचायी गयी । इस क्षति की पूर्ति के 
लिए अपने आचार-धमं में सुधारकर घामिक अत्याचारों का घामिक अत्याचार द्वारा 
तेजस्वी एवं प्रबल प्रतीकार करने के विचार से प्रथमबार सिन्घु-प्रदेश मे ब्राह्मण, 
क्षत्रिय आदि कमंशील पुरुषों का संगठन निर्माण किया गया ! 


सिन्धुतीरमुपासन्तं देवलं सुनिसतत्तम्मम्‌ । 


उपयुक्त इलोकांश से आरम्भ होनेवाले धर्म-अष्टीकरण अध्याय से स्पष्ट विदित 
होता है कि सिन्धुनदो के तटपर देवळ ऋषि के आश्रम में एकत्रित हिन्दू-नेताओं ने 
देवल ऋषि से प्रइन किया था कि म्लेच्छों ने अपने शस्त्रबळ से जो धमंविनाश 
आरम्भ किया है, जो स्त्री-पुरुष उसके शिकार होकर ध्म-श्रष्ट हो गये हैं, क्या उनके 
लिए प्रायश्चित्त का कोई ऐसा माग है, जिससे वे पुनः अपनाये जा सक ? उस समय 
की इस चर्चा ओर देवल ऋषि द्वारा अन्तिम रूप से अपनी स्मृति में साघिकार शब्दों 
में शुडीकरण के अनुकूल आचारों का किया गया उल्लेख देवळ-स्मृति के इलोकों में 
प्राप्य है । बिलकुल सनातन माने गये उस समय के हिन्दू-आचारों के कारण हिन्दू- 
संख्या दिनों दिन घट रही थी । इस नये स्मृतिग्रन्थ के प्रेरकों, लेखकों ओर अनु- 
याथियों ने यह निश्चय किया कि शास्त्रों द्वारा वाणत आचार आपत्तिकाळ में 
शास्त्रविहितत नहीं हो सक्ता । प्रतिकूल परिस्थितियों का सामना करने के लिए 
'आपद्धमं' नामक एक प्रगतिशील शास्त्र हमारे घमंशास्त्रों के शास्त्रागारों में सुरक्षित 
था, पर उस शास्त्र का उपयोग करनेवाले नेतृत्व की आवश्यकता थो ।” देवळ का 
समथ उनके अनुसार आठ सौ तथा नी सौ ईसवी के बीच का है | 


श्री सावरकरजी की हृष्टि में “महषि देवळ ने सुधारक होकर कुछ अंशों में 
सुधार किया। उन्होंने पुरानी रूढ़ि के शास्त्रों को ठुकराकर 'देवळ-स्मृ त' से स्पष्ट 
आदेश दिया कि मुसळमानों द्वारा भ्रष्ट किये गये हिन्दू स्त्री-पुरुष यदि कुछ वर्षो के 
भीतर हिन्दू-धमं में पुनः आना चाहें तो साघारण उपवासादि प्रायश्‍्चित्त कर उन्हें 
हिन्दू बना लिया जाय। उन्होंने यह भी उदारता प्रदर्शित की कि मुसलमानों द्वारा 
बलात्‌ भ्रष्ट की गयी स्त्रियों को मासिक ऋतुदर्शंन होते ही शुद्ध समझकर हिन्दू घमं 
में ले लेना चाहिए। मुसलमानों के पास से छोनकर लायी गयी गर्भवती हिन्दू-स्त्रियों 
को भी प्रसूति के पश्चात्‌ उनके पेट का वह शल्य निकलते ही हिन्दू वेसा ही शुद्ध 
मानें जेसे अग्नि-परीक्षा के बाद शुद्ध सोना ४” 

७९ 
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श्री सावरकर जेसे आधुनिक सुधारकों को इतनेसे ही सन्तोष नहीं हुआ । 
वे कहते हैं : आश्चयं है, देवळ-स्मृत ने उनके उदर से उत्पन्न शिशुओं को शुद्धकर 
हिन्दु-धमं में सम्मिलित कर लेने की व्यवस्था क्यों नहीं दी ?” 
वस्तुतः इन सुधारकों को दृष्टि में स्थिर प्रामाणिक 'शास्त्र' और धर्म! नाम 
की कोई वस्तु है ही नहीं। इनका धमं और शास्त्र सब काल्पनिक हें और आवद्य- 
कतानुसार बनते-बिगड़ते रहए हैं । फिर भी ये लोग स्वतन्त्र प्रगतिशील नये धर्म या 
शाम्त्र को चुनने की हिम्मत नहीं रखते। किन्तु विधियों, म्लेच्छों का पदानुसरण 
कर उन्हीं आदर्श पर, अपने उसी पुराने “हिन्द” नाम पर नया शास्त्र और धर्म गढ्ना 
चाहते हैं ! 
वेदादि-शास्त्रों एवं तदाधारित स्मृतियों से विरुद्ध कोई भी स्मृति, शास्त्र या 
आचार तथा धर्म कभी भी हिन्दुओं को मान्य नहीं हुआ । वेदानुसारिणी वेदाविरुद्ध 
स्मृतयों का परस्पर समन्वित अर्थ ही उन्हें मान्य होता है। इसीलिए मिताक्षरा, 
हेशाद्रि, पराशरमाधव, निणयसिन्धु आदि ने परस्पर विरुद्ध भासमान विषयों को 
मीमांसासम्मत तर्को से समन्वित करके ही सनातन-धर्म-तत्त्व का वर्णन किया है। ' 
श्री सावरकरजी का यह उद्धरण भी असत्य है कि “बाळ-विधवा-प्रसूति, की मार्यं- 
संकर की बहिष्कार-सरीखी घटनाओं के घटित होने पर बदनामी के भय से शास्त्रि- 
जनों ने युक्ति निकाली थी कि गाँव को नदी के उस पार के रहनेवाले मुसलमानों के 
बाड़े के मुसलमान को बुलाकर वह शिशु उसे सौंप दिया जाता था। वह बड़े आनंद 
से उसे घर ले जाकर अपनी संख्या बढ़ाता था ।” श्री सावरकर आदि के अचुधार 
वर्णघुद्धि, सतीत्व-पालन जेसी महत्त्वपूर्ण कोई वस्तु है ही नहीं, तो उनकी दुष्ट में 
जोहर करके अग्निज्वालाओं में लाखों स्त्रियों का प्राण देना भी शुद्ध मूखंता ही ठह- 
रती है ! म्लेच्छों, मुसलमानों के जो भी पाप, अत्याचार हैं और उ:का वे वर्णन 
करते हैं, उनकी दृष्टि में वे सब घर्म बन जाते हें, यदि वे सब काम हिन्दू करें । यदि 
वे सब अत्याचारी म्लेच्छ हिन्दू होकर सब कुछ वही करते रहेँ, तो सब्र ठीक हो 
जाता है। 
हिद्‌-शास्त्रानुसार तो ऐसी सब स्त्रियों की भगवन्नामादि से पूर्ण पारलौकिक 
शुद्धि हो जाती है। छोक के लिए भी उन्हें हिदू-धर्म की नवर मित श्रेणी में 
रखा जा सकता है। उन शिशुओं को भी त्रिशल्लक्षणवान्‌ मानवधर्म का? पालन 


१. देवि नारव ने बदरिकाश्रम में साक्षात्‌ नारायण फे मुख से श्रत !१शल्लक्षणबान्‌ 


मानवधमं का निरूपण {कथा हे, जो निम्नीखत है ॥._ 
नत्वा भषवतेऽजाय लोकानां घमहेतवे। वक्ष्ये सनातनं धमं नारायणमुखाच्छ्‌ तम्‌ ।। 
यो ऽवतीर्यात्मिनोंऽश्ञेन दाक्षायप्यां तु घमंत! । लोकानां स्वस्तयेऽच्यास्ते तपो बर्रकाभमे |। 
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कराकर उनको भी पृथक श्रेणी हो सकती है। हजारों श्रेणियों में एक-दो श्रेणियाँ 
बढ़ जाने में कोई बाधा नहीं पड़ती । लेकिन रक्तसाद्धुयं करने पर तो शुद्ध ब्राह्मणादि 
वर्णमूछक वेदिक-घमं ही समाप्त हो सकता है। 
श्री सावरकरजी कहते हैं : “चाहे कुछ भी हो जाय, जाति भी नष्ट हो जाय, 
तो भी जाति शुद्ध ही रहनी चाहिए, यह विचार जो हम हिन्दुओं में घुता, वह निरा 
पागलपन है ।” वे यह भी मानते हैं कि देवल-स्मृति में यह निर्देश नहीं मिलता कि 
जन्मजात मुसलमान को भी शुद्धकर हिन्दू बनाया जा सकता है। परन्तु आजकळ 
के तथाकथित नये सनातनी सुधारक तो पहले से कहते हैं कि “मुसलमान ईसाई कोई 
जन्म की जाति नहीं । ईबाई सूर्यवंशी और मुसलमान सोमवंशो क्षत्रिय ही हैं और 
उन्हें गङ्गाजल या शाळिग्राम, नमंदेशत्रर का चरणोदक पिलाकर सवंथा शुद्ध किया 
जा सकता है |” पर श्री सावरकर को हृष्टि में 'उस समय हिन्दू किसी जाति को अपनी 
जाति में मिलाचा भयङ्कर पाप समझते थे। संकरता से गोता जेसे शास्त्र-निर्माता भी 
चिन्तातुर दिखायी देते हैं । | 
काशो के कुछ विद्वान्‌ एवं इन तथाकथित सुधारक सनातनियों के मतानुपार 
मेधातिथि की दृष्टि में विलायत-यात्रा से धमंहानि नहीं होती, क्योंकि मेधातिथि के 
अनुसार कोई भूमि स्वतः अशुद्ध नहीं रहती; किन्तु म्लेच्छ आदि के संसग से अशुद्ध 
होती है। भूमि की दाहन, प्लावन, गोक्रमण आदि दशविध संस्क्ारों से शुद्धि हो 


घर्ममूल॑ हि भगवान्‌ सवंवेदमयो हरिः । स्मृतं च तद्विदां राजन्‌ येन चात्मा प्रसोडति || 
सत्यं बया तपः झोचं तितिक्षेक्षा शप्रो द: । आहसा ब्रह्मचर्यं च त्यागः स्वाध्याय आर्जवम्‌ || 
सन्तोषः समवृक सेवा ग्राम्येहोपरमः दाने: । नुणां विपर्ययेहेक्षा मोनमात्मविमशनम्‌ ॥ 
अज्नाद्यादेः संविभागो सूतेभ्यरच ययार्हतः । तेव्वात्मदेवताबुद्धिः सुतरां नृषु पाण्डव ॥। 
श्रवणं कीर्तनं चास्य स्मरणं सहतां गतेः । सेवेज्यावनतिर्दाध्यं सख्यमात्मसमपंणम्‌ ।। 
नणामयं परो घर्मः स्वेदं समुदाहृतः । त्रशल्लक्षणवान्‌ राजन्‌ सर्वात्मा येन तुष्यति ॥ 
( भाग० ७. ११. ५-१२ ) 
अर्थात्‌ १. सत्य, २. वया, ३. तप, ४. शोच, ५. तितिक्षा, ६. ईक्षा, ७. शम, 
८. वम. ९ हिसा, १०. ब्रह्मचयं, ११. त्यः, १२. स्वाव्याय, १३. आजव, १४ संतोष, 
१५. समदृष्टि, १६. ग्राम्येहोपरम, १७. मनुष्यों के सुख चाहने पर भो दुधख् का मिळना, 
१८. मौन, १६९, आत्मविचार, २०. प्राणियों में अन्नाद का संविभाग, २१. प्राणियों में आत्म. 
बुद्धि, विशेषतः मनुष्यों में भगवद्बुद्धि, २२. श्रवण, २३. कीर्तन, २४. स्मरण, २५. सेवा, 
२६. यज्ञ, २७. नमस्कार, २८. दास्य, २९. सख्य ओर ३०. आत्मसमर्पण यह त्रिशत्‌-लक्षग 
सामान्य-बर्भ मानवमान्र के लिए कल्पाणकारो बताया गया, जिससे सर्वात्मा परमेश्‍वर संया 
सन्तुष्ट, प्रसन्न होते हैं । 
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जाती है। मेधातिथि के अनुसार म्लेच्छों के आक्रमण और अधिवास से भारतभूमि 
भी. अयज्ञीय बन जातो है। हिन्दुओं द्वारा म्लेच्छदेशों पर आक्रमण कर सबको 
चाण्डाल घोषितकर वहाँ वर्णाश्रम का प्रतिष्ठापन करने पर वह म्लेच्छभूमि भी 
यज्ञीय भूमि हो जाती हैँ। पर यह सब मेवातिथि की सनक भौर सुधारवाद फा 
भूतावेश ही है। क्योंकि जैसे गद्भाजल की पापनाशकता स्वाभाविक है, वसे ही 
कर्मनाशा की पुण्य-नाशकता भी स्वा=ाविक है। वसे ही काशी आदि सप्तपुरियों की 
मोक्ष-दायिऊता भी स्वाभाविक है । चेसे ही पाप्मा का आश्रय होने से विलायतादि 
म्लेच्छदेश-प्रत्यन्तदेशों की अशुद्धता भी स्वाभाविक ही है। अतएव उनकी दशविध 
संस्कारों से शुद्धि नहीं हो सकती । काशी आदि भूमि सदा ही शुद्ध रहेगी, भारत 
सदा ही यज्ञीय देरा रहेगा । इतर देश सदेव अथज्ीय रहेंगे । इस सम्बन्ध में 'नान्त- 
मियात्‌, न जनमियात्‌' ( बृह० उप० ३ ) तथा-- 
कृष्णसारस्तु चरति मृगो यत्र स्वभावतः । 
स ज्ञेयो यज्ञिपो देशः स्लेज्छदेशस्स्वतः परः ॥ 

यह मनु-वचन ही प्रमाण है । 

वस्तुतः मेधातिथि का भाष्य उनके सुधारवाद के भूतावेश का ही परिणाम 
है। वह. मनु के अभिप्राय से कोसों दूर है। श्री सावरकर आदि ही नहीं, प्राचीनकाल 
से ही मेधातिथि को सुधारक पण्डित ही माना जाता रहा है। यही कारण है कि 
मनुस्मृति के प्रामाणिक टोकाकार कुल्छकभट स्यान-स्थान पर 'मेवातिथि-भाष्य' का 
'खण्डन करते हें। मेधातिथि देवों से भी अधिक प्रगतिशील सुधारक थे । श्री सावर- 
'कर को दृष्टि में उनके मन-लछायक पूणं सुधारक मेबातिथि थे । 

. श्री सावरकर लिखते हैं : "देवलस्मृति के पतित-परावर्तन आदि घामिक तथा 
राजनीतिक मोर्च के महत्त्व का वर्णन मुसलमान लेखकों ने किया है : "प्रबळ हिन्दू- 
काफिरों के भय से हम अरबों के बाल-बच्चे, स्त्री-पुरुष, जङ्गरू-जङ्गल मारे-मारे 
फिरते हें । हमारे जीते गये सिन्धप्रान्त के अधिकांश भागों को पुनः जीतकर हिन्दुओं 
ने अपना राज्य स्थापित कर लिया । राजकीय मोच पर ही हम अरबों को धळ 
चाटनी नहीं पड़ी, किन्तु दाहिर-राजा का कत्छ करने के बाद जिन हजारों हिन्दुओं 
को सौ वषं के परिश्रम से हमने धमंभ्रषट कर मुसलमान बनाया था, हिन्दू स्त्रियों 
को दासी बनाकर मुमलमानों के घरों में घुसेड रखा, उस धार्मिक-मोर्च पर भी 
हमारी वेसी ही दुगात हुई। हिन्दुओं में उत्पन्न क्रान्तिकारी आन्दोलन के कारण 


इस्लाम द्वारा भ्रष्ट क्रिये गये स्त्री-पुरुषों ने फिर अपना काफिर हिन्दू-घम अपना 


लिया |” यद्यपि प्राचीन शास्त्रों के अनुसार cos की व्यवस्था है ही, 
तथापि वे-रोक-टोक निस्सीम निमंर्याद शुद्धि द्वारा सबको हिन्दू-धर्म में श्रेगीभेद 
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आदि के बिना सर्वथा मिला लेना सुवारवाद का ही प्रभाव है वह सर्वमान्य कभी भी 
नहीं रहा और न रहेगा । 


सुधारक मेधातिथि 


मेधातिथि की चर्चा करते हुए श्री सावरकरजी कहते हैं क्रि 'ईशवी सन्‌ 
८५० में होनेवाले मेधातिथि ने मुसलमानों के दुष्ट सशस्त्र आक्रमण को गिराने के 
लिए बंसी ही सशस्त्र प्रत्याक्रमणकारी क्रान्ति की जो लहर उठी थो, उसे परा 
सहारा दिया । हिन्दुओं का अत्यन्त प्रभावपूर्ण मागदशन कर अखिल भआर्यावत की 
फिर से वधिष्णु एवं जगण्जेता साम्राज्यवाद को शिक्षा देनेवाले चाणक्य के समान 
एक महान्‌ शास्त्रपूजक, शास्त्रकार हिन्डुत्रों के सौभाग्य से प्रकट हुए । वे हैं मनु- 
स्मृति के भाष्यकार श्री मेधातिथि। उन्होंने निराश, मार्गविहीन समाज में प्राण 
फूंकने का काम किया । हिन्दू-समाज को साहसप्णं प्रत्याक्रमण करने का धेयं प्रदान 
करते हुए मुसळमानों के आक्रमण से पूवं होनेवाले प्रचण्ड पराक्रमी भाय-साम्राज्य- 
वादी एवं विस्तारवादो चाणक्य के उपदेशों का ज्योतिःस्तम्भ पुनः प्रस्थापित करने 
का प्रयास किया । उस समय उनके समान वे ही एकमेव ओर सम्भवतः अन्तिम 
स्मृतिकार धमंपुरुष ओर छोकनेता थे। उनका कारय था प्रायशः (? ) मुस्लिम-आक्र- 
सणों के पूर्वक्राछ के समान आरयंसाम्राज्य द्वारा राक्षसों के प्रति अपनायी गयी 
पराक्रमी एवं तेजस्वी रणनीति का आलम्बन कर प्रत्याक्रमण द्वारा उनका विनाश 
कर देना; पहले के समान आर्यावर्तो साम्राज्य स्थापित करना ओर आर्यावतं से 
बाहर भी दिग्विजय करके म्लेच्छों का राज्य जीतकर सशस्त्र बडपूवंक वहाँ आय- 
धर्म की स्वापनाकर म्लेच्छों को भी आर्यघर्मीय आर्यावतं के सम्राज्य में समाविष्ट 
कर लेना । 


“इस समय जातियाँ दया-धमं, छुग्राछ्त की श्रुतियुक्तता का बहाना करने- 
वाळे उसे स्मृतियुक्त बताकर अधिकार चलाने का प्रयत्न करनेवाले निवंल एवं 
राष्ट्रयहृष्टिशन्य आचार-विचारों ने हिन्दु-प्तमाज में अव्यवस्था फला रखी थी। 
मेधातिथि ने “मनुस्मृति का भाष्य’ लिखकर, विशेषकर राजनीतिक संघर्ष जो कुछ 
कहा गया है, उसे चाणक्य के निकष पर परखा । इस तरह एक हाथ में आर्याबतियों 
की मूल की 'मनुस्मृति' ओर दूसरे हाथ में चाणक्य का साम्राज्यवादी दिग्विजय 
सक्षम (?) 'अर्थंशास्त्र' लेकर मेधातिथि ते उस समय निवळ, मू्खंतापुणं अहिसाधमे 
के कारण पङ्क बने सभी आचार-विचारों को वेदबाह्य घोषित किया । जांत-पांति 
के पागल आचारों को ही उस समय की जाति ओर घमं बतळानेवाछी स्मृतियों 
को भी यह कहकर निर्माल्यवतु निर्जीव कर दिया कि: 
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या वेदबाह्याः स्मृतयो याश्च काश्च कुदृष्टयः । 
सर्वास्तान्‌ विपरोतार्थान्‌ वेदवित्‌ न समाचरेत्‌ ॥' 


उनके अनुसार “जब शत्रु कमजोर हो, तभी म्लेच्छ-शत्रु पर आक्रमण कर उसे 
पीस डालना चाहिए |” उनके अनुसार “पड़ोसी'""राज शत्रु है, यही उसका अप- 
राघ है, अवसर मिळते ही उसे धूल में मिला दें ।''"आर्याबतं पर स्लेच्छों की चढाई 
के पूर्वं ही उन पर आक्रमणकर देना चाहिए। फिर दथादि का विचार न कर शत्रु को 
कुचल कर उसकी चटनी ही बना डालनी चाहिए। परकीय कपटी शत्रु को आव- 
वयक निमित्त बनाकर उसे कपट से ही मार गिराना चाहिए । युद्ध सें ढीलापन, 
भोलापन, सीधापन, सभ्यपन्त आदि तथाकथित सद्गुण दुर्गृण ही हैं। आये 
अपने को आर्यावत में ही बन्द न रखें । शास्त्रों का मम यह है कि आर्यावतं के 
बाहर के म्लेच्छों पर चढ़ाई कर उन्हें जीत लेना चाहिए । सवत्र आर्यधर्म का 
प्रचारकर म्लेच्छदेशों को भी आर्यावर्तीय साम्राज्य में मिला लें । 


“चाणक्य के आदर्शानुसार चन्द्रगु्कालीन राज्य भरतखण्ड की सीमा के 
बाहर जाकर म्लेच्छदेशों पर दिग्विजयी आक्रमण कर रहे थे। इसी घामिक प्रेरणा 
से दःक्षण के हिन्दू-रा।ज्य-कलिद्ग, पाण्ड्य, चेल, चोल आदि के हिन्दू-राजा समुद्र 
पारकर पश्‍चिम, दक्षिण ओर पूर्वी सागरों के आस-पासस्थित म्लेच्छ-राज्यों पर 
आक्रमण करके अफ्रीका तक पहुंचे । आइचयं है कि जिस समय मुहम्मद गोरी, 
महमूद गजनवी हिन्दुओं को एक के बाद दूसरी राजधानी छीन रहे थे, मन्दिर तोड़ 
रहे थे, उस्तो समय दक्षिण में भुवनेश्वर के सधान विशाल मन्दिर खड़े क्रिये जा रहे 
थे। राजेन्द्र चोळ के समान हिन्दू-सम्राट ब्रह्मदेश, पेगू, अण्डमान, निकोबार आदि 
पुर्वी समुद्र के द्वोपसमूहों को अपनी विशाळ जलवाहिनियों की वीरता से जीतते 
तथा उसके बहुत पूवं से स्थापित जावा से लेकर हिन्दचीन, इण्डोनेशिया तक हिन्दू- 
राज्यों से सम्बन्ध स्थापित करते जा रहे थे। इधर पश्चिमी समुद्र में स्थित छाव-द्वोप 
माळ-द्रीप ओर अच्यान्य द्वीपसमूहों को जीतकर सिहल-द्रोप ( लङ्का ) पर भी अपना 
राज्य स्थापित क्रिया था । उस समय दक्षिण महासागर में हिन्दुओं का भजेय ध्वज 
लहरा रहा था । महासमुद्र पारकर, अनेक देशों का दिग्विजयकर उन्हें आये-साम्राज्य 
में प्रबिष्ट करने का जो कार्य किया गया था, उसकी नींव में मेधातिथि के समान 
चाणक्य को स्फूति से तेज:पुज्ञ बना झास्त्र का प्रज्जलित भाष्य ही कार्य कर 
रहा था!” 

पूर्वोत्तर उद्धरणों में जहाँतक हिन्दु-जागरण, हिन्दू-संघटन, हिन्दु-दिग्विजय 
ओर हिन्दू-साम्राज्य-विस्तार और प्रत्याक्रमण कर म्लेच्छों को पराजित करने की 
बात है, वह सब शास्त्रसम्मत ही है। किन्तु जाति-पांति मिटाकेर, भोजन-पान, 
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विवाहादि के नियम तोड़कर, सवंसांऊयं फेछाकर, प्राचीन स्मृतियों को बहिष्कृत 
करनेवाली बात संथा अशुद्ध एवं असंगत ही है। मेधातिथि सुधारक होते हुए भी 
श्री सावरकर तथा आजके कथित सनातनियों के समान प्रखर “प्रगतिशील नहीं थे, 
क्योंकि उनके सामने मनुस्मृति जेसा शास्त्र था । वे इन सबकी अपेक्षा कहीं अधिक 
विद्वान्‌ भी थे। फलतः वे अत्यन्त उच्छङ्कल नहीं हो सक्ते थे। महषि चाणक्य 
तो पूर्ण आस्तिक, शास्त्रप्रामाण्यवादो थे । उन्होंने स्पष्टतया घोषित किया था कि 
'आयंमर्यादाओं को सम्यक्‌ व्यवस्थापना करनेवाला तथा वर्णाश्रप-स्थिति को हृढ 
रखनेवाला, ऋक, साम ओर यजुः इस वेदत्रयी से सुरक्षित राष्ट्र ही नष्ट न होकर 
उच्चति के उच्चतम शिखर पर पहुंच सकता है: 


व्यवस्थितारयंसर्यादः कृतवर्णाभ्रमस्थितिः । 
त्रय्या हि रक्षितो लोकः प्रसीदति न सीदति॥ 


और भी, 'कोटलीय अर्थंशास्त्र' की हृष्टि से वेदिक सनातनधमं का ही पूवं 
समर्थन होता है। विवाह-विच्छेइ आदि के सम्बन्ध में कोटल्य को प्रगतिशील कहा 
जाता है, पर उन्होंने जहाँ परस्परद्वेषान्मोक्षः--अर्थात्‌ परस्पर द्वेष होने पर स्त्री-पुरुष 
का मोक्ष, बिवाह-विच्छेद या तलाक का समर्थन किया है, वहीं उन्होंने स्पष्ट लिखा है 
कि यह मोक्ष ( तलाक ) धमंविवाहों में नहीं हो सकता : अमोक्षो घमंदिवाहानाम्‌ । 
दिग्विजय, कण्टक-शोधन या शत्रन्मूलन आदि राजनीतिक्र अभ्युत्थानों आदि 
से तो वेद या धमंशास्त्र किसीका विरोध है ही नहीं । 
एतान्‌ द्विजातयो देशानाअ्येरन्‌ प्रयत्नतः। ( मनु० ) 
कुष्णसारस्तु चरति सृगो यत्र स्वभावतः। 
स ज्ञेयो यज्ञियो देशो म्ळेच्छदेशस्त्वतः परः ॥ ( मनुः) 
इन स्थलों पर भाष्य में यद्यपि मेधातिथि ने यह कहा है कि म्लेच्छदेश भी आयों द्वारा 
विजित होने पर यज्ञिय देश हो सकते हैं, ओर यह श्रृति तथा मनु से विरुद्ध ही है, 
तथापि वहाँ उन्होंने यह नहीं कहा कि "म्लेच्छों को आये बना लेना चाहिए ।' प्रत्युत 
यही कहा कि 'आर्यो द्वारा म्लेच्छो को चाण्डाल घोषितकर संत्र वर्णाश्नमघमं 
प्रसार करने से म्लेच्छदेश भी यज्ञिय देश हो सकते हैं ।' 
मेघातिथि ने कहीं जाति-पाँति का खण्डन भी नहीं किया है | कर भी कसे सकते 
थे? क्योंकि मूल मनुस्मृति तथा तन्मूळभूत श्रुतियों में भो जन्मना वणंव्यवस्था 
का ही प्रतिपादन है । वेदों के पुरुषसूक्त में विराट्‌ पुरुष के मुख, बाहू, ऊरू, पाद से 
ब्राह्मणादि वणों की उत्पत्ति कही गयी है: 
ब्राह्मणोऽस्य मुखमासीद्‌ बाहू राजन्यः ङृतः। 


१३२ विचार-पी युष 


मनुने उसीकी व्याख्या फर दी है: सुखबाहुरुपञ्जाताम्‌ ( मनु०) 'मुख, बाहु, ऊरू 
तथा पाद से उत्पन्न होनेवाळे ब्राह्मणादि चारों वर्णो के'"' ।? इन इलोकों पर भी 
मेधातिथि का भाष्य है। 

मनु ने श्रुति, स्मृति, सदाचार तथा आत्म-तुष्टि को, पूर्व-पुवं के अविरुद्ध होने पर 
घमं में प्रमाण माना है । अतः किसीको भी स्वतन्त्र स्मृति-निर्माण या धर्म-व्यवस्था 
का अधिकार हो ही नहीं सकता । कृण्वन्तो बिश्वमार्यस्‌ ( ऋ० सं० ) इस मन्त्र का यह 
अथं कथर्माप नहीं क्रि म्लेच्छ, दस्यु आदि जातयों को आयं बना लिया जाय; क्योंकि 
तरक के इस मन्त्र में इन्द्र ने दस्युओं के लिए आर्य! नाम प्रदान नहीं किया है । 
व्याकरणशास्त्र की हृष्ट से वेशय एवं स्वासी को 'आयं' नहीं कहा जा सकता । उसे 
तो 'अय॑' हो कहा जाता है: अर्यः स्वाभिवेइयथोः ( पा० सु० ३. १. १०३ ) । 


उक्त मन्त्र का अथं तो यही है कि हे ऋत्विजो ! आप लोग सोम आदि सभी 
द्रव्य को आये (श्रेष्ठ) बनाते हुए कार्य करें । दिग्विजय, शत्रृन्मूळन के प्रसङ्ग से शश्रु 
कृत आक्रमण या अश्वमेघ-प्रसङ्क से प्रत्यन्तगमन उपस्थित होता है । शत्रुक्रत आक्रमण 
का प्रसङ्ग आपद्धमं के रूप में हो सकता है | अशवमेव-प्रसङ्ग में विशेष बिधान के बल 
से अपवादरूप में प्रत्यन्तगमन को अनुमति हो सकती है । अन्य युगों में उसकी प्राय- 
हचित्त से पुणंशुद्ध होती है, पर कलि में मात्र पारलोकिक शुद्धि होती है । लौकिक 
व्यवहार में श्रेणिभेद की व्यवस्था भी है । क्षत्रिय वृत्तिवाले लडाकू शाद्रों की संख्या 
रा * बहुत है । उन्हींकी सेवा प्रत्यन्तो में जाकर अनायासेन शत्रन्मूलन कर ही 
सकती है । 


छठे अध्याय में श्री सावरकर ने लिखा है कि “सातवीं शती से और विशेषतः 
ग्यारहवीं शती से अठारहवीं शती तक बराबर मुसलमानों का भारत पर आक्रमण 
होता रहा तो भी मुसमान सफळ नहीं हुए, जब कि मुसलमानों ने हिन्दुस्थान के 
समीपवर्ती प्रदेशों के मूलनिवासियों के धर्मो को पूर्णरीत्या चष्ट कर दिया था। 
स्पेन, अफ्रीका महाद्वीप का उत्तरी भूभाग तथा हिन्दुस्थान तक फेले एशिया महा- 
द्वीप के प्रदेशों में जहां-जहाँ वे गये, वहाँके निवासियों को इस्लाम-धमं में दोक्षित 
कर डाला; किन्तु हिन्दुस्थान में मुसलमानों को सफलता नहीं मिलो ।” इसका कारण 
वे 'मेघातिथि की सक्रियत।' मानते हैँ | किन्तु हिन्दू धमं, हिन्दू-समाज ओर हिन्दू- 
शास्त्र यहाँ आज भी चमक रहा है ओर करोड़ों व्यक्ति इसके आज भी अनुथायी बने 
हें। संसार के दशतों में हिन्दू-दशानों का सामना करनेवाला अन्य कोई दशन है ही 
नहीं । हमारी दृष्टि में इसको कारण मेघातिथि नहीं, किन्तु भारतीय जनता का 
स्थायी अनादि-अपोरुषेय वेदादिशास्त्रों तथा तदुक्त चेदिक सनातनधमं में अडिग 
विइवास एवं उसके लिए महान्‌ त्याग और बलिदान ही है । सुधारक ओर बोौढ़ों ने 
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एक-एक कर बहुत से शास्त्रों या शास्त्रांशों तथा तदुक्त घर्मो को त्याग दिया, उसके 
कारण हिन्दू-घमं नहीं बचा। त्याग-बछिदान करनेवाळों में सुधारक एक भी नहीं 
था । जोहर करनेवाली लाखों स्त्रियां और घमं के नाम पर अपने शरीर का मांस 
नुचवानेवाले, शिखा के दो बाळ भो न देकर सिर देनेवाले शास्त्र एवं घमं के कट्टर 
विश्वासी ही लोग थे | 


हाँ, यह तो ठोक कहा हे कि भीम तथा राणा प्रताप आदि राजपूतों तथा 
विजयनगर के हिन्दू-राजा आदि ने सशस्त्र प्रतीकार कर मुसलमानों की राजकीय 
सत्ता को झकझोरा ओर अत्यन्त क्षीण एवं ढीछाढाळा कर डाछा | पर यहाँ मी षाद 
रखना चाहिए कि राणा प्रताप कट्टर शास्त्रवादी ओर परम्परावादी थे। इसीलिए 
अस्य सुधारक राजाओं के समान उन्होंने मुसलिम बादशाहों को न अपनी बहु-बेटियाँ 
दीं और न कभी उनके साथ बेठकर भोजन ही किया। प्रसिद्ध है कि मानसिह 
राजा के साथ भोजन न करने के कारण ही मानसिंह उनका घोर विरोधी हो गया 
था । पेशवाओं ने अटक तक हिन्दू-विजय-वेजयन्ती फहरायी । पेशवा लोग भी कट्टर 
परस्परावादी वेदिक थे । भोजन, विवाह आदि में कट्टर वेदिक सनातनी ही थे । 
मुसलमानों की यह पराजय विश्वविश्वुत है । 


'मेवाड़ के वप्पा रावळ ने यवनकुमारी से विवाह कर लिया, उससे उत्पन्न 
सन्तानों का सूर्यवंशी के रूप में सम्मान हुआ” यह सवंथा ऐतिहासिक तथ्य नहीं है। 
राजकीय कारणों से हिन्दू-राजा जब परधम की कन्याओं को ग्रहण करता है, तो 
उसकी सन्तान कभी भी राज्य की अधिकारिणो नहीं होती । ऐसे ही विवाहों में 
कौटल्य ने मोक्ष ( तलाक ) स्वीकार किया. है, धमंविवाहों में नहीं। फिर यदि बप्पा 
ने व्यक्तिगत नियम त्याग दिया, तो वह उसका व्यक्तिगत प्रमाद ही माना जायगा, न 
कि दूसरों के लिए आदर्शं होगा । पेशवा छोग भो अपने घर्म को सुरक्षित रखकर 
विजयी हुए। अतएव उन्होंने बाजीराव की मस्तानी को सन्तानों को अपने धमं में 
नहीं मिळाया । जेसलमेर के रावल चेचक, मारवाड़ के मल्ळीनाथ राठोर के पुत्र 
जगमल, मेवाड के राणा कुम्भा आदि की वीरगाथा का ही हिन्दूसमाज ने आदर 
किया । उनके कतिचित्‌ धर्मविरुद्ध आचरण एक सेनिक योद्धा की हैसियत से क्षम्य 
थे । वे कोई धर्माचायं नहीं थे। अतः उनके आचरणों का प्रभाव हिन्दू-समाज पर 
कुछ भी नहीं पड़ा । 


श्री सावरकरजी लिखते हैं कि “तवारिखे इसोना' नामक पुस्तक के अनुसार 

हन्दू: सेनिक तुकं, मुगल ओर अफगान स्त्रियों को पकड़कर ले गये, बे-फिक्रो से 

उनसे विवाह कर लिया । अवसर मिळते हो समूह को समूह. मुसलिम स्त्रियों को 

पकड़कर हिन्दू बना लेते थे। अजमेर के अनासागर नामक सरोवर तथा जेसलमेर 
co 


६२४ विचार-पोयूष 


के सरोवर में स्नान कराकर भ्रष्ट होकर मुसलमान बननेवालों को शुद्ध कर लिया 
जाता था। स्मृतिकार देवळ ऋषि, भाष्यकार मेधातिथि के समान हिन्दुओं में 
प्रतिभाशाली प्रत्याक्रमणकारी शास्त्राधार उत्पन्न करनेवाले थे । वे ात्रुविनाश के 
लिए नया शास्त्र भी गढ़नेवाले थे। उन्होंने मुसलमानी राज्य उलटकर हिन्दू- 
राज्य की स्थापना को । क्रान्तिपीठ का भी आचार्यत्व उन्हींने किया । उन्होंने 
हिन्दू-राष्ट्र के हितार्थं केवल धार्मिकःशुद्धि को ही शास्त्रोक्त व्यवस्था नहीं बनायी, 
किन्तु मुसलमानों द्वारा बल्पुवक भ्रष्ट किये गये हरिहर ओर बुक नामक दो तरुण- 
वीरों का प्रकट रूप से शुद्धि-संस्कार भी करवाया । इन दोनों बन्धुओं ने तलव।र 
के जोर पर मुसलमानों को अनेक लड़ाइयों में बार-बआर हराकर १३३६ में अपेक्षित 
हिन्द्‌-राज्य स्थापित किया । विद्यारण्य ने अपने हाथों शुद्धीकृत हरिहर का हिन्दू- 
सम्राट के रूप में राज्याभिषेक किया । इन्हीं विद्यारण्य ने गोमान्तक में मुस्लिम 
राज्यसत्ता का उच्छेदकर घमंश्र्ट हिन्दुओं को शुद्ध करने के लिए माधव-तीथं 
नामक एक तीथं बनवाया, घर्मेभ्रष्ट हिन्दुओं को मन्त्रपूवंक स्नान करवाकर उन्हें 
सामूहिक रूप से शुद्ध किया ओर इस प्रकार की शास्त्रीय व्यवस्था छागू कर दो 
जिससे आगे भी इसी प्रकार शुद्धीकरण चलता रहे । 


“रामानुजाचायं एवं उनके छिष्प्र रामानन्द तथा बङ्गाछ के चेतन्य महाप्रभु 
आदि धामिक नेताओं ने म्लेच्छों द्वारा भ्रष्ट किये गये सकड़ों हिन्दुओं को वेषणव- 
घमं की दीक्षा देकर शुद्ध किया । छत्रपति शिवाजी ने बालाजी निम्त्राळक़र और 
नानाजी पालकर को, भ्रष्ट होकर मुपलमान हो जाने के उपरान्त ही, शुद्धकर फिर 
से हिन्दू बना लिया था । 


“जब औरंगजेब चतुरङ्गिणी सेना लेकर मराठों पर हमला करने जा रहा था, तो 
रास्ते की राजपूती को जड़मूल से उखाड़ फेंकने के लिए उसने राजपूतों पर धामिक 
आक्रमण किया । किन्तु उसके दक्षिण की ओर बढ़ जाने के बाद हिन्दुओं ने अपमान 
ओर संख्या की भरपाई के लिए धामिक प्रत्याक्रमण कर दिया । उस समय महाराज 
जसवन्त सिह ओर दुर्गादास राठोर के नेतृत्व में औरंगजेब द्वारा मन्दिर तोड़कर 
बनायी गयी मस्जिदों को ही नहीं, किन्तु अधिकःसे-अधिक मुसलमानों को भी हिन्दू 
बना लिया । हिन्दू-मन्दिरों में मुसलमान गोमांस फंकते थे, उसके बदले हिन्दुओं ने 
सुअर काट-काटकर फेंकने का “शठे शाठ्यम्‌' के अनुसार बर्ताव किया। मुसलिम 
स्त्रियों को हिन्दु बनाकर दासी बना छिया गया । इस तरह मुसलिम स्त्रियों को घर 
में रख लेने पर भी जाति-बहिषकार नहीं हुआ । 

“आठवीं शती से आसाम से छो वमन साळस्वस्‌ ओर पाळ-घराने के हिन्दू- 
राज्य आसाम के उस ओर बिखरी अनेक टोछिथों में से शान-टोळो को अहोम नामक 
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शाखा का--जो पीढ़ी-दर-पीढ़ी से लड़ाई-झगड़े, लूटःपाट करती हुई जीवन बिताती 
थी—प्रभाव बढ़ने लगा । अन्त में उस राज्य में १२२८ ई० में चूकूक़ राजा को सत्ता 
स्थापित हुई । स्वयं अपने को और प्रजा को अहोम (वेजोड़ ) कहुळवानेवाला वह 
पहला राजा था । इप राजा नें मुगल-सत्ता का सफलतापूर्वक सामना किया । 
अपने राज्य को भी 'भहोम' नाम से प्रख्यात किया । कहा जाता है कि 'असाम' 
'अहोम' का ही बिगड़ा नाम है। प्राणवान्‌ हिन्दू-धर्म के प्रचारकों ने उन दिनों भी 
अनेक पार्वेत्य ( पर्वत्तीय ) टोछियों में हिन्दू-धर्म के तत्त्वों ओर संस्कारों को भर 
दिया था। कुषाण, हूणों को तरह शान-टोळी के विजेता राजा ने भी हिन्दू घर्म 
स्वीकार कर लिया | अहोम राजा क्षत्रिय हो गये ।” 

ठीक है, एक बड़े राष्ट्र में देश, काळ, परिस्थिति के अनुसार अनेक घटनाएँ 
घटती हें ॥ कई घटनाएं शास्त्रविरुद्ध भी होती रहती हें। यह हम बता ही चुके हैं 
कि घ्राचीनकाळ से ही हिन्दू-शास्त्रों में विविध ज्ञात-अज्ञात पापों के प्रायश्‍्चित्त की 
व्यवस्था है ही । तदनुसार प्रायश्चित्त तो उचित ही था, हो सकता है। कई स्थलों 
में कुछ मनमानी भी प्रायहिचत्त हुआ हो, परन्तु वह प्रमाण रूप से मान्य नहीं होता । 
क्योंकि घर्म में इतिहास या हिस्द्री प्रमाण नहीं होती । कारण स्पष्ट है कि घटनाएं 
कई दुर्भाग्यपूर्ण होती हैं तो कई सोमाग्यपूर्ण भो । किन्तु शास्त्राविरुद्ध, सौमाग्यपूर्ण 
घटनाएँ ही समाज के लिए आदरणीय होती हैं। समाज में रावण ओर राम 
दोनों तरह के पुरुष होते हें। युधिष्ठिर भी ऐतिहासिक पुरुष हैं ओर दुर्योधन भी । 
तथापि समाज के नेता सावधान करते रहते हैं कि 'रामादिवद्वततव्यं न रावणा- 
दिवत्‌' अर्थात्‌ आस्तिक जनता को राम तथा युधिष्ठिर आदि के समान ही बर्ताव 
करना चाहिए । वहो आदर्श आजतक चला आ रहा है। लाखों वर्षों से हिन्द्‌-घमं 
गोर कट्टर वेदिक सनातनधमं चला आ रहा है, आज भी प्रचलित है। आज भी 
कम लोगों में सही, वर्णाश्रम-धमं प्रचलित है। खान-पान-विवेक, विवाह-विवेक प्रच- 
लित है । वणंसड्करता से परहेज किया जाता है। मुसळमान, ईसाई आदि को रोटी- 
बेटी की कोन कहे, पानी पीने में भी परहेज किया जाता है। इस जातिभेद को 
मिटाने के छिए सुधारकों ने एड़ी-चाटी का पसीना एक कर दिया । सुधारकों की 
सरकार ने धर्म-विरुद्ध, जाति-विरुद्ध कानून बनाकर, इनाम बॉटकर भी सबको रोटी- 
बेटी एक करने की हजारों चेष्टाएं कीं ओर बराबर करती जा रही है । फिर भी शास्त्र- 
घभेवादी हिन्दुओं को दृष्टि में सब व्यथं है । इतना ही नहीं, निर्वाचनों के दिनों में तो 
सुधारकों के सिर पर चढ़कर उनके 'जातिवाद का भूत” बोलने लगता है। जाति- 
पांति के विरोधी, पानी पी-पीकर जाति-पांति को गालो देनेवाले भी जाति के नाम 
पर वोट मागते फिरते हैं! 


महाराणा प्रताप और पेशवाओं का आदर्श ही आस्तिक हिन्दुओं को मान्य है। 
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वे सब अपने शास्त्र और धर्म की रक्षा करते हुए ही विजयी हुए हैं। अन्य लोगों को 
ऐतिहासिक स्थिति इतनी स्पष्ट भी नहीं है। हिन्दू-वीरों में तो उनकी गणना की जा 
सकती है, परन्तु शास्त्रविरुद्ध मनमानी करनेवाले किसी बड़े-से-बड़े वीर का भी 
घामिक नेता के रूप में आदर नहीं किया जा सकता । ऋषि देवळ तथा मेधातिथि 
को शास्त्र की कसौटो पर कसकर ही माना जा सकता है। ध्यान रहे कि हिन्दुओं 
ने वेदविरुद्ध बोळने के कारण अवतारी बुद्ध को सम्मतियों को भी ठुऋरा दिया था ! 


तुलसो महिमा वेद को'"" । 
जेहि निन्दत निन्दित भये, विदित बुद्ध अवतार || 
फिर देवल, मेधातिथि की गणना ही कया हो सकती है ! नया शास्त्र गढ्नेवाला 
हिन्दु-शास्त्र को कदापि मान्य नहीं । 
आपने स्वयं ही लिखा है कि 'वे लोग नये शास्त्राधार उत्पन्न करनेवाले थे, 
नये शास्त्र भी गढ़नेवाले थे ।' बस, यही उनकी कमजोरी का मूळ है, क्योंकि सलु के 
अनुसार तो धमं-जिज्ञासुओं के लिए परम प्रमाण वेद ही है, अन्य कोई नहीं : 


घमं जिज्ञासमानां प्रमाणं परमं भ्रतिः। (मनु) 


जो नया शास्त्राघोर या नया शास्त्र बना सकता है, वह हिन्दू-शास्त्र एवं हिन्दू-धमं 
तथा हिन्दू-जाति से हो क्‍यों बंधा रहेगा? रास्त्रवादी हिन्दू की दृष्टि में अन्य 
विधियों के समान बह भी त्याज्य है। 


श्रो विद्यारण्य स्वामी के सम्बन्ध का विश्वुद्धुल इतिहास तथ्प्रहीन है। 'विद्या- 
रण्य स्वामी ने क्रान्तिपोठ का आचायंत्व किया, मुसलिम-राज्य का उच्छेद कर हिन्द- 
राज्य स्थापित किया, हिन्दुओं का माग-दशंन किया । हिन्दू-शास्त्रों के अनुसार 
उन्होंने घमंश्रष्टों को प्रायद्चित्त कराकर शुद्ध किया” यहाँतक तो शास्त्रों तथा उनके 
द्वारा निर्मित ग्रन्थों के अविरुद्ध होने से प्रामाणिक कहा जा सकता है। 'माधवतोथं, 
सरोवर-तीथं की स्थापना ओर शास्त्रानुसार प्रायर्चित्त-परम्परा कर दी' यह भी 
ठोक है । किन्तु “विद्यारण्य स्वामी ने जाति-पांति का भेद नहीं माना, सबको भोजन- 
विवाह को छट दे दी, मुसलमान स्त्रियों को घर में पत्ती बनाकर रख लिया तथा 
मुसलमानों को अपनी जाति में मिलाकर, समरस कर ब्राह्मण आदि बना लिया” यह 
सब विद्यारण्य स्वामी के नाम से प्रख्यापन करना विद्वानों की आँखों में धूछ झोंकना 


ही है । 

संन्यास से पुवं वे ही विद्यारण्य स्वामी” 'सायणाचायं' एवं 'माधवाचायं' नाम 
से प्रसिद्ध हुए हें। अनेक शाखाओं की मन्त्र-संहिताओं एवं ब्राह्मण-ग्रन्थों पर उनका 
सायण-भाष्य प्रसिद्ध है । अपने भाष्य में उन्होंने हरिहर और वीरबुबक को चर्चा 
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भी की है । पर्वोत्तर-मीमांसाओं पर भी उनकी 'अधिकरण-न्यायमाळा' है । हेमाद्रि के 
समान ही उनका 'पराशर-माधव' नामक घर्मे-निर्णाइक महान्‌ निबन्ध-ग्रन्च है। इन 
सब ग्रन्थों में उन्होंने शुद्ध-वेदिक़ सनातनघमं का ही निरूपण किया है। कहीं भी 
प्राचीन धर्म-मर्यादाओं के विरुद्ध उन्होंने कुछ भी नहीं कहा । विद्यारण्य स्वामी के 
रूप में भी उउके अनेक ग्रन्थ हैं जिनमें 'पशञ्चदशी, अनुभति-प्रकाश ( उपनिषद्-टीका ), 
वातिकसार' आदि प्रसिद्ध हैं। इन ग्रन्थों में भी उन्होंने वर्णाश्षम-मर्यादाओं का ही 
समर्थन किया है । उनके विरुद्ध एक अक्षर भी नहीं कहां । भतः विद्यारण्य स्वामी के 
नाम पर उच्छङ्कळ सुधारवाद का समर्थन तो कथमपि नहीं किया जा सक्ता । इस 
बात का प्रमाणभूत कोई इतिहाश्च-ग्रन्थ भी नहीं मिलता । श्री सावरकरजी स्वयं 
मानते हैं कि (विदेशी इतिहासकार तथा उनके अनुयायो स्वदेशी इतिहासक्रार भो 
तोइ-मरोड़कर ही इतिहास छिखते थे ।' हम भी कह सकते हैँ कि श्री सावरकरजी ने 
भो सुधारबाद के आवेश में आकर विद्यारण्य स्वामी को भी अपने समान ही सुधारक 
सान छिया है, जो तथ्यहीन है।' 


श्री रामानुचायं तथा श्री रामानन्द ने भी कोई कारय शास्त्र-विरुद्ध नहों 
किया । वेष्णव-दीक्षा देकर वेष्णव बनाना पृथक वस्तु है ओर किसी मुसलमान को 
ब्राह्मण-क्षत्रिप बनाकर उससे जन्मया ब्राह्मण की ळड़को की शादी कर देना सवंथा 
भिन्न वस्तु । पहुली बात सम्भव है, पर दूसरी नहीं । चेतन्य महाप्रभु ने भी वही सब 
किया है, जो शास्त्रविरुद्ध नहीं था । अन्य सब्र बातें प्रमाणशून्य तथा सुधारकों की 
कल्पनामात्र हे । 


अस्त्रबछ शस्त्रबळ, संनिक-संघटन तथा बोद्धबळ, बाहुबळ से सम्पन्न होकर 
विघर्मी राज्यों की उखाड़ कण्टक्र-शोधन कर हिन्दू-राज्य की स्थापना करना, हिन्दू- 
बल बढ़ाना, विदेशों में दूर-दूर तक हिन्दू-राज्य को स्थापना करना, भ्रष्ट हिन्दू- 
स्त्रो-पुरुषों को शास्त्रीय प्रायर्चित्तों द्वारा शुद्ध करना उचित है । सामरस्य के अयोग्यों 
को भी शुद्ध कर, श्रेणोभेद स्थापित कर उनको भी हिन्दू-समाज के भीतर ही रखता, 
यह सब शास्त्रसम्मत है। पतित-पराव्तन, अहिन्दुओं का हिन्दुकरण शास्त्रमर्यादा के 
भीतर हो सकता है। हिन्दू, अहिन्टू स्त्रियों के सम्बन्ध में भी यहो नीति अव्याहत है। 


इसी तरह आगे श्री सावरकरजी अटक या समुद्र-पार-गमननिषेध क्यों 
हुआ, इसका कारण बतळाते हुए कहते हैं : “हिन्दुओं को अनेक जातियाँ अपने- 
अपने विभिन्न जाति-शिविरों में, किन्तु एक ही झण्डे के नीचे सुखपूर्वंक बसती थीं | 
कुछ शिविरों की संख्या बढ़ जातो थी । उमके कुछ आचार-विचार तो अपनी जाति 
तक हो सीमित रहते थे। शेष सब व्यवहार हिन्दू-स्मृति-निबन्धों के अनुसार सबके 
समान रूप से चलते थे ।” यहांतक तो ठोक ही है, पर भागे भाप कहते हैं 


९३८ विचार-पौयूंष॑ 


“अटक-बन्दी अर्थात्‌ सिन्धु रघकर म्लेच्छदेशों में जाना हिन्दू-धर्म के अलु- 
सार निषिद्ध ओर जाति-बहिष्कार के योग्य अपराध की जो बात हमारी स्मृतियों, 
घमं संहिताओं में प्रविष्ट हो गयी, उसे भी उस समय की परिस्थितियों के अनुसार 
सनातनधमियों ने हिन्दू-धर्म-रक्षण के विचार से प्रविष्ट किया होगा । क्योंकि भह- 
सूद गजनी के बाद भी सिन्धु पारकर सम्पूर्ण प्राचीन भारत के भाग को हिन्दू- 
राजाओं ने ठोक हिन्द्कुश-पर्वंत तक फिर से जीत लिया था । खोनन तक ( खोस्त 
तक ) हिन्दू-राज्यों का विस्तार था, यह तथ्य अब भळीभाँति सिद्ध हो चुका है । 
अतः पहले सिन्धुनदी का पार करना निषिद्ध नहीं था, किन्तु 'आर्यषर्म-प्रचाराथ 
सवंत्र संचार करो” को छट थी। 

"किन्तु जब हिन्दू-राज्यों का पराक्रम-सूयं अस्त हो गया, मुस्लिम जेसे 
राक्षसी समाज द्वारा हिन्दुओं को नारकोय यन्त्रणाएँ दी जा रही थीं, उनके अपने 
शस्त्रबळ का कोई आधार शेष नहीं रह गया, उस समय लिखी गयी स्मृतियों में 
अटक न लाघने को आज्ञा समाविष्ट कर दी गयी होगी । सिन्धु-पार की भूमि म्लेच्छ- 
भूमि मानी जाने लगी होगी। तभी भविष्यपुराण के अनुसार हिन्दुस्थान की सीमा- 
रेखा निर्धारित हुई । 

सिन्धुस्थानमिति प्राहुः राष्ट्रमायस्य चोत्तमम्‌ । 

म्लेच्छस्थानं परं सिन्धोः कृतं तेन महात्मना ॥ 
मुहम्मद गोरी के बाद ही स्मातं-व्यवस्था में यह व्यवस्था हुई होगी । बहुत कर 
यह व्यवस्थापक महाराजा भोज हो सकता है। रलोकार्थ यह है कि 'सिन्धु-स्थान' 
( हिन्दुस्थान ) ही आर्यो का उत्तम राष्ट्र है, इसके बाद का देश म्लेच्छ-स्थान है, यह 
व्यवस्था उस महात्मा ने की |” 


श्री सावरकर के अनुसार '“समुद्रथात्रा-वर्जन को आज्ञा स्मृतिकारों ने नहीं 
दी; क्योंकि हिन्दुओं का सामुद्री-दल हिन्द-चीन ( इण्डोचीन ) तक था, सारे ईशान- 
कोण से पद्चिम सीमातक हिन्दू-राष्ट्र की अप्रतिम सत्ता बड़े ठाठ से विराजमान थी। 
सिहल, ळङ्का में भारतोय राजवंश राज्य करते थे । लक्षद्वीप, मालद्वोप में भी यही 
बात थो । अफ्रीका तक के सारे द्रीपपुञःज उस समथ हिन्दू-सत्ता के नीचे थे। अतः 
यह कल्पना पागलपन है कि वेदिक हिन्दू-स्मृतियों ने समुद्र-पार जाना निषिद्ध कर 
दिया होगा । किन्तु जसे अटकबन्दी हुई, वसे ही जब हिन्द-समाज दासता के कारण 
अत्यन्त पंगु हो गया था, तब आनेवाली परिस्थिति का सामना करने के लिए 
स्मृतियों को आवश्यक विधि-निषेध की व्यवस्था करनी पड़ी होगी। इसकी सुविधा 
के लिए युग-ह्वास ओर “कलिवज्य-प्रकरण' की युक्ति स्वीकार की गयी । 


"देवळ एवं मेधातिथि के बाद में रचित स्मृतियों में ही : 
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समुद्रयातुः स्वीकारः कलो पञ्च विवजयेत्‌ । 
समुद्रयात्रा करनेवाले व्यक्ति को अपने धमं में अपनी जाति में ग्रहण न करने 
की "उसे वापस लेने की कोई प्रायर्चित्तविघि नहीं है” आदि प्रचार को कड़ी 
मर्यादा लगायी गयी मिलती है। यह वह समय है, जब हमारे पदिचमी समुद्र 
में ईसाइयों का, विशेषतः पुततंगाछियों का प्रभाव बढ़ा, जिस समय उन्होंने गोमन्तक 
को जीतकर वहाके हिन्दुओं पर सशस्त्र आक्रमण किया था। वहाँके हजारों स्त्री- 


पुरुषों को मुसलमानों की भाति ही अत्याचारपुवंक भ्रष्ट करते हुए ईसाई बनाने का 
जोर-शोर से प्रयत्न आरम्भ किया था । 


“जिस समय अरबों ने अपनी नौ-सेनाएँ इकट्टी कर हिन्द-महासागर में आगे 
बढ़कर जावा, सुमात्रा, हिन्दचोन तक हमले किये ओर हिन्दुओं बोद्धों, पर अत्या- 
चार, बलात्कार किया, परिस्थिति के अनुसार तब उक्त निषेधाज्ञाएं ठीक थीं। जहाँ 
अपने धम अथवा राष्ट्र के लोगों की अवहेलना होती हो, जहाँ ईसाई, मुसलमान 
आदि धमं अपने लोगों पर लादे जाते हों ओर जिस राष्ट्र में उसके प्रतीकार के लिए 
संनिक सामथ्यं न रह गयी हो, ऐसी अवस्था में राष्ट्ररक्षा के लिए एक ही उपाय 
शेष रहता है-'वह यह बन्दी लगा दे कि इस राष्ट्र का कोई व्यक्ति या नागरिक 
उस शत्रुदेश में न जाय ।' पर इसपर एष धमं: सनातनः की परम्परागत स्मृति- 
शास्त्र की अधिकृत मुद्रा लगा दी गयी, यही भूल थी । इघीके कारण अटक पार, 
कर अफगानिस्तान आदि पर चढ़ाई कर उन्हें जीतने की शक्ति होने पर भी उक्त 
बन्दी या प्रतिबन्ध के कारण हिन्दू-सेनिक वेसा न कर सके । पेशवाओं ओर रणजीत- 
सिंह के समय राज्यसत्ता का प्रखर प्रताप होने पर उस परिवतित परिस्थिति में उक्त 
बन्दी हिन्दू-हितघातक सिद्ध हुई। अटक-पार जाना पाप है, यह समझकर धमं- 
भीरु वीर रुक गये। ( यह सब ऐतिहासिक तथ्य के प्रतिकूल है। कारण, मुसलिम 
शासनकाल में भी राजा यशवन्त्िह आदि राजपूत वोरों ने अफगानिस्तान तक 
विजय प्राप्त की, ऐसे समाचार इतिहास में भरे पड़े हें। स्वामीजी )। 


“यदि आधुनिक शास्त्रकारों ने स्पष्ट बता दिया होता कि कृतयुग में हमारा 
आयं-र।ष्ट्र समुद्र लाकर द्वोप-द्रोपान्तरों में राज्य करने में समर्थ था। राजेन्द्र 
चोल तक हमने त्रिसमुद्राधीशत्व प्राप्त कर रखा था। उस समय घर्मंप्रचार, राज्य- 
प्रसार के लिए समुद्र छॉँघना आवद्यक था, पुण्यप्रद था । परन्तु दुर्देववश नोसेन्य- 
शक्ति तथा सिन्धुस्वामित्व नष्ट हो गया। अतः जबतक हम उस शक्ति को पुनः 
प्राप्त नहीं कर लेते तबतक ओर केवल तभीतक दुबंलता की दशा में समुद्र को ओोर 
शत्रुराष्ट्रों में अपने व्यक्ति भेजना राष्ट्र के लिए घातक ओर अतएव पापप्रद 
होता | उतने समय के लिए ही सिन्धु-बन्दो थी । युगह्वासातुरूपतः का यहो अथं है कि 
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शक्ति-हास के अनुसार हो यह संकोच है। परन्तु जब इन बन्दियों का तोड़ना 
हितावह हुआ, तब भी कलो पञ्च बिबजंमेत्‌ कहकर कलियुग की समाप्ति तक अर्थात्‌ 
प्रलयपर्यन्त का प्रतिबन्ध लगा दिया गया ! उसे तोड़ने के लिए भावुक हिन्दू-समाज 
तेयार न था ।” 


आगे चलकर ईसाई-आक्रसणों को चर्चा करते हुए श्री सावरकर ने लिखा है 
कि ' ईसाई-कथाओं के अनुसार सीरिया में पहले-पहले ईसाइयत में ईसाई-वर्म का 
प्रचार होने लगा तब स्वयं ईसा को फाँसो पर टॉगनेवाले ज्यू-घर्मीय छोगों ने 
ईसाइयों का बड़ो निर्ममता से उत्पीडन किया । उस समय कुछ ईसाइयों को हिल्दु- 
स्थान का जळमागे मालूम था । वे लोग भागकर हिन्दुस्थान में जामोदित नामक 
राजा के पास आश्रयाथं आये | उचित था कि इन विधर्मियों को बिना किसी शतं 
अपने समुद्र-तट पर पेर न रखने देना चाहिए था, किन्छु आश्रय और साथ ही कुछ 
भूभाग भी दान में दे दिया गया | ग्राम-पञ्चायत में उन्हें समान अधिकार का पट्टा भी 
ताम्रपट पर छिख दिया गया । धीरे-धीरे उनको यह समझ में आ गया कि हिन्दू 
खिलाने-पिलाने मात्र से भ्रष्ट होकर ईसाई बच सकते हैं। तब उन्होंने वेसा ही करना 
प्रारम्भ कर दिया | इंग्लेण्ड में जब कोई ईसाई नाम भी नहीं जानता घा, उसी समय 
कपटपूर्वंक हिन्दुस्थान में ईसाई बनाया जा रहा था । छळकर पानी पिलाकर ईसाई 
बनाया गया । ग्रामों के तालाबों में डबल रोटी डाळी गयो | जब लोगों ने उनका 
पानी पी लिया तब ईसाइयों ने प्रचार कर दिया कि 'हम छोग ईसाई हैं, हिन्दू-नहीं । 
हमारी रोटी इस तालाब में पड़ी है। तुम लोग इस तालाब का पानी पीकर ईसाई हो 
गये । इससे खूब गड़बड़ी फेल गयी, जाति-बहिष्कार हुआ, ईसाईयों को संख्या तेजीसे 
बढ़ने लगी ! 


विभिन्न देशों की ईसाई-मिशनरियाँ आपस में एक-दूसरे से लड़ती थीं और छळ- 
कपटपुर्वंक सेकड़ों गिरोहों में ईसाइयत फेरा रही थीं। मनचाहे अत्याचार कर उन्हें 
ईसाई बनानेवालों में सबसे प्रत्रल पादरी सेण्ट ६ सन्त ) जेवियर ( अक्षनीयं ) था । 
उसने अपने पुर्तंगाल-बादशाह को लिखकर ईसाइयत के प्रचार में शासकीय अधि- 
कारियों की सहायता प्रात की । वह ब्राह्मणों को अपने प्रचार में सबसे बड़ा बाधक 
मानता था । सरकारी अधिकारियों की मदद लेकर वह मठाधीशों, आचार्यो ओर 
धनवान्‌ लोगों की मरम्मत करता, मन्दिरों-मूत्तियों को तोडता ओर घोर अन्याय- 
अत्याचार कर ईसाइयत फंलाता था । अन्य लोग भी उसका अनुकरण करते थे। इस 
तरह ईसाई-राष्ट्रों ने दक्षिण समुद्र पर अपनी सत्ता स्थापित की, वे हिन्दवीन तक 
फेरे | हिन्दू-धमं अपनी गळतियों से कूपमण्डक बना हुआ था । उसने समुद्रतट जाना 
ही मना कर रखा था: समुद्रयातुः स्वीकारः कलो- पञ्च विवर्जयेतु \ 


- 
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आगे वे कहते हैं । “उचित यह था कि विद्यारष्यस्वायी, छत्रपति शिवाजी 
दुर्गादास राठोर, जोधपुर के महाराजा जसवन्ततिहू, रामादन्द, चवन्य आदि सन्त- 
महन्तों ने जो शुद्धिसम्बन्धी मोर्चे पर सशस्त्र जवावी हमले का उपक्रम किया था 
उस सइस्त्र आक्रमण को सतत जारी रखा जाता । मुसलिम सत्री-पुद्षों को हिन्दू 
बनाने का धम-धड़ाका जारी रखते हुए, पुरानी ढढ़ियों को तिळाल्लछि देकर उसे उस 
समय के हिन्दुओं का युगधमं बना डाळना चाहिए था। पर दुर्माग्यवश्च वेसा 
नहीं हुआ हर 

उक्त उद्धरणों से स्पष्ट प्रतीत होता है कि अत्याचार, अन्याय कर ईसाइयत्त 
फेलाने में ईसाई मसलमानों से भी बढ़े-चढ़े थे। ईसाई ओर मुसलमान दोनों शक्तियों 
ने धमं के नाम पर काला कळड्कं लगाया । आज भी वे छळ-कपट से, गरोबी का 
अनुचित्त लाभ उठते हुए हिन्दुओं को घमं-श्रष्ट करके ईसाई, मुसळमान बनाने में 
ज॒टे ह्रए हैं। प्राचीन काल से ही शास्त्रों में प्रायश्चित्त को व्यवस्था है। अतः भ्रष्टों 
को प्रायड्चित्त कराकर अपने घमं, दर्शन तथा शास्त्रों का प्रचार करना परमा- 
वश्यक्र है । 


देवळ, मेधातिथि की कोई प्रामाणिक नवीन व्यवस्था नहीं है। विद्यारण्य- 
स्वामी की भी कोई ऐसी व्यवस्था उपलब्ध नहीं है, जिसमें यह कहा गया हो कि 'हमें 
जाति-पाँति, वणं-व्यवस्था नहीं माननी चाहिए, सबके साथ रोटो-वेटो का सम्बन्ध 
करना चाहिए । जन्मता ईसाई, मुसलमान, तुकं, मुसळ, ईरानी, अंग्रेज, फ्र च, 
पुतेंगीज को ब्राह्मण, क्षत्रिय बना लेना ओर उनको अपनी बहन-वेटी दे देनी चाहिए-।' 
अतः चेसी सुघारकों की कल्पना निर्मल है। 

चेतन्य रामानुज, रामानन्द आदि की भी ऐसी कोई व्यवस्था उपलब्ध नहीं 
है। चेतन्य महाप्रभु का ग्रन्थ अभी भी जीवित है। उनके अनुयायी उनके भक्ति- 
विषयक ग्रन्थों का पाठ करते हैं । स्वयं श्री सावरकरजी मानते हैं कि- 'इस महापुरुष 
ने मुसलमानों से सशस्त्र बदला लिया', पर इसका उल्लेख तक उनमें नहीं है। उनके 
दवारा मुसलमानों पर हुए सशस्त्र घामिक आक्रमण अथवा बड़ी-बड़ी शुद्धियों की 
गाथा फहनेवाला एकआधघ वीरकाठय भी उस समय के भाटों अथवा चारणों द्वारा रचा 
गया हो तो इस समय प्राप्त नहीं है । बहुजन-समाज को भी इसकी आवश्यकता प्रतीत 
नही हुई कि वह उन स्मरणीय प्रसङ्गों को मोखिक चर्चा ही परम्परानुसार जारी 
रखता । ऐसी स्थिति में एक शास्त्रवादी कों कहना पड़ता है कि वस्तुतः विद्यारण्य के 
समान ही रामानुज, रामानन्द, चेतन्यादि ने भी कभी कोई घमंविरुद्ध व्यवस्था नहीं 
दी । वष्णव-धमं या शेव-शाक्तधमं में ईसाई अथवा हरिजन भी प्रविष्ट होकर 
भगवज्नञाम जप, भगवऱद्भक्ति करें, इसमें किसीको कोई आपत्ति नहों है। परन्तु 
वेदिक वर्णाश्रमधम में तो जन्मना शुद्ध वर्णों का हो सन्निवेश है। | 
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यद्यपि श्री सावरकर ने मेधातिथि को बहुत वड़ा क्रान्तिकारी बताया और 
उनके आविर्माव को हिन्दुओं का परम सौभाग्य कहा। किन्तु उन्हीके वर्णन से 
प्रतीत होता है कि उनका कोई स्थायी प्रभाव समाज पर नहीं पड़ा इसाळए लेखक 
के अनुसार वह समस्या ज्यों-की-त्यों बनी रही । छत्रपति शिवा, दुर्गादास, राजा 
जसवन्तसिह आदि ने जो कुछ भी किया हो, परन्तु श्री सावरकर के अनुसार वह का यं 
आगे नहीं बढ़ सका न तो मुसलिम स्त्री-पुरुषों को हिन्दू बनाने का धूमनधड़ाका और 
पुरानी रूढ़ियों को तोड़ने का काम चला और उसे युगधर्म नहीं बनाया जा सका । 
इससे स्पष्ट होता है कि उक्त बातें ऐतिहासिक तथ्य न होकर अधिकांश सुधारकों 
की कल्पना ही है। यदि किसी अंश में ऐतिहासिक भी हों तो भी शास्त्रवादी आस्तिक- 
समाज की हृष्टि में उसका न तो तब कोई महत्त्व था और न अब है। आस्तिक तो 
शास्त्रानुसार शुद्धि तब भी चाहते ओर करते थे और अब भी करते हैं। 


सिन्धु-पार अथवा समुद्र-पार जाने की निषेधसम्बन्धी कथा श्री सावरकरजी 
की अपनी मनगढ़न्त है । यह महमूद गजनी या मुहम्मद गोरी के आक्रमण या ईसा- 
ईग्रों के अत्याचारों के कारण प्रवतित नहीं हुई ओर न उसमें कहीं भूल ही है । 
वस्तुतः यत्राऽऽसां दिशामन्तस्तद्गसयाञ्कार |`" नान्तभियात्‌, न जनमिथात्‌ 
( बृहदारण्यक-उपनिषद्‌ १. ३ ) के अनुसार यह कहा गया है कि "प्राणदेवता ने 
वागादि देवताओं में से पाप्प्राओं को छुड़ाकर इन प्राची आदि दिशाओं के अन्त में 
खदेड़ दियां। वहाँ श्रोतस्मातं धर्मनिष्ठ मनुष्यों और उनके निवासभूत भारतवर्ष को 
दिक्‌? मानकर उससे भिन्न देशों ओर तन्निवासी मनुष्यों को 'दिगन्त' या 'प्रत्यन्त' 
तथा “विजन” माना गया है और उन्हें पाप्माओं का आश्रय मानकर, वर्णाश्नप-धमं- 
निष्ठ को चहँ जाना निषिद्ध किया गया है। इसीलिए नान्तमियात्‌ त जनमियात्त्‌ 
इन दो भनिषेधों से उस देश एवं उस जन दोनों का ही संसगं वाजत किया गया है। 
आद्य शङ्कुर'चायं, सुरेशवराचायं तथा आनन्दगिरि ने उ श्रुति का बेसा ही अर्थ 
किया है, जेसा कि हमने ऊपर कहा है। 


इन्हीं श्रतियों के अनुसार मनु ने भारत से भिन्न देशों को “म्लेच्छदेश' कहा है। 
“जहाँ स्वभावतः कृष्णसार मृग विहरण करता है, वह यज्ञिय देश है, उससे भिन्न 
सब्र देश म्लेच्छदेश हें : म्लेच्छदेशस्त्वतः परम्‌ । फिर एतान्‌ दिजातयो देशानाधयेरन्‌ 
प्रफ्त्ततः-यह मनु ने भाग्रहपूर्वंक कहा है: द्विजाति लोग यत्न करके ब्रह्मावतं, 
आयावतं, मध्यदेश भादि देशों में ही रहें। हाँ, वृत्तिकशित होने पर शाद्र अन्य देशों में 
भी रह सकते हैं। यह भो नहीं कहा जा सकता कि उक्त वचन प्रक्षिप्त हों, मूळ मतु 
के नहीं, क्योंकि आपके क्रान्तिकारी भाष्यकार मेघातिथि ने उन दोनों इछोकों पर 
भाष्य लिखा है। यह बात पुथक है कि उनका भाष्य मूळ के विरुद्ध है ओर कलि के 
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लिए ही नहीं, किन्तु यह निषेध सदेव के लिए है। तब भी हिन्दू त्रिसमुद्रा ही नहीं, 
सप्तसमुद्रा पृथिवी का अधिपति ओर सप्तद्वोपा भूमि अधिपति था | 


श्रीमद्भागवत आदि पुराणों के अनुसार मांघाता, दिलीप, पृथु, सुरथ आदि 
का अखण्ड भूमण्डल पर शासन था: 


सुरथो नाम राजाऽभुत्‌ समस्ते क्षितिमण्डले । ( दुर्गा-सप्तशती ) 


और, ऋगवेदकाल के भुज्यु प्रभृति नरेश तो अपनो अन्तरिक्षगामिनी शतारित्र 
नावों द्वारा दस्युओं पर आक्रमण करते रहे हें। अश्वमेघ तथा राजसूय के प्रसङ्ग में 
दिग्विजय को यात्रा करते रहे हैं। विशेष-घमं से सामान्यघमं का बाघ होता ही है। 
अतः उक्त विशेष परिस्थिति में राजा तथा योद्धा सेनाएं प्रत्यन्तों में भी जाकर राज्य- 
व्यवस्थापन करके, लोटकर प्रायश्चित्त कर लेते थे। समुद्रयातुः स्वीकारः कलो पञ्च 
निवजंयेत्‌ यह वचन का अभिप्राय श्री सावरकरजी ने नहीं समझा । साथ ही 
उक्त वचन के साथ कलौ पञ्च विवर्जयेत्‌ का अशुद्ध पाठ उन्होंने अपनी तरफ से जोड़ 
दिया है। 


अइवाछम्भं गबालम्भं संस्यासं पलपतुकम्‌ । 
देवराच्च सुतोत्पत्तिः कलो पञ्च विवजयेत्‌ ७ 


इस वचन का यह अन्तिम चरण है। इसका अर्थ यह है कि 'अश्‍वाळम्भ, गवालम्भ, पळ- 

श्राद्ध, संन्यास तथा देवर से सुतोत्पत्ति-इन पाचों का कलि में वजन करना चाहिए । 

'समुद्रयातुः स्वीकार: का अर्थ है कि प्रत्यन्त ( विळायत )-यात्रा के लिए समुद्री 

नोका द्वारा यात्रा करनेवाले का प्रायश्चित्त करने पर जाति में स्वीकार करना कि 

में वज्यं है । इसी अथं का दूसरा भी वचन है: | 
समुद्रस्य तु नोमातुः शोधितस्याप्यसंग्रहः । 


अर्थात्‌ समुद्र-नौका द्वारा प्रत्यन्त-यात्रा करनेवाले का, प्रायर्चित्त से शोधित होने 
पर भी, संग्रह करना कलिवज्यं है । इस प्रसङ्ग में 'एष धमः सनातनः’ आदि कोई 
वाक्य नहीं है, यह सब लेखक ने अपने मन से घमं के प्रति घृणा व्यक्त करने के लिए 
जोड़ा है । 


विष्णुपुराण आदि में भी भारत की भूमि को 'यज्ञभूमि' कहा गया है, मन्‌ के 
अनुसार भी भारत यज्ञिय-भूमि है, भारतेतर द्वीप प्रत्यन्त, दिगन्त, म्लेच्छभमि हें । 
द्विजातियों को प्रयत्न करके भारत में ही रहना चाहिए। नान्तमियात्‌ न ननमियात्‌ 
इस श्रुति के अनुसार प्रत्यन्त-देशों एवं तन्निवासियों से संसगं वजन करना चाहिए । 
यह्‌ निषेध मतिप्राचोन एवं सदा के लिए है। फिर भी अश्वमेध-प्रसङ्ग या कण्टक- 
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शोधन, दस्युवधाथं अपवादछूप द्वीपान्तरों की यात्राएँ होती थीं। इतर युगों में उसं 
यात्री का प्रायश्चित्त द्वारा जाति में ग्रहण होता था, परन्तु कलि में प्रायश्चित्त द्वारा 
पारळोकिक शुद्धि होती है, लेकिन जातिग्राह्मता नहीं होती । यही उक्त कलिवर्ज्य का 
अभिप्राय है। कलि में अइवमेध भी वज्यं है । दिग्विजयार्थ, दस्युवधार्थ प्रत्यन्त-यात्रा 
की स्थिति भी कछि में नहीं रह गयी, फिर भो दस्युवधाथे क्षात्र धर्मानुयायो--गूज र, 
जाठ, मराठा, मद्रासी, सिख, गोरखों की. हिन्दू-सेनाएँ जा सकती हैं। क्योंक्ति उक्त 
निषेध जन्मना ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैदयवर्णों के लिए ही मान्य है। इस दृष्टि से आज भी 
दिग्विजय यात्री हिन्दू के लिए किसी देश में जाने की कोई रुकावट नहीं है। समुद्र- 
नोका प्रत्यन्तगमन के साधन का उपलक्षण है । अतः वायुयान आदि द्वारा भी समुद्र” 
यात्रा निषिद्ध ही हे । इस सम्बन्ध में हमारी 'प्रत्यन्त-गमन पर शास्त्रीयपक्ष' पुस्तक 
है। कुछ मादशं वर्णो के लिए ही यह सीमित हे । 

आगे सातवें अध्याय में हिन्दू-पीडक टीपू सुलतान की चर्चा करते हुए कहा 
गया हे कि “मराठों ने दिल्‍ली के मुगलसाञ्राज्य को उलट डाला, हिमालय से 
कन्याकुमारी तक कोई मुसलिम-सत्ता नहीं थीं । ऐसे समय में भो मेंसूर के छोटे से 
रजवाड़े के अधीन रहकर भी हुँदर अळी मुसलमान अपने अधिकार-पद पर बढ़ते- 
बढ़ते महत्त्वपूर्ण पद पर पहुँचा ओर अन्त में अपने मालिक राजा को हटाकर स्वयं 
वहाँ अधिकार कर बेठा । उसने मराठों पर भी चढ़ाई की, किन्तु मराठों ने उसकी 
ऐसी मरम्मत की कि आगे न बढ़ सका | 


“इसने एकबार अंग्रेजों पर धावा बोळ दिया । १८८२ में हैदर अळी के मरने 
के बाद उसका लड़का टीपू सुल्तान बना । हाथ में सत्ता आते ही उसने हिन्दू-राजा 
का नाम, गाँव मिटाकर स्वयं को मेंसुर के स्वतंत्र मूशलिम-राज्य का शासक घोषित 
कर दिया और एक आम-दरबार में यह घोषणा कर दी कि “में सभी काफिरों 
को मुसलमान बनाकर ही दम लूंगा |” तुरन्त ही उसने हिन्दुओं को मुसलमान 
बन जाने का फरमान जारी किया और अधिकारियों को हुक्म दिया कि बल- 
पूवंक सभी हिन्दुओं को मुसलमान बनाकर, हिन्दू-सित्रियों को पकड़कर रखेल बना 
लो, मुसलमानों में बाँट दो | गाँव-गांव भीषण अत्याचार शुरू हो गये | अक्षम, अस- 
हाय, निरस्त्र, बाळ, वृद्ध हिन्दुओं को घेर-घेरकर, मार-मारकर भ्रष्ट किया गया। 
मुसलिम गुण्डों ओर 'मोळवी-मुल्लाओं ने गाँव गाँव :्रष्टीकरण की आग फेलाकर 
श्राहिःत्राहि मचा दी । सारा मुतलिम-समाज टीपू का क्ृतज्ञ हो गया । विशेषकर, 
कर्नाटक से लेकर त्रावणकोर तक के सभी मुसलमानों ने कन्धे से कन्धा भिड़ाकर 
उस अत्याचार में हाथ बँटाया । 


“पूना में इसकी प्रतिक्रिया हुई। पेशवा के मुख्य फणनवीस नाना ने मरहठा 


धुघारक हिंदू और शास्त्रीय सनातनघमं ६४५ 


सरदारों को टीप पर आक्रमण की आज्ञा दे दो । यह सुनकर टीपू ने आग-बबूला 
होकर नरग'.दा ओर फित्तर, दो मराठी इलाकों पर आक्रमण किया । दोनों के 
अधीरवर ब्राह्मण थे । वीरोचित वृत्ति से दीनों ने टीपू का सामना किया । पूना की 
सहायता समय पर न पहुँचने के कारण दोनों को सेनाएँ टीपू की बड़ी सेना के 
सामने हार गयीं । दोनों के सेनापति भावे ओर पेठे पकड़े गये । उनको असह्य यात- 
नाएँ दी गयीं । राजस्त्रियों की टीपू ने स्वयं अपने मुसलिम दस्तकों से विडम्बना 
करवायी । युवतियों, लड़कियों पर तरह-तरह के बलात्कार किये गये। राजघराने 
की सर्वोत्तम तरुणी को टीपू ने अपने जनानखाने में बन्द किया । धची छिङ्कायतों 
ओर सामान्य नागरिकों गुलाम बनाकर वह साथ ले गया । 


“इस बीच मराठों की सेना ने उन राज्यों को फिर से जीत लिया । सरदार 
पटवर्धन, फड़के बेहरे, होळकर, भोंसले को सेनाओं ने मुपलिम सेनाओं को मार-मार- 
कर पछाड़ते हुए सारा-का-सारा कर्नाटक जीत लिया । टीपू का मंसूर तक पीछ 
किया । अखिर वह घिर गया! इसी समय अंग्रेजों ने टोप को फंसा देख मोका 
साधा। वे भी टीप परटट पड़े मराठों की तीखी तळवारों से मुसळिम-सेना का 
शंतानी घर्मोन्माद उतरने छगा | उसका दम उखड़ता गया । हिन्दू-घमंद्वष्टा होने पर 
भी वह हिन्दू देवी-देवताओं की माळा जपने लगा। एकाएक उसने हिन्दू मठ-मन्दिरों 
को दान देना आरम्भ कर दिया । मुसलमानों द्वारा तोड़े गये मन्दिरों को फिर से 
बनवाकर देवताओं की प्रतिष्ठा कराने लगा । ब्राह्मणों द्वारा भी मन्दिरों में पृजा- 
प्राथंना करवायी। दान, दक्षिणा, अनुष्ठानों के बड़े-बड़े आयोजन कराये | शङ्कराचायं 
महाराज का वहाँ सम्मान किया ओर उनसे राज्य पर आये सङ्कट को टाळने लिए 
आशीर्वाद लिया । कांचीःक्षेत्र के हिन्दू-देवता की रथयात्रा में स्वयं टीप सुलतान 
उपस्थित हुआ । उसने अपने हाथों आतिशबाजी सुलगायी, अपने खर्च से दोळोत्सव 
किया । फिर भी दो-तोन आक्रमणों में ही उसका सारा राज्य मराठों ओर मंग्रेजो ने 
छीन लिया | आगे चलकर टीपू मारा गया । उसके राज्य का बँटवारा हुआ । त्रिर्वा- 
कुर, मेसूर का टीपू द्वारा जीता गया क्षेत्र वहाँके राजघराने को लोटाकर उन्हें पुनः 
प्रतिष्ठित किया गया । टोप का सारा राज्य नष्ट हो गया ! 


“पर हिन्दू-घमं का उच्छेद करने के लिए मुसलमानों का जो धामिक-सामाजिक 
हमला हुआ था-जिसमें लाखों हिन्दू स्त्री-पुरुष घमंभ्रष्ट किये गये; हिन्द-राष्ट्र, 
हिन्दू-पोरष का मानभङ्ग किया गया; जिसके कारण मुसलमानी घमं, समाज 
ओर सत्ता निरन्तर बढ़ रही थी-उस सामाजिक अपमान का बदला लेने के लिए 
मराठों ने कुछ भी नहीं किया । मराठों के इस प्रत्याघात से मुसळमानी राजसत्ता 
तो चकनाचूर हो गयी, पर दो-तीन छाख भ्रष्ट किये गये हिन्दू स्त्री-पुरुष मुसळमानी 


६४६ विदार-पीयुषं 

दासता ओर उनके जनानखानों में सड़ते रहे; क्योंकि उनको शुद्धकर तुरन्त हिन्दू 
नहीं बनाया गया । आगे चलकर उनमें भी हिन्दू बनने की इच्छा दूर हो गयो और 
अपने समान ही वे अन्य हिन्दुओं को भी मुसलमान बना लेना अपना कतँव्य समझने 
लगे | उस समय सब अपने घमं में लोटने को तेयार थे। टीपू की मुसलिम सहतनत 
को दफनाकर सरदार पटवधन, होळकर को मराठा सेनापतियों की विजयी घुड़सवार 
सेनाएं अपने-अपने रणक्षेत्र से 'हर हर महादेव” का रणघोष करतो हुई, भगवा-ध्वज 
फहराती हुई, विजय-दुन्दुभि बजाती हुई, जिन नगरों-करबों से निकलती थी, वहाँ 
के लाखों भ्रष्टकर मुसळमान बने हिन्द स्त्री-पुरुष और खासकर जिन हजारों 
स्त्रियों को रखेल-दासी बनाकर घरों में कद कर रखा गया था, उनमें अनेक पतिता- 
दु:खिता हिन्द्‌-कन्याएँ, कान्ताएँ थीं। उन सबको समझ में आ गया होता कि हिन्दुओं 
की विजय हुई ओर मसलिमता का सत्यानाश हुआ ! वे खिड़कियों द्वारा ओर झोप- 
ड़ियों के रन्भ्रों से झाँकने के छिए आ डटो होंगी । हिन्दू-वोरों की विजय-शोभायात्रा 
के समय उन हजारों बहनों के हृदय में ऐसी आकांक्षा स्वाभाविक रूप से जगी होगी 
कि 'लो, वे आये हमारे हिन्द-घमं के भाई ! इन अत्याचारी मुसलमानों की छाती 
रौंदते हुए आखिर हमारे छुटकारे के लिए आ ही पहुँचे । किन्हीं-किन्हींके सगे बाप, 
भाई, पति-पड़ोसी आदि प्रत्यक्ष भी दिखाई पड़े होंगे । 


“उस समय गाँव-गांव में सञ्चार करती विजयी हिन्दू-सेनाएँ चाहती तो इन 
हिन्दू-अबलाओं का राह चलते उद्धार कर दिया होता; क्योंकि उस समय मुसलिम- 
समाज में सामना करने की कोई हिम्मत न थी। उस समय उस सेना के आद्वान- 
मात्र से समस्त हिन्दू भाई तथा बहनें तत्काळ सेनिक-विभाग में आकर मिळ गयी 
होतीं । लेकिन शुद्धि का विचार ही नहीं आया । मराठा सेनिकों, शङ्कुराचार्यो पूना, 
के पेशवाओं, सतारा-क्ोल्हापुर के छत्रपतियों में से किसीके मन में सहज शुद्धीकरण 
बात आयी ही नहीं ! मुसलमान राक्षसों के बन्दीखाने में पड़ी हजारों अपनी मा- 
बहनों को वेसा ही तड़पते छोड़ भागे बढ़ जाने में किसीको शमं न आयी ! वे भ्रष्ट 
हिन्दू स्त्री-पुरुष निराश हो गये । अत्याचारी मुसलमान अपने अत्याचारों का दण्ड 
न पाकर थुनः आइवस्त होकर निर्भय हो गये । अब सभी पुराने लेखों, पत्रों का प्रका- 
शन, मुद्रण हो जाने से इन सब अत्याचारों का पूरे-पुरे प्रमाण मिल रहे हैं । 


खर्डा के विजय-युद्ध में हुई घटना का उल्लेख एक पत्र में यों किया गया है : 
मराठा राजसत्ता के सेनापति श्री हरिपन्त फड़के ने मराठी-साम्राज्य के कर्णधार 
नाना साहब को सूचित किया कि 'टीपु ने अपनी हार के बाद जो करार किया था, 
उसका पालन करने के लिए आश्वासन के रूप में उसने अपने दो पुत्र मराठा अंग्रेज 
सेनापति के पास बंघक ( धरोहर ) के रूप में रहने के लिए भेजे।' यह लिखकर 
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शायद वे यह जनाना चाहते थे कि मराठों ने शत्रु को कितना दीन-हीन, लाचार 
कर डाला | फिर उन्होंने आगे लिखा कि लार्ड कानंवालिस ने चे दोनों पुत्र मेरे 
पास भेजे । मेंने ( हरिपन्त ने ) जब उन्हें देखा तो वे 'भूख-भूख”' की रट लगा 
रहे थे। मैंने उन्हें पास के तम्वू में भेजकर भरपेट भोजन करने की आज्ञा दी | 
कुछ देर बाद उन्हें अंग्रेजी-शिविर में कानवालिस के पास पहुँचा दिया | 


“इस घटना से सन्‌ १७०० के आरम्भ के दस वर्षो के आस-पास पञ्जाब के दसवें 
गुरु श्री गोविन्दर्सिहजी के पुत्रों का बरबस स्मरण हो आता है। वे दोनों बारह वषं से 
कम आयु के ही थे। मुसलमानों ने अपने धमं के अनुसार उसके साथ कसा व्यवहार 
किया और टीपू सुलतान के दो पुत्रों के मराठों के हाथ लगने पर भी उन्होंने अपने 
धर्माचार के अनुसार उनसे उतना करुणापूण व्यवहार किया ! 

“इधर गुरु गोविन्दािहजी के दोनों पुत्रों के अपने चंगुल में फंसते ही उनसे 
द्रशन किया गया : 'क्या तुम मुसलमान बनते हो ? यदि बनते हो तो प्राण-दान ओर 
जो कुछ चाहो, दिया जायगा, अन्यथा कुछ भी नहीं।' बच्चों ने उत्तर दिया : 'हम 
मुळमान नहीं बनेंगे, प्राण जाते हों तो चले जायं ।' इतना कहते ही राक्षसी स्थाय 
ने हुक्म दिया : 'बच्चों को तुरन्त दीवाछ में चुनवा दो !' ओर वे जिन्दा दीवाळ में 
चुने जाने लगे | एक-एक ई ट जुड़ती और बच्चों से वही प्ररन पुछा जाता । हरबार 
बालक यही उत्तर देते: 'मुसलमान नहीं बनेंगे !' दोनों पर अन्तिम ईटें चढ़ीं 
ओर साँस बन्द ही गयी ! आज भी जब कोई असली हिन्दू उस स्थान पर, उस वाता- 
वरण में प्रवेश करता है तो उसके कानों में “में मुसलमान नहीं बनंगा, नहीं बनू गा, 
भले ही हम हिन्दू, हम सिख मृत्यु का वरण कर लेंगे' के स्वर गंजने लगते हैं । 

“मान लें कि टीपू के हाथ में पेशवा के दो पुत्र पड़े होते, तो टीपू हमारे हिन्दू- 
हृदय सेनापति फड़के की तरह उन्हें खिछा-पिलाकर पेशवाओं के पास वापस कभी 
न भेता । इस कायं को उसने अपने धमं के विपरीत ओर नामर्दी का लक्षण समझा 
होता । वह तो अपनो परस्परा के अनुसार उन्हें दीवारों में चुनवा देता या हाथी के 
परों तले कुचलवा डालता । लेकिन हिन्दू सदगुण-विक्ृति के कारण ऐसा न कर सके ! 

“वस्तुतः “सद्धूटग्रस्त शत्रु पर आक्रमण न करो, रथी से रथी, तळवारिया से 
तळवारिया ही लड़े। वह शत्रु बेहोश हो तो उस वेशुष शत्रु को होश में आने दो'-- 
यह रणनीति महाभारत-क़ाळ में उचित रही हो कारण युद्धरत दोनों दल उस नियम 
का पालन करते थे । रणनीति का पाळन विवेक के अनुसार चाहिए । 

“इस तरह खर्डा की ऐतिहासिक लड़ाई में जो १७९५ में हुई, हिन्दू-छत्रपति के 
मराठों वीरों ने निजाम को मुपिम सता को पस्त कर दिया, परन्तु सद्गुण-विक्गति- 
रूप अपाऽ्प रोग के कारण वेस्त्रयं खतरे में पड़ गये । रणनीति के दाँव-पेव में 
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मराठों ने निजाम को निर्जन ओर निर्जल देश में घेर छिया। उसकी विशाल सेना 
को रसद-पानी मिलना असम्भव हो गया। पानी के अभाव में मुसलिम सिपाही डाबरों 
का पानी पीने लगे, जहाँ जानवर भी न पीता होगा । निजाम की आँखों में पानी मा 
गया, किन्तु पीने का पानी नहीं मिला ॥ उधर मराठों की तोपों की गड़गड़ाहट से 
आकाश गूंजने लगा | लेकिन 'रणांगण में मूछितावस्था में पड़े होने के कारण उस पर 
हथियार न चलाना चाहिए, उसङ्ी सहायता करनी चाहिए! हिन्दुओं की उदारता के 
पुरातन पागलपन की इस लहर का पेशवाओं के मन्त्रिमण्डल पर भी एकाएक हमला 
हुआ । अपने मुख्य शत्रु निजाम को जो प्यासे मरे जा रहे थे, जिन्दा केद कर लेने और 
सारी सेना को नष्ट कर देने का मौका हाथ में आ जाने पर भी 'क्षत्रियोचित दया 
दिखाना एक सच्चे वीर का का कतंव्य हैं, ऐसे करुणपुर्ण विचार से पेशवा ने अपनो 
सेना के लिए संगृहीत पानी में से निजाम ओर उसके कुटुम्जियों के लिए पर्याप्त पानी 
की व्यवस्था कर दी, और सो भी ऐन जोर-शोर की लड़ाई के बीच ! यही कमी, 
वीररूप भूषण में सद्गुण-विक्ृति का नमूना है। 


“इस नीति से हिन्दुओं को संख्याबळ की हानि हुई। भूक्षेत्र को भी हानि 
हुई । मराठों की जीत के बाद भी मुसलिम जायदादें मुसलिम नागरिकी ही बची 
रहीं । पेशवाओं के शासन में पुना, सतारा, कोल्हापुर, बड़ौदा, नागपुर, देवाव, धार, 
इन्दौर, ग्वालियर, जोधपुर, मेसूर, उदयपुर, अमृतसर और लाहौर तक हजारों- 
हजारों की मुसलिम-आबादी भरी पड़ी थी ओर उव सबको मुपलिम-स्वामित्व 
प्राप्त था । 


“वास्तव में राक्षस से लड़ाई जीतनी हो तो उससे सवाया राक्षस बनकर ही 
छड़ना चाहिए। यदि इसछामी घर्मसत्ता को धूल में मिलाने के लिए महाराष्ट्रोय 
वीरों को आदेश पत्र मिला होता ओर यह भो आदेश निक्रळा होता कि 'ऐसे हिन्दू- 
्त्री-पुरुषों को, जो मुप्तलमानों द्वारा भ्रष्ट होकर मुसलमान बने हैं, एक निरोधः- 
शिविर में रखकर, उनके खान-पान जीवन-यापन में कोई कमी न रहती और प्रत्येक 
ग्राम के मुसलिम घर के ऐसे भ्रष्ट करनेवाले मुसलमान स्त्री-पुरुषों को बेड़ो-ठोककर 
कारागुह में बन्द किया जाता ओर उनके घरों में बन्दी हिन्दू बाल-बालिकाओं को 
मु्कर निरोघन-शिविरों में भेज दिया जाता । मुधलिम तरुण सेनिकों को पकड़कर 
बेड़ियाँ ठोक दी जाती ओर शुद्धि-सप्ताह दा आयोजन कर निरोधन-शिविर के सभी 
स्त्री-पुरुषों को शुद्ध कर लिया जाता ! 


“जसे टीपू ने हिन्दू-स्त्रियों को मुसलमान बनाकर मुसलिम सेनिकों में बाँटा 
था, वेसे हो मुसलमानों की सुन्दर तरुण-स्त्रिथों को हिन्दू बनाकर मराठे सेनिकों से 
विवाह करा दिया जाता और अत्याचारी राक्षों को एक-एक कर उनके अत्याचारों 
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का बदला उससे भी कोटिगुणित क्रूरता से चुक्राया जाता तो उसको प्रतिध्वनि सत्र 
फेछ जाती । परन्तु यहाँ तो यह धारणा बनी थी कि जो जन्मना हिन्दू नहीं, उसे 
गङ्गास्तान भी करायें तो भी वह जातित्रन्त हिन्दू केसे बन सकता है? कारण जाति 
तो जन्म से ही निरित्रत होती है। ब्राह्मणादि ही नहीं, मेहतर, गोंड ओर भीछ भी- 
जन्मजात मुतलमान के हिन्दुत्व स्वीकार कर लेने पर उसको जन्मना जाति में मिलाने 
को तेयार नहीं था, पंक्ति में बिठळान को तेयार नहीं था, जन्मना जात म्लेच्छ-स्त्री 
से विवाह करने को तेयार नहीं था | इसे वह असम्भव ओर अधम मानता था। इसी 
मान्यता के कारण हिन्दू-समाज शुद्धि न कर सका ।' अच्छा हुआ कि हिन्दू-नेताओं ने 
शुद्धिबन्दी को तरह राज्यबन्दी को घोषणा नहीं की । अन्यथा एकबार मुस्छिम-राज्य- 
सत्ता स्थापित होने पर पुनः उसको हिन्दू-राज्य भी न बना पाते ! 

“मुस्लिमों से पदाक्रान्त होकर भी स्पेन ने ( जब आगे चलकर मुसलमान 
आपस में लड़ने छगे तब ), फ्रांस की सहायता ओर पोप के प्रोत्साहन से स्पेन के 
ईसाइयों ने पुराने राजवंश के नेतृत्व में मुसलिम-सत्ता के विरुद्ध विद्रोह खड़ा कर 
दिया और १५वीं शती में ईसाइयों ने मुसलिम-सत्ता उखाड़ फेंक्री । ईसाइयों ने मुस- 
लिम धर्म-सत्ता को नष्ट कर दिया; क्योंकि उनके यहाँ रोटी-बच्दी, बेटी-बन्दी, शुद्धि-बन्दी 
नाम को कोई बेड़ियाँ नहीं थीं । उन्होंने 'बपतिस्मा' देकर फिर से सबको ईसाई बना 
लिया । उन्होंने प्रतिज्ञा कर ली कि स्पेन में किसी मुसलमान मनुष्य एवं मस्जिद का 
अस्तित्व ही न रहने पायेगा । शासन की ओर से अवधि निश्चित कर दी गयी कि 
इतने दिनों के भीतर सब मुसलमान ईसाई बन जाये अथवा परिकर-सहित स्पेन से 
बाहर हो जायं । जो ऐका न करेंगे, उन सभी मुसलमान स्त्री-पुरुषों के सिर घड़ से 
अछग कर दिये जायेगे ।' स्पेन को जीतकर मुसलमानों ने ईसाई जनता के साथ ऐसा 
ही व्यवहार किया था, इससे भी अधिक क्रर अत्याचार किये थे | तब राजपथों ओर 
गली-कूचों में मुसलमानों ने ईसाई-रक्त के नाले बहाये थे तो अत्र ईसाई लोग मुसळ- 
मानों के खून के नाले बहाने चले । उक्त अवधि बीतते ही ईसाइयों ने देश के समी 
मुसलमानों को समाप्त कर दिया और स्पेन मुस्लिम-विहीन हो गया ! 'स्पेत' बना 
रहा, पर 'मोरकको' नहीं बना । पोलण्ड, बल्गेरिया, सविया, यूनान आदि सभी 
ईसाई-देशों में मुसलमानों की यही दुदंशा हुई। सबने मुसलमानी राज्य ओर धमं से 
दवे अपने देश को स्वतन्त्र कर मुसळछिम-विहीन बना दिया !” 

लेखक वीर सावरकरजी भी मन से हिन्दुस्तान को वेसा ही मुसळिमहीन 
ओर शक्तिशाली बनाना चाहते हैं, यह ठीक है। परन्तु परिस्थितियाँ सवंत्र एक-सी 
नहीं होतीं । धमं-भेद शेवों, वंष्णवों, शाक्तों, सौरों ओर गाणपत्यों में भी होता है, 
पर उनमें एक दूसरे की रोटी-बेटी में धमंनाश का प्रश्‍न नहीं उठता। इसी प्रकार 
ईसाई, मुसलमानों में धमं-मेद होने पर भी उनके खान-पान तथा स्त्री-सम्बच्ध से धर्म- 
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नाश का प्रसङ्ग नहीं आता | अतः वे वेसा-का-बसा बदला चुका सकते थे । पीछे कहा 
ही जा चुका है कि जेसे कुत्ता मनुष्प को काट खाता है, वेसे मनुष्य उससे बदला नहीं 
चुका सकता; क्योंकि बदला चुकाने के साथ अपने धर्स-कमं, आचार-विचार को भी 
देखना पड़ता है। एक विवेकशून्य व्यक्ति ने किसीके घर से थाली माँगकर उसमें 
माँस रखकर खा लिया, तो उससे अधिक दूसरे अविवेकी ने बदला चुकाने की दृष्टि से 
कहा कि “में उसके घर की थाली में विष्ठा रखकर उसका बदला चुकाऊँगा ।' कया 
यही उससे बदला चुकाना है? अपने भ्रष्ट होने का कुछ भी विचार नहीं ? 


यदि सुधारकों के अनुसार हिन्दू में ब्राह्मण आदि कोई जाति मान्य नहीं और 
कोई भी व्यक्ति सरलता से मुसलमान, ईसाई बनकर भी पुनः हिन्दू -जाति में मिल 
सकता तथा जन्मजात ब्राह्मण आदि से सिन्त अरब, तुरक, मुगल, अंग्रेज आदि भी 
न्राह्मण-क्षत्रिय हो सकते, तो फिर दीवारों भें चुनवाथे जाने पर भो, अन्तिम ईट 
चढ़ने तक भी 'हम भुसळघान नहीं बनेंगे, नहीं बनेंगे, मृत्यु को गले लगायेंगे, हम 
हिन्दू , सिख, क्षत्रिय हैं! इस प्रकार वीरोचित सिंहनाद कया कभी सुनने को मिलते ? 


ठीक इसी तरह कुछ गोमांसभक्षियों ने विवेक खोकर हमारे भाई-बहनों को 
घर्म-भ्रष्ट किया तो उसके बदले में हम उनको भीषण से भीषण दण्ड दें | अपने भाई- 
बहनों को अपनी परम्परा के अनुसार छोनकर शास्त्रानुसार शुद्ध करें । स्थिति सामान्य 
होने पर उन्हें शद्ध कर सवंथा मिलाया भी जा सकता है। यदि चेसी स्थिति चःहो 
तो भी शुद्धकर हिन्द-समाज में नवीन श्रेणी का निर्माण करके उसमें उन्हें रखा जा 
सकता है। उनका रोटी-बेटी का सम्बन्ध उसी श्रेणी में हो, अन्य सब व्यवहार समान 
रूप से हिन्द-समाज में किये जायं । सारांश, शास्त्रीय अधिकार के अनुपार हो वेदिक 
पौराणिक, तान्त्रिक और धमं-उपासनाओं की व्यवस्था हो सकती है । 

हिन्दू-समाज में बहुत-सी श्रेणियां और जातियाँ हैं, सबका सबसे रोटी-बेटी 
का सम्बन्ध नहीं होता । ब्राह्मण ब्राह्मण सब समान होते हुए भी कान्यकुब्ज, सरयू- 
पारीण, गौड़, मेथिल, उत्कळ का तथा उन सबका पञ्चद्राविड़ों के साथ रोटी-बेटी फा 
सम्बन्ध नहीं होता । इस प्रकार हिन्दू हिन्दू समान होने पर भी विभिन्न जातियों का 
रोटी-बेटी का सम्बन्ध पृथक्‌-पृथक्‌ रहता ही है। 

ईसाई, मुसलमान भी घर्माधमं का निर्णय अपने धर्म-्रन्थों बाइबिल, कुरानादि 
के आधार पर करते हें और उसमें मनमानी रद्दो-बदल को कल्पना भी नहीं करते । 
वेदों की स्थिति तो उनसे भी अत्यधिक दृढ़ तथा पवित्र है। प्रायः सभी धामिक 
अपने-अपने घर्म का ईइवरीय धर्म-ग्रन्थ के अनुसार निणय करते हें। कारण धम- 
अधमं को जानकारों और उनके फळ देने को क्षप्रता ईश्वर में ही होती है। वही 
अनन्त ब्रह्माण्ड तथा उनके अनन्तानन्त प्राणियों तथा उनके अनन्तानन्त जन्मों तथा 
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अनन्तानन्त कर्मो को जान सकता है । प्रकृति जड़ है, जोव अनल्पज्ञ होते हैं। अतः 
उक्त ज्ञान तथा उक्त क्षमता उनमें नहीं होती । यदि करमेफल भी जीव के हाथ में हो 
तो कोई भी जीव अपने अच्छे ही कर्मो का फछ भोगना चाहेगा । फिर अनिष्ट कर्मो 
का फलभोग हो ही नहीं सकेगा । 

जो फल देने की सामथ्यं रखता है, वही घमं में रहो-बदल कर सकता है। 
किसी नेता या नेतुसमूह या पार्ळमेण्ट या कायंपालिक़रा या शासक में वेसा ज्ञान 
अथवा सामर्थ्यं नहीं है। महात्मा गान्वो, पंडित नेहरू, लेनिन, कालंमाक्सँ या हिटलर, 
राष्ट्रपति विलसन अपने किन-किन कर्मों के अनुसार कहाँ पर हैं, केसे हें, कोन फल 
भोग रहे हैं- यह किसी राष्ट्रिय नेता या पाळंमेण्ट को बिदित नहीं | श्री सावरकर, 
श्री गोलवलकर आदि सुधारक घर्म में सुधार करना चाहते हैं। धमं ओर अघमं 
पारळोकिक सुख-दुःख एवं उन्नति-अवनत्ति के साधन होते हैं । खेती-बारो, वाणिज्य, 
शिल्प आदि का फलाफळ लोकिक प्रत्यक्ष, अनुमान आदि प्रमाणों से विदित होता 
है। अतः उन्हीं प्रमाणों के आधार पर उनमें रद्दो-बदछ की बात सोची-समझी जा 
सकती है। परन्तु अइवमेध, राजसूय, ज्योतिष्टोम आदि का फलाफल प्रत्यक्षादि से 
विदित नहीं होता । सीमित सुरापान पाप है या पुण्प, परस्त्रीगमन पुण्य है या पाप, 
त्राह्मण-कन्या की मुसलमान से या मुस्लिम-कन्या की ब्राह्मण से शादो पुण्य है या 
पाप, यह प्रत्यक्ष आदि से सवंथा अज्ञेय है। भाई-बहन में भी शादी होने में कोई 
लोकिक हानि-लाभ हृष्ट नहीं है। यह सर्वज्ञ ईश्वरीय वेदो एवं तदनुसारी आप ग्रन्थों 
के अनुसार ही पुण्य-पाप का लाभ होता है। उस धम में तभी उलट-फेर हो सकता 
है जब ईश्वर भी उस उलट-फेर को स्वीकार करके मान्यता प्रदान करे। सहस्रो 
नेताओं, करोड़ों मनुष्यों, सहस्रों प!लमेण्टों के मान्यता प्रदान करने पर भी 
ईइवरीय धर्म-अधम में उलट-फेर नहीं हो सकता; क्योंकि फल देने की क्षमता 
ईदवर में ही है, नेता आदि में नहीं। अतएव उनकी मान्यताओं का कोई मूल्य 
नहीं । फल देने की क्षमतावाले परमेश्वर की मान्यता से ही धर्मावर्म को व्यवस्था 
हो सकती है। जवतक उसकी मान्यता की मुहर नहीं लग जाती तबतक नेताओं 
के किसी उलट-फेर को धामिक महत्त्व प्राप्त नहीं हो सकता । इसीलिए देवल, मेघा- 
तिथि, विद्यारण्य ही नहीं, वसिष्ठ, विश्वामित्र, यौतम, कणाद, कपिल आदि भी घमं 
बनाने-बिगाइने में समथं नहीं हैं । ईश्वर की मृत्यु हो या ईझवर बदछ जाय किवा 
वह पराजित हो जाय या स्वयं अपनी भूल मान ले, तभी ईश्वरीय घमं में रदो-चदल 
की बात सोची जा सकती है । लेकिन ईइवर नित्य, अमर, अजेय, अपरिवतंनीय 
एवं सवंज्ञ है, अतः उसक्ते धमं में परिवतंन करने को क्षमता करिसीमें नहीं है । 

कहा जा चुका है कि स्मृतियों, पुराणों ने स्मतन्त्र रूप से कभी भी धमं का 
निर्माण या परिवतंन नहीं किया । अनादि वेदों के अनुसार ही आपत्ति-सम्पत्ति-मेद 
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से या कृत, कलि आदि भेदों से कहीं परिवतँन हैं। श्रतिमूलकता का अनुमान करके 
ही प्रत्यक्ष श्रति से अविरुद्ध स्मृति का प्रामाण्य होता है। अतः शास्त्रप्रामाण्यवादो 
सवंथा अक्षुण्ण रूप से शास्त्र का आदर करते हैं ओर करंगे। इसी आधार पर उनके 
स्तुत्य त्याग-बलिदान इतिहास के स्वणंपृष्ठों में अद्धित हैं । 

प्रतिशोध और बदला चुकाने का भी अपना असाधारण महत्त्व है, फिर भी 
मन्त में घमंविधान का उद्देश्य बदला चुकाना न होकर अपराधी की आत्मशुद्धि 
ही होता है। अन्त में प्राणिमात्र की समानता, स्वतन्त्रता तथा श्रातृता का व्यवहार 
ही अभीष्ट है। कारण प्राणिमात्र परमेश्वर की सन्तान है। अतएव सच्चिदान 
ईश्वर का चेतन, अमल, सहज सुखराशि अंश ही है। जेसे आकाश से गिरनेवाला 
जळ स्वच्छ ही होता है, पर शुभ-अशुभ भूमि के संसर्ग से ही उसमे शुद्धि-अशुद्धि 
आती-जाती रहती है। 

भूमि परत भा डाबर पानो । जिमि जीबहि माया छपटानो ७ 

सावन-भादों के दिनों में गङ्गा का पानी भी मटमेळा हो जाता है, पर सदा वसा ही 
नहीं रहता । निमंछी बूटी से वह फिर से निमंछ हो सकता है। कभी का डाकू 
वाल्मीकि भी कालान्तर में महषि वाल्मीकि भी बन सकता है। 

हिन्दुओं में, ब्राह्मणों में भी रावण जेसे हो सकते हैं; क्षत्रियों में वेतन हो सकते - 
है । मुसलमानों में भी कई लोग अच्छे होते हें। ईसाइयों-अंग्रेजों भी कई भ्यायशोळ, 


, निष्पक्ष, ईमानदार होते हें। महाभारत में एक धर्मशील न्यायनिष्ठ दस्यु का वर्णन 


मिळता है। कोरवों ने पाण्डवों को लाक्षागुहु में दग्ध करने की साजिश की थी, 
भीमसेन को विष प्रदान भी किया था, पाण्डवों को पत्नी को भरी सभा में नग्न करने 
की चेष्टा को थी । पाण्डवों ने उसका बदळा अवश्य लिया, परन्तु ठोक उसी रूप में 
नहीं । अन्तिम विजय सत्य की दी होती है, अनृत की नहीं । अतएव रावण और 
दुर्योधन की विजय नहीं हुई, राम ओर युधिष्ठिर की ही विजय हुई । अखण्ड शास्त्र- 
घमनिष्ठा के कारण ही हिन्दु-शास्त्र, हिन्दू-घमं आज भी सुरक्षित है। इससे पुराने 
कोई भी धमं आज जीवित नहीं । इतनी पराधीनत्ता तथा विपत्तियों को घनघोर 
घटा से सूयं के समान बाहर निकलकर आज भी वह विश्व को ज्योति प्रदान कर 
रहा है। आपत्तियाँ, परिस्थितियाँ बदल जातो हैं, किन्तु ईमानदारी-बेईमानी, नृशंसता- 
अनृशंसता को चर्चा चलती ही रहती है। 


गुरु गोविन्दसिह के लड़कों के साथ मुसलमानों का दुर्व्यवहार सर्वत्र निन्दित 
रहेगा, टीपु के लड़कों के साथ हरिपन्त फड़के का व्यवहार सत्पुरुषों में सदेव 
प्रशंसनीय रहेगा | गुरु गोविन्दसिह के लड़कों की घमंनिष्ठा ओर त्याग-बलिदान 
की निष्ठा आपके (श्री सावरकर के ) अनुसार भी अत्यन्त प्रशंसनीय है। भाया- 
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चारो मायया वर्तितव्यः” की नीति भी भारतोय नीति ही है। परन्तु उससे भी ऊंची 
नीति है 'दुजंन क्रो सज्जन बनाओ, सज्जन को शान्ति दो, शान्त पुरुष मुक्त हो ओर 
मुक्त अन्य लोगों की मुक्ति के मार्ग में छग जायें : 

दुर्जनः सज्जनो भूयात्‌ सज्जनः शान्तिभाप्नुयात्‌ । 

शान्तो सुच्येत बन्धेभ्यो सुक्तस्त्वन्यात्‌ विमोचयेत्‌ ॥ 

श्रो प्रह्लाद भगवान्‌ से कहते हैं 'विश्‍व का स्वस्ति ( कल्याण ) हो, खळ को 

खलता मिटे, उसे मनःप्रसाद मिळे । सब आपस में एक्र दूसरे का शुभ-चिन्तन करते 
हुए शोषक न होकर पोषक बने, भक्षक न होकर रक्षक बनें। सब एक दूसरे के 
प्रक होकर वगं-समन्वय, श्रेणी-सामंजस्य, जातियों व्यक्तियों के सांमतस्य के लिए 
प्रयत्नशीळ हों । सबका मन भद्रदर्शी हो, सबकी पवित्र प्रज्ञा अधोक्षज भगवान्‌ में 
प्रतिष्ठित हो 


स्वस्त्यस्तु बिव्वस्थ खलः प्रसीदतां 

ध्यायन्तु भूतानि मिथः शिवं घिया । 
सनइच भद्रं भजतामधोक्षजे 

आवेशयतां नो मतिरप्यहैतुकी ।। 


भगवानु वेद का भी यही आदेश है कि दान से अदान को, अक्रोध से क्रोध को, 
सत्य से असत्य को जीतो : दानेनादानमक्रोधेन क्रोघम्‌ ( सामवेद )। पर यह सब 
होते हुए भी सत्य-अहिसा के नाम पर अघुरों की कूटनीति का शिकार बनना भी 
सरवंथा निन्द्य है। दूसरों पर अन्याय-अत्याचार करना पाप अवश्य है, पर दूसरों के 
अत्याचार-अन्याय का शिकार बन जाना है महापाप ! मारना पाप है, तो मार खाना 
उससे अधिक पाप है। जबतक संसार के अन्य लोग अहिंसा, दया, क्षमा आदि 
सात्विक गुणों को नहीं अपनाते तबतक कोई साधु-पुरुष अपनी साधुता के कारण दुष्टों 
की कूटनीति का शिकार हगिज नहीं बनना चाहिए । 


असल में बहुत दिनों से भारतीय दरशन, धर्म-नीतिसम्बन्धी सद्ग्रन्थों का 
अध्ययन-अध्यापन शिथिल होने से शास्त्र तथा धमं के प्रति श्रद्धा भी शिथिळ हो 
गयी । सम्भव है, उस मुकलमानी अत्याचार-फाळ में वे लोग शास्त्रानुसार प्राय- 
विचत्त के लिए प्रस्तुत न हुए हों अथवा भिन्न श्रेणी में रहना पसन्द न किये हो, तभी 
वे मुसळमान रह गये होंगे। अन्यथा शास्त्रीय व्यवस्थानुसार तो हिन्दु-समाज के 
भीतर श्रेणिभेद से अन्त्यज, चाण्डाल ओर मुसलमान तक को भी रहने के लिए 
स्थान है ही । अन्यथा आप सुघारकों के अनुसार देवळ के मत से म्लेच्छों द्वारा 
गर्भिणी स्त्रियों के भी ग्रहण को व्यवस्था थी ही । मेधातिथि, आपके अनुसार, देवळ 
से भी अधिक उदार थे। उन्हींके द्वारा मु्ळमान स्त्री-पुरुधों को भी, आपके अनु- 
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सार, हिन्दु-जाति में समरस कर लिया जाता। आपके अनुसार उनका प्रादुर्भाव ८००- 
९०० सन्‌ में हो ही चुका था । 

पुन₹च महमूद गजनी, मुहम्मद गोरी आदि के आक्रमण से लेकर १८वीं सदी 
तक ईसाई-मुसछिम मोर्चो पर इस शुद्धि का काम क्यों नहीं हुआ ओर फिर टीपू 
को समाप्तकर पेशवाओं ने भी उस समय मुसलिम स्त्री-पुरुषों को हिन्दू क्यों नहीं बना 
छिया ? अतः कहना होगा कि उनका शास्त्रवादी समाज पर असर न होकर कुछ 
सुघारकों पर ही था । वेदादि प्रामाण्यवादी विद्वानों की दृष्टि से भी घ्रायद्चित्त आदि 
व्यवस्था अवश्य हो सकती थी, परन्तु उधर सुधारको की प्रवृत्ति नहीं थी। जिनको 
यथासमय प्रायक्चित्त करने का अवसर मिला, वे पूर्ण शुद्ध होकर समाज में मिले । 
जिनके लिए वेसा अवसर न मिला, कालातिक्रमण के कारण उन्हें श्रेणिभेद में 
रखना अनिवार्यं था; वह उन्हें स्वीकार न हुआ होगा । 

आक्रामक शत्रु निजाम को विपत्ति के समय पानी देकर अनुग्रह करनेवाले, 
बेहोश-निःशस्त्र शत्रु पर भाक्रमण और शस्त्र न चलानेवाले मराठा-वीरों ने अपनी 
परम्परा की ही रक्षा की है। वेसा न करने पर शत्रु अनायास वशीभूत हो सकता था, 
यह ठीक है। किन्तु जो शक्तिशाली, सशस्त्र, सावधान इत्रु को भी नीचा दिखा सकता 
है, हरा सकता है, उसे इस कमजोरी को प्रतोद्वा की क्या आवश्यकता थी ? 

महाभारत में भी मूच्छितावस्था में पड़े शत्रुओं पर प्रहार न करना, निःशस्त्र 
पर शस्त्र न चलाना पाण्डवों की नीति रही । कौरवों में गिने-चुने भीष्म, द्रोण आदि 
ही इसे मानते थे, अन्य लोग नहीं। अतएव एक बाळक अभिमन्यु पर सात-सात 
महारथों ने आक्रमण कर घमं-नीति का पालन नहीं किया । फिर भी 

हिलः स्वपापेन विहिस्यते किल , . 
साधुः समत्वेन भयात्‌ प्रमुच्यते । 

हिर प्राणी अपने पापों से स्वयं मारा जाता है और साधु-पुरुष समत्व के माहात्म्य 
से भयविमुक्त हो जाता है। 

अन्त में समन्वय एवं सामञ्जस्य का मागं ही अपनाना पड़ता है। भगवान्‌ 
परशुराम ने पिता का बदला चुकाने के लिए २१ बार सारी पृथ्वी को क्षत्रिथविहीन 
बनाकर, उनके रक्त से अनेक महान्‌ सरोवर भरकर उनसे तर्पण किया था : 


त्रि:सप्तकृत्वः पृथिवीं कृत्वा निःक्षत्रियां पुरा । ( महाभारत ३.५८.४ ) 
श्री रामचन्द्र ने ऋषियों की हत्या करने का बदला लेने के लिए प्रतिज्ञा की थी : 


निशिचर-होन करों महो, भुज उठाइ प्रन कीन्ह । 
सकल ऋषिन के गाश्रमनि, जाइ जाइ सुख दीन्ह ॥ 
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फिर भी आखिर विभीषण और उसके साथी अनेक राक्षसों को अपवादरूष से सुर- 
क्षित करना पड़ा । परशुराम को भी इसी तरह अपवादरूप में क्षत्रियों को छोड़ना 
पड़ा, तभी तो २१ बार उनकी वृद्धि हो सकी ओर तभी दशरथ आदि रघुवंशी नरेश 
बच सके । छत्रपति शिवाजी आदि के यहां भी जुल्फे खां आदि कुछ ईमानदार 
मुसलमान सुरक्षित थे ही । आधुनिक युग में भी रफी अहमद किदवई साहब जेसे 
भी मुसलमान आदरणीय कोटि में रहे हैं नोआखाली के उपद्रव के प्रसङ्ग में भो कई 
ईमानदार मुसलमानों ने अपने प्राणों को खतरे में डाळकर भी हिन्दुओं की रक्षा 
की ही थी । 

इस विषय को पूर्ण करने के पूर्व वीर सावरकर को निबन्धकार मेघानिघि 
के तथाकथित 'सुघारवादी' होने की जो श्रान्त-घारणा हुई है, उसे दूर करने के 
लिए मेधातिथि के वास्तविक स्वरूप का भी सप्रमाण उल्लेख अनुचित न होगा । 


मेधातिथि वण-जाति के कट्टर पक्षपाती 


मेघातिथि प्राचीन परम्परा से किसी अंश में कुछ ३१ मतभेद रखते हुए भी 
वर्णाश्रम घमं, जाति-पांति, भोजन-विवाह आदि के सम्बन्ध में इतर आस्तिकों के 
समान ही व्यवस्था मानते थे। आरइचयं है कि श्री सावरकर ने मेधातिथि के नाम 
उच्छ द्कल सुघारवाद का कसे समर्थन किया ! 

मनुस्मृति की टीका लिखते हुए मेधातिथि ने भी वर्णाश्रम-व्यवस्था को 
स्वीकार किया है। वे कहते हैं कि स्वकमंस्थ तीनों वर्ण द्विजाति अध्ययन करें, परन्तु 
उनमें प्रवक्ता, प्राध्यापक ब्राह्मण ही होना आवश्यक है; क्षत्रिय, वेश्य, अध्यापक 
नहीं होने चाहिए : : 

प्रत्रयाद ब्राह्मणस्त्वेषा नेतरानिति नि३चयः । 

मनु के इस वचन पर मेधातिथि ने भी यही माना है। 


इसी तरह भागे चलकर ब्राह्मणादि का निरूपण करते हुए मनु कहते हैं कि 
सभी वरणो में अपने वर्ण की अक्षतयोनि पत्ती में उत्पन्न होनेवाली सन्तान ही ब्राह्मण 
होती है: 
सवं वणषु तुल्यासु पत्नीष्वक्षतयोनिषु । 
आनुलोम्येन संभूता जात्या ज्ञेयाः" ॥ 
यहाँ भी मेघातिथि ने इसीका समर्थन किया है । वे कहते हें कि “व्यक्ति के ज्ञान से 
जाति का ज्ञान होता है, स्वावयवसंस्थान-विरशेषरूप व्यक्तियों का भेद विदित 
होता है। प्रकृत में गो, अश्‍व आदि के समान ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि का भेद विदित 
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नहीं होता। जसे अतः घटत्व घटादि में समवेत होने से घटस्वादि जाति 
विदित होती है, वेसे ही ब्राह्मणत्वादि जाति विदित नहीं हो पाती । जेसे विलीन 
घृत ओर तल में गन्धक-रसादि के भेद से भेद विदित होता है, वेंसे ही ब्राह्मणादि 
का भेद विदित नहीं होता । शोच, आचार पिङ्गल केश आदि धर्मो से भी ब्राह्मणादि 
का भेद विदित नहीं होता; क्योंकि उक्त धर्मों का अन्यत्र भी सांक़यं दष्ट हुआ करता 
है । व्यवहार के आधार पर भी ब्राह्मणादि का निर्णय नहीं होता; क्योंकि व्यवहार 
पुरुषाघीन होने से अव्यवस्थित होता है। पुरुषों में विप्रलम्भ अधिक होता है। इस- 
लिए ब्राह्मणादि जातियों का लक्षण बतलाना आवद्यक है । 
सभी वर्णो में समान जाति में उत्पन्न तथा विवाहिता पत्नी में उत्पन्न होने- 
वाले ही उस उस जाति के माने जाते हैं प्रायः माता-पिता की जो जाति होती है, 
विवाहिता पत्ती में उत्पन्त सन्तान उसी जाति की होती है । 'पत्नी' शाब्द सम्त्रन्धी 
शब्द है, अत! उसका वोढा, विवाह करनेवाला ही पिता होता है। जिसने जिससे 
विवाह किया, उसमें उत्पन्न सन्तान भी उसीको होती है । 
यहाँ विराट्‌ पुरुष के मुख, बाहु आदि से ब्राह्मण आदि की उत्पत्ति हुई है, 
उस परम्परा में ब्राह्मण को विवाहिता एवं अक्षतयोनि ब्राह्मणी से उत्पन्न होने- 
वाळा ब्राह्मण है।' यहीं उन्होंने याज्ञवल्क्य का भी उद्धरण दिया है! 
सवर्णभ्यः सवर्णासु जायन्ते हि सजातयः । 
अनिन्द्येछु विवाहेषु पुत्राः सन्तानवर्धनाः || ( याञ्ञ० स्मु० १.९० ) 
अगले वचनों में मनु ने संकर-जातियों की उत्पत्ति बतलायी है। उन इलोकों 
पर भी मेघातिथि की टीका है ही। अतः उन वचनों को मूल मनुवचन ही 
मानना चाहिए । 
आगे यह भी कहा है कि स्वजाति की कन्याओं से या अनन्तर-जन्य अर्थात्‌ 
ब्राह्मण से क्षत्रिय-वैश्यकन्याओं एवं क्षत्रिय से वेश्यःकन्था में उत्पन्न अनुलोम 
संकर दविजाति-घमंवाले होंगे, अन्य संकर शूद्ध धर्मा ही होंगे ( १. ४१ )। इतना ही 
झी नदी, मुखबाहुङूपज्जानां या लोके जातयो बहिः। 
०००००००० ० ०9०००००० ०० 'सर्वे ते दस्पवः स्प्ताः ॥ 
की भूमिका में मेधातिथि ने स्पष्ट लिखा है : 
ये चते दिगन्तवासिनः किरात-वेन-दरदादयस्तेषामप्राप्तूपं वेदेनान्‌द्चते, 
“न जनमियात्‌ मान्तमियात्‌' ( बृह० १ ३. १० ) । अर्थात्‌ किरात, वेन, दरद आदि 
जो दिगन्तवासो हैं, उनके अप्राप्तरूप का ही वेद अनुवाद करता है: 'न अन- 
मियानु, चान्तमियातु। एतावसा उनको दृष्टि से भी भारत से बहिभूत देश ही 
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दिगन्छ हूँ। यन्नासां दिशामन्तः के अनुसार वही देश दिशाओं के अन्त, अतएब 
दिगन्त है। “न जनमियात्‌” आदि निषेधों में उन्‍्हींका संसग निषिद्ध है। 'मुखबाहू- 
पज्जानास्‌' ( १०. ४५ ) के अनुसार मेघातिथि ने भी ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेह्य, शूह्रों 
को विराट्‌ के मुख, बाहु, ऊछ एवं पाद से उत्पन्न माना है | उनसे भिन्न जातिवाढों 
को दस्यु' कहा है 
सेघातिथि भी चाण्डाल, श्‍वपच आदि के लिए ग्राम से बाहर रहना ओर 
उनके लिए सौवण, राजत से अन्य पात्र रखने का विधान मानते हैं। ( १०.५१ )। 
यत्र त्वेते परिध्वंसा जायन्ते वणंदषकाः। 
राष्ट्रियः सह तद्वाष्टूं क्षिप्रमेव विनश्यति॥ ( को० १०.६१) 
के अनुसार मनु ने कहा है कि जहाँ वणंदषक वणंसंकर पेदा होते हैं; वहाँ राष्ट्रवासी 
जनों के साथ वह राष्ट्र की शोध ही नष्ट हो जाता है। मेधातिथि भी कहते हैं ! 
तस्माद्‌ वणसङ्करो राज्ञा वर्जनोयः 


अतएव राजा का यह कतव्य है कि वह वणंसांकयं न होने दे । कोटल्य भी कहते 
हें । लोकः सङ्कुरादुच्छिद्यते । अर्थात्‌ सांकयं से लोक नष्ट हो जाता है। 


सोचने की बात है कि जब चातुर्वण्यं में ही सांकय से राष्ट्र का नाश होता है, 
तब दस्युओं-म्लेच्छों को मिलाकर उनसे रोटी-बेटी एक करने के भीषण सांकयं से 
कितना छोकक्षय हो सकता है! ऐसी स्थिति में यह-कहना अशुद्ध ही है कि मेधा- 
तिथि ने यह व्यवस्था दी है कि मुस्लिम-मुगळ, ईरानी, तुकं आदि के साथ रोटी-बेटी 
एककर उनको मिला लेना चाहिए। 
५३वें इलोक में यह भी स्पष्ट कहा है कि धर्मानुष्ठान के समय चाण्डालादि से 
दर्शन आदि व्यवहार ब्राह्मण करें। ऋण, दान, ग्रहण आदि व्यवहार ओर बिबाह 
आदि भी उन छोगों को अपने समान जाति में ही करने चाहिए 
व्यवहारो मिथस्तेषां विवाहः सदृशः सह । ( मनु० १०.५२ ) 
इलोक १०.६७ में यह भो कहा है कि ब्राह्मण से शाद्र में उत्पन्न भार्य होता है, पर 
ब्राह्मण में शद्र से उत्पन्न अनाय ही होता है । 
था वेदबाह्याः स्मृतयः याइच काश्च कुदृष्टयः । 
सर्वास्ताः निष्फलाः प्रेत्य तमोनिष्ठा हि ताः स्मृताः॥ ( मनु० १२.९५ ) 


यहाँ भी मेधातिथि यही कहते हैं * 
पितुदेवसमुष्याणां. वेदश्चक्षुः सनातनम्‌ । 


मशक्यञ्जाप्रमेयञ्च बेदशास्त्रम्तित _ स्थिति; ॥ ६ १२.९४ ) 
९३ 
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कहा गया है कि देव-पितर-मनुष्यों के लिए वेद ही चक्षु है। जसे चक्षु से रूप 
क है, बे ही वेद से ही घर्मादि का दर्शन होता है। वेद सनातन, अपोरु- 
वेय है, वेद को अनन्त शाखाएं हें: अनन्तत्वाद्‌ वेदशाखानाम्‌ ( मेधातिथि ) एता- 
वता घम, ब्रह्म में अपोरुषेय वेद ही प्रमाण है ओर पोरुषेय, वेदबाह्य चत्यवच्दनादि- 
बोधक बौद्धादि-स्मृतियाँ अप्रमाण ही हैं। यहाँ मेघातिथि ने चेत्यवन्दनेन स्वर्गो- 
भवति इत्यादि बोद्ध-जेनादि स्मृतियों को अप्रमाण ही कहा है। 2 
बोधक स्मृतियों को अप्रमाण नहीं कहा है। उन्होंने स्पष्ट कहा है कि “पुरुषों में 
अतीन्द्रिय पदार्थों के दशंन की शक्ति नहीं है: पुरुषाणामतीन्द्रियदर्शनशवत्यभावात्‌ । 
अतः अमुक सवंज्ञ है, उसके द्वारा यह ग्रन्थ निमित है, आदि कथन में कोई प्रमाण 


नहीँ ह”. 
मन के अनुसार ( इछोक १०.५३ ) जहाँ द्विजातियों का चाण्डाल, रवपच 
आदि से व्यवहार भी निषिद्ध है ओर विवाह वर्जित है वहाँ सुतरां म्लेच्छादि से 
विवाहादि वर्जित ही समझना चाहिए। प्रतिलोम संकरों की जीविकाएँ भी मनु ने 
इलोक १०.४८ से अनेक इछोकों में पृथक्‌ वर्णित हैं। उनको चत्य-दुम, मशान, पंत, 
उपवनों आदि में निवास करना कहा गया हें। मृतक-चस्त्र-परिधान, भिन्न भाण्डों में . 
भोजन, कार्ष्णायस ( लोहमय ) अलंकार कहे गये हैं। उन्हें ग्रामादि में जाते सम 
राज-शासनों से चिह्नित होकर ही जाना चाहिए: र 
दिवा चरेयुः कार्यार्थं चिह्लिता राजशासनेः | ( मनु० १०.५५ ) 
इससे स्पष्ट है कि मनु ओर मेधातिथि को जाति-पांति, आचार-विचार, विवाह आदि 
का मेद मान्य ही है। उक्त सभी एलोकों पर मेधातिथि का भाष्य है। 
. छक्षा, छवण, मांसादि के विक्रय से ब्राह्मण पतित हो जाता है, ओर क्षीर- 
विक्रय से ब्राह्मण तीन दिलों में शूद्र हो जाता है। ( मनु० १०.९२ )। 
मनु ने यह भी कहा है: 
प्रायश्चित्तीयतां प्राप्य देवात्‌ पुर्वकृतेन बा। 
न संसं व्रजेत्‌र्साडः प्रायदिचत्तेऽकृते द्विजः॥ . 
अर्थात्‌ देवजात प्रमाद से या अन्यशरीरकृत पाप से प्रायरिचत्ती होकर द्विज जबेतक _ 
प्रायर्चित्त न कर ले, तबतक साधुःपुरुषों से याजन, अध्ययन, विवाह, भोजनादि 
संसर्गे न करें। मेघातिथि भी इसकी व्याख्या ऐसी हो करते हें। | 


एन ही को, 
यो थेन पतितेनेषां संसगं याति सानवः। 
` स्र तस्यव ब्रते कुर्यात्‌ तत्संसगंविशुद्धये।। ( मतु० ११,१८० ) 


सुधारक हिंदू और शास्त्रीय सनातनधमं ६५९ 


इस इलोक में कहा गया है कि जो पुरुष जिस पतित से संसगं करता है, उसके लिए 
भी वही प्रायश्चित्त है जो उस पतित का प्रायश्चित्त है। मेघातिथि भी कहते हैं: 
तस्मात्‌ तत्सम्ानं पतितत्वं भवति । अतः किञ्बिइनं तत्समान प्रायश्चित्तम्‌ । 

"*संसुजेद्‌ वषं ` सोऽपि तत्ससता सियात्‌ । 

पादन्यनं चरेत्‌ सोऽपि तस्य तस्य ब्रतं दिजः ॥ 
इस व्यासवचन के अनुसार जो जिस पतित के साथ वर्षभर निवास करता है, वह 
उसके तुल्य ही हो जाता है | अतः तत्सम को भी पाद-न्यून वही ब्रत करना चाहिए । 


सुखबाहुरूपज्जानां पृथवकर्साण्यश्षल्पयत्‌ । ( सनु १.८७ ) 


यहाँ मनु ने स्पष्ट ही ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य तथा शूट्रों को प्रजापति के मुख, बाहू तथा 
ऊरू एवं पाद से उत्पन्न होना माचा है। 

ब्राह्मणोऽस्य सुखसासीद्‌ बाहू राजन्यः छृुतः। 
ऊरू तदस्य यद्वेश्यः पद्भ्यां शाद्रो अजायत | 
इस पुरुषसूक्त सन्त्र की हो व्याख्या उक्त इलोक है। पादान्त में वर्णो के अनुसार ही 
उनके पृथक्‌-पृथक्‌ कर्मों का भी विधान है । 


_ इलोक ९३ में मनु ने उत्तमाङ्ग मुख से उद्भूत होने और ब्रह्म-वेद को घारण 
करने के कारण ब्राह्मण का उत्कषं कहा है। इलोक ११.१०३ में कहा गया है कि 
मनुस्मृति के प्रवचन, अध्ययन का अधिकार भी ब्राह्मण को ही है, अन्य को नहीं । 
इलोक २.६ में मेधातिथि भी वेद को ही घमं का मूछ-प्रमाण कहते हैं । तदनन्तर 
वेदमूछक मन्वादि-स्मृति और तदनुसारी सदाचार, तदविरुद्ध आत्मतुष्टि को घमं में 
प्रमाण माना है। इलोक २.६ में कहा गथा है कि मन्त्रों द्वारा जिसके निषेकादि- 
इमशानास्त सब संस्कार समन्त्रक होते हैं, वही मनुस्मृति के अध्ययन का अधिकारी 
होतां है। मनु के इछोक २:२३ में मेधातिथि ने कहा है कि यदि साघु-आचार क्षद्िय 
सभी म्रैच्छ-देशों को जीतकर वहाँ वर्णाश्नम की स्थापना कर म्लेच्छों को चाण्डाळ 
व्यवस्थित कर दे तो वहाँ भी यज्ञ हो सकता है: यदि कश्चित्‌ क्षत्रियों राजा साध्वा- 
चरणो म्लेच्छान्‌ पराजयेत, चातुर्वण्यं च वासयेत्‌, स्लेच्छांञ्चपप्यार्यावर्त इव चाण्डालान्‌ 
व्यवस्थापयेत्‌, सोऽपि स्याद्‌ यज्ञियो देशः। ज्ञातव्य है कि उन्होंने यहाँ यह कभी नहीं 
कहा कि म्लेच्छों को ब्राह्मणादि हिन्दू बना छिया जाय। 


सनु ने रछोक ३.१५ में कहा है कि मोहवशात्‌ जो द्विजाति हीनजाति की 
स्‍त्री के साथ विवाह कर लेता है, वह अपने कुछ को हो शूद्र बना देन है। मेधा- 
तिथि मो यहाँ यहो कहते हैं कि “वह पुत्र-पोत्रादिसहित शूद्र हो जाता है ।” तब 
क्या मेधातिथि म्लेच्छ-कन्याओं से विवाह की अनुमति दे सकते हैं ? 


5:7५ 
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होतजातिस्त्रियं सोहाउुदवहन्तो हिजातयः। 

कुलान्येव नयन्त्याशु ससन्तानाभिशुद्रताम्‌॥ (२.१७) 
यहाँ मनु कहते हैं कि शूदा को अपनी शाय्या में लेने पर ब्राह्मण की ब्राह्मणता ही नष्ठ 
हो जाती है। तब कया मुगछानी के संसगं से ब्राह्मणता बनी रहेगी ? 'बुषळी-फेनपान 
से तथा उसके निःश्वासोपहत होने पर पाप की निष्कृति ही नहीं है” ऐसा माननेवाले 
मेघातिथि मुगळानियों से विवाह की अनुमति केसे दे सकते हैं? आइचये है कि भी 
सावरकर ने अपनी पुस्तक में मेघातिथि के नाम पर अपनी बातों का समर्थ केसे 
किया ! अतः निस्सन्देह कहा जा सकता है कि मनु का मेधातिथि-भाष्य श्री सावर- 
कर की धारणा के बिलकुल विपरीत है। कदाचित्‌ कुल्लूकभट्ट आदि कई टीकाकारो 
द्वारा मेधातिथि का खण्डन सुनकर उन्हें वे सुधारक समझ बेठे हों । 

अन्त में स्वर्गीय स्वातस्त्यवीर विनायक दामोदर सावरकर की अपनी पितुभूमि 

पुण्यसमि की रक्षा के लिए की गयी बंलिदान-परम्परा का हृदय से समादर करते 
हुए भी कहना पड़ता है कि उनका यह ज्ञान आधुनिक पाश्‍्चात््यशिक्षा की देन है। 
प्राचीन भनादि-वेदशास्त्रों के वास्तविक तात्पयं का उन्हें ज्ञान नहीं था ओर उन्होंने 
श्रद्धा ओर गहराई से उसे प्राप्त करने का प्रयास भी नहीं किया | यदि वे ऐसा करते 
तो सोचे में सुहागा का काम करता । ओर तब उन्हें इस तरह अपने वेद-शास्त्र, 
उनके अनुयायी, सच्चे ब्राह्मण्य एवं शास्त्र के अनुयायियों की तीण समालोचना 
करने का कभी प्रसंग ही न आता। उनकी राष्ट्रभक्त की उत्तम भावनाओं में इस 
राष्ट्र की मोछिक धारणा की अनभिज्ञता की जो कमी रही, उसीकी पूर्ति-हेतु हमारा 


यह विनम्र प्रयास हे। 


प्न्य के उपसंहार में हम परमपिता परमात्मा से यही विनम्र प्रार्थना करेंगे 


कि वह भारतसहित निखिल भूमण्डल के समस्त देशवासियोंक़ो भारतीय वैदिक- 
संस्कृति की इन दिव्य पीयूष-घाराओंसे अभिसिदश्चित एवं आप्यायित करे : 


स्वस्त प्रजाभ्य! परिपालयन्तां 
: न्याय्येन मार्गेण महीं महीशाः । 
गोब्राह्मणस्य! शुभमस्तु नित्यं 
[ लोकाः समस्ताः सुखिनो भवन्तु ॥ 
काले चषंतु पर्जन्य! पथिवी सस्तशञालिनी । 
किलः देशोऽयं क्षोभरहितो ब्राह्मणः सन्तु निर्भया) -। 
 । ` -भपुत्राः पुत्रिणः सन्तु पुत्रिणः सन्तु पोन्निणः । 
` ` भघनाः सधनाः सन्द जीवन्तु शरवां शतम्‌ ॥ 


है | Sis ’ ` 3 . ॥ 
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